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जिन सो हो है आतसा, अन्य होई सो कसे। 
कर्म कटे सो जिन वचन, तस्वज्ञानीको मर्मश 
व्यवहारसे देव जिन, निहचेसें है आप। 
एहि बचनसे समज ले, जिनप्रवच्चचकी छाप ॥ 
“सेंस्मरणप्रोथी १-१४ 


पर प्रेम प्रवाह बढ़े प्रभुसें, सब आगसभेद सुठर बसें। 
वह केवलको बीज ग्यानि कहे, निजको अनुभी बतलाई दिये ॥ 


“--आंँक २६५ 
बिना नथन पावे नहीं, बिना नयनकी बात। 
सेवे सदगुरुक चरन, सो पावे साक्षात्‌ ॥ 
पायाकी ए बात है, निज छंदनको छोड़। 
पिछे लाग सत्पुरुषके, तो सब वंधत्त तोड़ ॥ 
-आंक २५८ 


उस परमसत्‌' को 'परमज्ञान! कहें, चाहे तो 'परमप्रेम' कहें और चाहे तो 'सत््‌-चितृ- 
आनंदस्वरूप” कहें, चाहे तो आत्मा” कहें, चाहे तो 'सर्वात्मा' कहें, चाहे तो एक कहें, चाहे तो 
अनेक कहें, चाहे तो एकरूप कहें, चाहे तो सर्वरूप कहें, परन्तु सत्‌ सत्‌ ही है। और वही इस सब 
प्रकारसे कहने योग्य है, कहा जाता है, सब यही है, अन्य नहीं 
--आँक २०९ 
सत्पुरुपमें ही परमेश्वर बुद्धि, इसे ज्ञानियोंने परम धर्म कहा है; और यह बुद्धि परम दीच- 
ताको सूचित करती है, जिससे सब प्राणियोंके प्रत्ति अपना दासत्व माना जाता है और परम योग्य- 
ताको प्राप्ति होती है । यह 'परम दीचता' जब तक आवृत रहती हैं तब तक जीवकी योग्यता प्रति- 
वंधयुक्त होती है । 
--आंक २५४ 
जिन्हें कुछ प्रिय नहीं, जिन्हें कुछ अप्रिय नहीं, जिनका कोई शत्रु नहीं, जिनका कोई मित्र 
नहीं, जिन्हें मान-अपमान, छाभ-अलछाभ, जन्म-मरण आदि इन्द्रोंका अभाव होकर जो शुद्ध चेतन्य- 
स्वरूपमें स्थित हुए हैं, स्थित होते हैं और स्थित होंगे उन्चका अति उत्कृष्ट पराक्रम सानंदाश्चयें 
उत्पन्न करता है । 
--आंक ८३३ 
दुःखकी निवृत्ति सभी जीव चाहते हैं, और दुःखकी लिर्वुत्ति, जिनसे दुःख उत्पन्न होता है 
' ऐसे राग, हेष और अज्ञात आदि दोषोंकी निवृत्ति हुए बिना होना संभव नहीं है। उन राग आदि 


( ४) 


की निवृत्ति एक आत्मज्ञानके सिवाय दूसरे किसी प्रकारसे भूतकालूमें नहीं हुई, व्तमानकालमें नहीं 
होती, भविष्यकालमें नहीं हो सकती, ऐसा सभी ज्ञानोपुरुषोंको भासित हुआ है। 
“आँक ३७५ 


प्रारव्ध और पुरुषार्थ ये शब्द समझने योग्य हैं | पुरुषार्थ किये बिना प्रारव्धकी खबर नहीं 
पड़ सकती, प्रारब्धमें होगा वह होगा यों कहकर बेठ रहनेसे काम नहों चलता । निष्काम पुरुषार्थ 
करना | प्रारव्धका समपरिणामसे वेदन करना--भोग लेना, यह महान पुरुषार्थ है । 
--उपदेश नोंध--१९ 
इतना हो तो में मोक्षकी इच्छा नहीं करता--सारी सुष्टि सतुशीरूका सेवन करे, नियमित 
आयु, नीरोग शरीर, अचल प्रेमी प्रमदा, आंज्ञाकारी अनुचर, कुलदीपक पुत्र, जीवनपर्यत बाल्या- 
वेस्था और भात्मतत्त्वका चिन्तन | 
| --वंचनामृत--४० 
मन हो सर्वोवाधिकी जन्मदात्री भूमिका है। मन ही बंध और मोक्षका कारण है। मन ही 
सर्व संसारकी मोहनोरूप है। इसके वशमें हो जानेपर आत्मस्वरूपको पाना लेश मात्र दृष्कर 
नहीं है । ह 
ह --शिक्षापाठ--६८ 
अल्प आहार, अल्प विहार, अल्प निद्रा, नियमित वाचा, नियमित काया और अनुकूल 
स्थान, ये मतको वश करनेके उत्तम साधन हैं । 
- “आँक २५--४ 
वास्तविक .सुख यदि जगतकी दृष्टिमें. आया होता तो ज्ञानीपुरुषोंसे नियत किया हुआ 
क्ष-स्थान ऊध्व लोकमें नहीं होता; परन्तु यह जगत ही मोक्ष होता । 
--आंक २०५ 
जो छटनेके लिए ही जीता है वह बंधनमें नहीं आता, यह वाक्य निःशंक अनुभवका है । 
बंधनका त्याग करनेसे छूटा जाता है, ऐसा समझने पर भी उसी बंधनकी वृद्धि करते रहना, उसमें 
अपना महत्त्व स्थापित करना और पृज्यताका प्रतिपादन करना, यह जीवको बहुत भटकानेवाला है। 
-आँक १७६ 
विषयसे जिसकी इंद्वियाँ आत्त हैं उसे शीतल भात्मसुख, आत्मतत्त्व कहाँसे प्रत्तीतिमें आये ? 
जहाँ सर्वोत्कष्ठ शुद्धि वहाँ सर्वोत्किष्ट सिद्धि । 
हैं आरय॑जनो ! इस परम वाक्यका जआत्मभावसे आप अनुभव करें । 
-आंक ८३२ 
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प्रकाशकीय 


'श्रीमद राजचंद्र' ग्रन्थ गुजरातीमें सं० २००७ में इसी आश्रमसे प्रकाशित किया गया था | 
इसके पहले देवनागरी लिपिमें इस ग्रत्थका जो संस्करण निकला था उसका हिन्दी अनुवाद पं० जग- 
दोशचंद्र शास्त्री एम० ए० ने क्रिया था, जो श्री परमश्रुतप्रभावक-मंडल, बम्बई द्वारा सं० १९४४ 
(सन्‌ १९३८) में प्रकाशित हुआ था । 

उस हिन्दो संस्करणकी सभी प्रतियाँ बिक जानेसे और माँग बनी रहनेसे जिज्नासुओंकी अभि- 
लाषा पूर्ण करनेके लिए 'श्लोमद्‌ राजचंद्र' के नवीन हिन्दी संस्करणका प्रकाशन अत्यावश्यक था। 
तथा आश्रमका उपयु क्त गुजराती संस्करण संशोधित एवं परिवर्धित होनेसे उसके दूसरे नये अनु- 
वादकी विशेष आवश्यकता प्रतीत होती थी । 


प्रसंगवशात्‌ पं० परमेष्ठोदास जेनका आश्रममें आना हुआ | उत्तकी भावना और उत्साहको 
देखकर अनुवादका काम उन्हें सौंपा गया | उन्होंने आँक ३७५ तक अनुवाद किया | फिर अपनी 
शारीरिक अस्वस्थताके कारण वे स्वेच्छासे अनुवादकी जिम्प्रेदारीसे मुक्त हो गये । उसी अरसेमें 
संग्रोगवश श्री हंसराजनी जेनका परिचय हुआ, और अनुवादको पुरा करनेके लिए उनसे कहा 
गया, जिसे उन्होंने सहप॑ एवं सोत्साह मान्य कर लिया, और दृढ़ निष्ठा एवं बड़े परिश्रमसे यथासं- 
भव शीघ्र ही पूरा कर दिया | जिसके लिए वे सचमुच अत्यंत धन्यवादके पात्र हैं। संस्कृतमें एम० 
ए० होनेसे उनका संस्कृत भाषाका ज्ञान तो अच्छा है ही, वे जेन्धर्म तथा दर्शनसे भी भलीभाँति 
परिचित हैं । वे हैं तो पंजाबी, परन्तु वे बरसोंसे गुजरातमें रह रहे हैं, और उन्होंने अनेक गुजराती 
पुस्तकोंक़ा हिन्दी अनुवाद भी किया है। इसलिए उनका गुजराती भाषाका ज्ञान भी प्रशस्त है । 
उनकी बड़ी दिलचस्पी और कड़ी मेहनतका यह फल है कि जिज्ञासु एवं पिपासु पाठकोंकी सेवामें 
यह अनुवाद प्रस्तुत करनेका सद्भाग्य हमें प्राप्त हुआ है, जिसका श्रेय उन्हींको है । 

आश्रमक्के एक सहयोगी श्री साधुराम चौधरी एम०ए० ने वहीं रहकर प्रूफ देखने आदियें बड़ी 

तत्परता और उत्साह प्रदर्शित किये हैं, जिसके लिए उनको धन्यवाद देना योग्य है। 

यह अत्यंत खेदका विषय है कि शीघ्र .मुद्रण और प्रकाशनकी उत्कंठाके कारण 
त्रुटियाँ और अशुद्धियाँ दृष्टिगोचर होती हैं। आशा है कि सहृदय पाठक उनके लिए हमें क्षमा 
करेंगे, और जो अन्य ब्रुटियाँ ध्यानमें आये उनको सूचना देकर आभारी करें | 

'श्रीमद्‌ राजचंद्र' के हिन्दी संस्करणके लिए वांकानेरके स्वर्गस्थ श्री केशवलाल लीलाधर 
गाँधीकी इच्छानुसार उनके सुपुत्र श्री हसमुखलाल के० गाँधीने अपने पिताजीकी स्मृतिमें छः 
हजार रुपयेकी सहायता प्रदान करनेकी उदारता की है, जिसके लिए हम उनके अत्यंत आभारी 
हैं। तथा भावनगरके 'मेहता फेब्रिक्स' के श्री लीलाचंद विमलचंद, श्री चंपालाल, श्री वसंतराज 
इत्यादि सद्गुहस्थोंकी ओरसे भी एक हजार रुपयेकी सहायता मिलो है, जिसके लिए उन सबके 
हम कृतज्न हैं । 

हमारी कामना है कि इस आत्मश्रेयसाधक भ्रन्थका वित्तय एवं विवेकपूर्वंक उपयोग मुमुक्षु 
बन्धुओंको आत्मानंदकी साधनामें सहायक सिद्ध हो । * 


श्रीमद्‌ राजचंद्र आश्रम संतसेवक 
अगास रावजीभाई छ« देसाई 
चन्न वदी ५, सं० २०३० 


नञ्र निवेदन 


श्रीमद्‌ राजचंद्र! शब्द व्यक्ति और कृति दोनोंका बोधक है, श्रीमद्‌ राजचंद्र जन्मसे महात्त हैं 
और उनकी आध्यात्मिकता जन्मसिद्ध है। श्रोमदुजी नीति एवं न्यायसे सांसारिक कार्य करते हुए 
आत्मविकासकी पराकाण्ठा तक पहुँचे हैं, यह उत्तके जीवनक़ी एक अनोखी अनुकरणीय विशेषता 
है। श्रीमदजीने खुद ही अपने संस्क्रार, विचार और आचार अपृत्ती विविध रचनाओं--मुख्यतः 
मुमुक्षुओंकों लिखे गये पत्रोंमें अति स्पष्टता एवं सुदृढ़तासे प्रदर्शित किय्रे हैं। धर्म और अध्यात्म 
जोवन है, इस सनातन सत्यके श्रीमद्जी एक ज्वलंत तथा अनुपम उदाहरण हैं अर्थात्‌ वे धर्ममर्ति 
एवं अध्यात्ममूर्ति हैं। उन्होंने अपनी अलोकिक स्मृति, प्रजा आदि अनेकविध झक्तियोंका उपयोग 
लोकिक ऐबड्वर्यकी प्राप्ति या सिद्धिके लिए चहीं किया है, किन्तु आत्मिक ऐश्वयंकी सिद्धिके लिए 
किया है । और इसके लिए उन्होंने अपनी देहकी भी आहुति देकर मनुष्यदेहकी साथेकताका एक 
अपूर्व उदाहरण प्रस्तुत किया है। उनका जीवन गृहस्य तथा साधु दोनोंके लिए प्रेरक एवं उत्साह- 
वर्धंक है । उनकी कृति ही उनके जीवनका दर्पण है। यदि उन्होंने 'आत्मसिद्धि' की भाँति संपूर्ण 
आत्मकथा लिखी होती तो वह भी एक अपूर्व देन होती । उनके जीवनको जानने और समझनेके 
लिए इस आकोंका तो अध्ययत, मनन और निद्दिष्यासच करना ही चाहिये:--३०, ५०, ७७, ७८, 
८२, ८३, ८९, ( समुच्चय वयचर्या ), ११३, १२६, १२८, १३३, १५७ ( दैत॑दिनी ) के ७ व १३, 
१६१, १६२, १६९३, १७०, २४७, २५५, २६४, ३२२, ३२०, ३३४, ३२९, २९.८, ५८६, ६८०, ७०८, 
७३८ ( अपूरव अवसर ) ९५१, ९५४, ९६० ( संस्मरणपोथी--१ का ३२ (धन्य रे दिवस आ अहो,) । 


३३ वर्षके जीवनका दिग्दशन 

जन्म--संवत्‌ १९२४ कातिक सुदी पूृणिमा, रविवार रातकों २ वजे ववाणिया गाँव 
( काठियावाड़ ) में, नाप्तपरिवर्तत--चोथे वर्षमें प्यारा नाम लक्ष्मींद्क बदलकर रायचंद; 
जातिस्मरणज्ञान--७वें वर्षमें बवूलके पेड़ पर; शिक्षा--७वें से ११वें वर्ष त्तक, गुजराती ७ 
श्रेणि; लेखन-प्रबुलि--८वें वर्षमें ही कविता करनेका श्रीगणेश, ५००० कड़ियाँ, थर्वें वर्षमें 
संक्षिप्त रामायण और महाभारत काव्य; 'स्वदेशीओने विनंति! ( स्वदेशियोंकों विचतो ) श्रीम॑त्त 
जनोने शिखामण' ( श्रीमंतोंकी सिखावन ), 'हुन्नरकछा वधारवा विपे! ( हुनचरकलछा बढ़ानेके विप- 
यमें ) 'आय॑प्रजानी पड़ती' ( आयंप्रजाकी अधोगति ), स्त्रीतीतिबोध” आदि सामाजिक और देशो- 
स्तत्ति-विषयक अनेक काव्य; अवधान--१६४वेंसे .१९वें वर्ष तक, सं० १९४२ में मुंबईमें शतावधान; 
विवाह--१९वें वर्षमें--सं० १५४३ माघ सुदी १२, गृहस्थजीवन लगभग १२ साल; व्यापार-- 
रखें वर्षमें श्री रेवाशंकर जगजीवनदासके साझेमें मुंबईमें जवाहरातका व्यवसाय, व्यापारी जीवन 
लगभग ११ साल; सम्यग्दशंन ( आत्मज्ञान )रेरेवें वर्षमें ( १५४७ ), तभीस कल्पित एवं 
आध्यात्मिक प्रगतिमें महत्त्वहीत ज्योतिपका त्याग; कंचनकामिनीत्याग--मुन्ति शिष्योंके सामने ३२ 
वें वर्षमें ( सं० १०५६ ); परसश्रुतप्रभावक-संडल--सं० १९५६ में स्थापना; अस्व॒स्थता--विशेषतः 
सं० १९५६ में उनकी शरीरप्रकृति अधिक विगड़ने लगी; देह्ाव्यात हवा शरीरमोहको सामशेप 
करनेके लिए अपथ्य आहार भी क्रिया । युवावस्थामें उनका वजब १३२ पौंड था, जो कम होते-होतें 
६५ पौंड हो गया । । 


( ७ ) 


समाधिसरण--सं० १९५७ चेत्र वदी पंचमी मंगलवार, दिनके २ बजे राजकोठमें, वजन 
४५ पौंड। 

श्रीमदजो समय-समयपर अपने प्रवृत्तिमय जीव॑नचसे चिवृत्ति लेने और सत्संग करनेके लिए 
बड़वा ( खंभात ) चरोतर, काविठा राछ॒ज, उत्तरसंडा, नडियाद, खेडा, नरोडा, ईडर आदि 
स्थलोंमें जाया करते थे और कप्ी-कभी गुप्तहपसे भी रहते थे । उसी दोरान एक वार अगास भी 
पधारे थे । 

'श्रोमद्‌ राजचंद्र! ग्रन्थ भी अपने ढंगका एक मौलिक एवं अद्वितीय ग्रन्थ है। ऊगभग पर्रह 
बरस पहले मुशे इस पढ़नेका सद्भाग्य प्राप्त हुआ था। तब मुझे यह प्रतीत हुआ था कि आत्म 
दशाका चित्रण जैसा इसमें है वसा अच्यत्र मिलता मुश्किल है। इसका भाषान्तर करते हुए मेरी 
प्रतोति सुदृढ़ हो गयी है । जिन्हें अध्यात्मक्री प्यास है उन्हें इस प्रन्थका विशेषतः आत्मदशा दर्शक 
आंकोंका वारंवार स्वाध्याय करना चाहिये ताकि वे आत्म-विकासके पथ पर अग्रसर हो सके। 

यह ग्रन्थ एक संकलन है। इसकी कुल आंक-संख्या ९६० है, जिसमें लगभग ८०० तो पत्र 
हैँ | संभवतः पत्र-साहित्यमें यह बेजोड़ है। इसका संक्षिप्त विवरण इस प्रकार है :-- 

१) मुमक्षुओंकों लिखे गये पत्र; (२) स्वतंत्र काव्य; (३ ) मोक्षमाला, भावनाबोध, 
आत्मसिद्धिशास्त्र, ये तीन स्वतंत्र ग्रन्थ; ( ४ ) मुनि-समागम, प्रतिमासिद्धि आदि स्वतंत्र लेख; 
(५) पुष्पमाला, वोधवचन, वचनामृत्त, -महानीति आदि स्वतंत्र बोधवचन मालाएँ; (६) 'पंचास्ति- 
काय ग्रन्थका गुजराती भाषान्तर; ( ७ ) श्रीरत्नकरंड श्रावक्राचारमेंसे तोत भावत्ाओंका अनुवाद, 
तथा स्व॒रोदयज्ञान, द्रव्यसंग्रह, दशवेक्रालिक आदि अ्रंथोंमेंसे कुछ गाथाओंका भाषान्तर, आनन्द- 
घत्र चौवीसीमेंसे कुछ एक स्तवनोंका अथे; ( ८) वेदांत और जैनदर्शन संबंधी नोंधें; ( ९ ) सं० 
१९४६ की देनंदिवी आदि श्रीमदजीके लेख आंक १ से ९५५ पृष्ठ ७५६ तक दिये गये हैं । आंक 
७१८ में आत्मसिद्धिशास्त्रकी गाथाओंका संक्षिप्त विवेचन श्री अंबालालभाईने किया है, जिसे 
श्रीमद्जी देख गये हैं। उस विवेचनके साथ श्रीमद्जीका खुद लिखा हुआ किन्‍्हीं गाथाओंका विस्तृत 
विवेचन भी दिया गया है । पृष्ठ ७५७ से पृष्ठ ८९८ तक उपदेशनोंध, उपदेशछाया, व्याख्यानसार 
१ ओर २ दिये गये हैं, जो म॒मुक्षुओंकी नोंधोंपर आधारित हैं। पृष्ठ ८९० से पृष्ठ ९५१ तक आश्यं- 
तर-परिणामावलोकन दिया गया है, जिसमें श्रीमदजीकी स्वयं लिखित तीन संस्मरण-पोथियाँ हैं । 


अनुवाद 

'श्रीमद्‌ राजचंद्र' के सं० २००७ (सन्‌ १९५१) में प्रकाशित गुजराती संस्करणका यह हिन्दी 
अनुवाद है। पं० परमेष्ठोदास जेनने आंक ३७५ ( ३३२ पृष्ठ ) तक अनुवाद किया था, और मैंने 
अपना अनुवाद आंक ३७६ ( ३३३ पृष्ठ ) से शुरू किया था। कुछ एक मासक्रे बाद मुझे विचार 
आया कि अनुवाद शछोकी एकरूपताकी दृष्टिसे पुर्वकृत अनुवादको भी फिरसे करना ठीक होगा। 
श्री रावजीभाई देसाईकी अनुमतिसे उसे भी किया गया है। अनुवाद मुख्यतः शाब्दिक है। संयति 
धर्म, पंचास्तिकाय आदि प्रकरणोंके अनुवादमें मूल ग्रन्थोंके अनुसार कुछ संशोधन भी किया गया 
है | सामान्यतः श्रीमदजी द्वारा प्रयुक्त संस्कृत शब्दोंको ज्यों का त्यों रहने दिया है। परन्तु आशय- 
को ध्यानमें रखकर कहीं कहीं मल संस्कृत शब्द बदलने पड़े हैं, जैसे कि 'जिज्ञासा' के लिए 'अभि- 
लाषा', जिज्ञासु! के लिए 'अभिलाषी”, 'लक्ष' के लिए ध्यान', 'ज्ञानीदृवय' के लिए 'ज्ञानोदुण 
साध्य' के लिए सिद्ध, अवश्य' के लिए आवश्यकता”, दुलेभ! के लिए 'दुष्कर', 'अनुभव'के लिए 


नश्न निवेदन 


श्रीमद्‌ राजचंद्र! शब्द व्यक्ति और कृति दोनोंका बोधक है, श्रीमद्‌ राजचंद्र जन्मसे महान हैं 
ओर उनकी आध्यात्मिकता जन्मसिद्ध है। श्रोमदुजी नीति एवं न्यायसे सांसारिक कार्य करते हुए 
आत्मविकासकी पराकाष्ठा तक पहुँचे हैं, यह उनके जीवनकी एक अनोखी भन्ुकरणीय विशेषता 
है| श्रीमदजीने खुद ही अपने संस्कार, विचार और आचार अपनी विविध रचनाओं--मुख्यतः 
मुमुक्षुओंकी लिखे गये पत्रोंमें अति स्पष्टता एवं सुदृढ़तासे प्रदर्शित किये हैं। धर्म और अध्यात्म 
जोवन है, इस सनातन सत्यके श्रीमदजी एक ज्वलंत तथा अनुपम उदाहरण हैं अर्थात्‌ वे धर्ममूर्ति 
एवं अध्यात्ममूर्ति हैं | उन्होंने अपनी अलौकिक स्मृत्ति, प्रज्ञा आदि अनेकविध शक्तियोंका उपयोग 
लोकिक ऐड्वर्यकी प्राप्ति या सिद्धिके लिए नहीं किया है, किन्तु आत्मिक ऐश्वयेकी सिद्धिके छिए 
किया है। और इसके लिए उन्होंने अपनी देहकी भी आहुति देकर मनुष्यदेहकी सार्थकताका एक 
अपूव उदाहरण प्रस्तुत किया है। उत्तका जीवन गृहस्थ तथा लाधु दोनोंके लिए प्रेरक एवं उत्साह- 
वर्धक है । उनकी कृति ही उनके जीवनका दपंण है। यदि उन्होंने 'आत्मसिद्धि' की भाँति संपूर्ण 
आत्मकथा लिखी होती तो वह भी एक अपुर्व देन होती । उनके जीवत्तको जानने और समझनेके 
लिए इन आंकोंका तो अध्ययत्त, मतत और निदिध्यासल करता ही चाहिये:--३०, ५०, ७७, ७८, 
८२, ८३, ८९, ( समुच्चय वयचर्या ), ११३, १२९६, १२८, १३३, १५७ ( दैत्॑दिनो ) के ७ व १३, 
१६१, १६२, १६३, १७०, २४७, २५५, २६४, २२२, ३२५, ३३४, २३०, २९८, ५८६, ६८०, ७०८, 
७३८ ( अपूर्व अवसर ) ९५१, ९५४, ९६० ( संस्मरणपोथी--१ का ३२ (धन्य रे दिवस आ अहो,) । 


३३ बर्षके जीवनका दिग्दशन 


जन्स--संवत्‌ १९२४ कार्तिक सुदी पूणिमा, रविवार रातकों २ बजे ववाणिया गाँव 
( काठियावाड़ ) में, नाप्परिवततंत--चोथे वर्षमें प्यारा लाम लक्ष्मीतंदन बदलकर रायचंद; 
जातिस्मरणज्ञान--७वें वर्षमें बबूलके पेड़ पर; शिक्षा--७वें से ११वें वर्ष त्तक, गुजराती ७ 
श्रेणि; लेखन-प्रवुलि--८वें वर्षमें ही कविता करनेका श्रीगणेश, ५००० कडियाँ, <रवें वर्षमें 
संक्षिप्त रामायण और महाभारत काव्य; 'स्वदेशीओने विच॑ंति' ( स्वदेशियोंको विनती ) 'श्रीमंतत 
जनोने शिखामण' ( श्रीमंत्ोंकी सिखावन ), हुन्तरकक्का वधारवा विषे! ( हुन॒रकला बढ़ानेके विष- 
यमें ) 'आर्यप्रजानी पड़ती' ( आर्य॑प्रजाकी अधोगति ), स्त्रीनीतिबोध” भादि सामाजिक और देशो- 
न्‍तत्ति-विषयक अनेक काव्य; अवधान--१ दवेंसे १०वें वर्ष तक, सं० १५४२ में मुंबईमें शतावधान; 
विवाह--१९वें वर्षमें--सं० १५४३ माघ सुदी १२, गृहस्थजीवन लगभग १२ साल; व्यापार-- 
२२वें वर्षमें श्री रेवाशंकर जगजीवनदासके साझेमें मुंबईमें जवाहरातका व्यवसाय, व्यापारी जीवन 
लगभग ११ साल; सम्यग्दशंन ( आत्मज्ञान )-ररेवें वर्षमें ( १९४७ ), तभीसे कल्पित एवं 
आध्यात्मिक प्रगतिमें महत्त्वहीन. ज्योतिषका त्याग; कंचनकासिनीत्याग--मुनि शिष्योंके सामने ३२ 
वें वर्षमें ( सं० १००६ ); परमश्रुतप्रभावक-घंडरू--सं० १९५६ में स्थापना; अत्वस्थता--विशेषतः 
सं० १९८५६ में उनकी शरीरप्रकृति अधिक विगड़ने लगी; देहाध्यास किवा शरीरमोहकों नामशेष 
करनेके लिए अपथ्य आहार भी किया | युवावस्थामें उचका वजन १३२ पौंड था, जो कम होते-होते 
६५ पौंड हो गया | हैं 


(७ ) 


समाधिसरण--सं० १९०५७ चैत्र वदी पंचमी मंगलवार, दिनके २ बजे राजकोटमें, वजन 
४५ पौंड। 

श्रीमद्जी समय-समयपर अपने प्रवृत्तिमय जीवंनसे निवृत्ति लेने और सत्संग करनेके लिए 
वड़वा ( खंभात ) चरोत्तर, काविठा राक्ृज, उत्तरसंडा, नडिय्राद, खेडा, नरोडा, ईडर आदि 
स्थलोंमें जाया करते थे और कभी-कभी गुप्तछूपसे भी रहुते थे । उसी दौरान एक वार अगास भी 
पधारे थे । 

'श्रीमद राजचंद्र' ग्रन्थ भी अपने ढंगका एक मौलिक एवं अद्वितीय ग्रन्थ है। लगभग पम्द्रह 
बरस पहले मुझे इस पढ़नेका सदभाग्य प्राप्त हुआ था। तब मुझे यह प्रतीत हुआ था कि आत्म 
दशाका चित्रण जेसा इसमें है वसा अनच्यत्र मिलता सुश्विल है। इसक्रा भाषान्तर करते हुए मेरी 
प्रतीति सुदृढ़ हो गयी है | जिन्हें अध्यात्मकी प्यास है उन्हें इस भ्रन्थका विशेषतः आत्मदशा दर्शक 
आंकोंका वारंबार स्वाध्याय करना चाहिये ताकि वे आत्म-विकासके पथ पर अग्रसर हो सके। 

यह ग्रन्थ एक संकलन है | इसकी कुल आंक-संख्या ९६० है, जिसमें लगभग ८०० तो पत्र 
हैं । संभवतः पत्र-साहित्यमें यह वेजोड़ है । इसका संक्षिप्त विवरण इस प्रकार है :-- 

(१) मुम॒क्षुओंकोी लिखे गये पत्र; (२) स्वतंत्र काव्य; (३ ) मोक्षमाला, भावनाबोध, 
आत्मसिद्धिशास्त्र, ये तीन स्वतंत्र ग्रन्थ; ( ४) मुनि-समागम, प्रतिमासिद्धि आदि स्वतंत्र लेख; 
(५) पुष्पमाला, वोधवचन, वचनामृत, -महानीति आदि स्वतंत्र बोधवचन मालाएँ; (६) 'पंचास्ति- 
काय ग्रन्थका गुजराती भाषान्तर; ( ७ ) श्रीरत्तकरंड श्रावकराचारमेंसे तीन भावनाओंका अनुवाद, 
तथा स्वरोदयज्ञान, द्रव्यसंग्रह, दशवैकालिक आदि प्रंथोंमेंस कुछ गाथाओंका भाषान्तर, आनन्द- 
घन चौबीसीमेंसे कुछ एक स्ववनोंका अथे; ( ८) वेदांत और जैनदर्शन संबंधी नोंधें; ( ९ ) सं० 
१९४६ की देनंदिनी आदि श्रीमदजीके लेख आंक १ से ९५५ पृष्ठ ७५६ तक दिये गये हैं | आंके 
७१८ में आत्मसिद्धिशास्त्रकी गाथाओंका संक्षिप्त विवेचन श्री अंबालालभाईने किया है, जिसे 
श्रीमद्जी देख गये हैं। उस विवेचनके साथ श्रीमद्जीका खुद लिखा हुआ किन्‍्हीं गाथाओंका विस्तृत 
विवेचन भी दिया गया है । पृष्ठ ७५७ से पृष्ठ ८९८ तक उपदेशनोंध, उपदेशछाया, व्याख्यानसार 
१ और २ दिये गये हैं, जो मुमुक्षुओंकी नोंधोंपर भाधारित हैं। पृष्ठ ८५० से पष्ठ ९५१ तक आभ्यं- 
तर-परिणामावलोकन दिया गया है, जिसमें श्रीमद्जीकी स्वयं लिखित तीन संस्मरण-पोथियाँ हैं । 


अनुवाद 

'श्रीमद्‌ राजचंद्र' के सं० २००७ (सन्‌ १९५१) में प्रकाशित गुजराती संस्करणका यह हिन्दी 
अनुवाद है। पं० परमेष्ठोदास जेनने आंक ३७५ ( ३३२ पृष्ठ ) तक अनुवाद किया था, और मैंने 
अपना अनुवाद आंक ३७६ ( ३३३ पृष्ठ ) से शुरू किया था। कुछ एक मासक्रे बाद मुझे विचार 
आया कि अनुवाद शलीकी एकरूपताकी दृष्टिसे पुरवंक्ृत अनुवादको भी फिरसे करना ठीक होगा। 
श्री रावजीभाई देसाईकी अनुमतिसे उसे भी किया गया है। अनुवाद मुख्यतः शाब्दिक है | संयति 
धर्म, पंचास्तिकाय आदि प्रकरणोंके अनुवादमें मूल ग्रन्थोंके अनुसार कुछ संशोधन भी किया गया 
है | सामान्यतः: श्रीमदजी द्वारा प्रयुक्त संस्क्ृत शब्दोंको ज्यों का त्यों रहने दिया है | परन्तु आशय- 
गे ध्यानमें रखकर कहीं कहीं मूल संस्क्रृत शब्द बदलने पड़े हैं, जेसे कि 'जिज्ञासा' के लिए 'अभि- 

लाषा', जिज्ञासु! के लिए 'अभिलाषी', हलक्ष' के लिए ध्यान', ज्ञानीदश्य' के लिए ज्ञानोदृण् 
साध्य' के लिए 'सिद्ध', 'अवश्य' के लिए 'आवश्यकता', दुर्लभ” के लिए दुष्कर', 'अनुभव'के लिए 


(2३०) 


'अनुभवसिद्ध | इत्यादि शब्दोंका उपयोग किया गया है। फिर यह भी कोशिश की गयी है कि गुजराती 
शब्दोंके लिए वेसे या मिलते-जुलते हिन्दी शब्द रखे जायें । 


मेंने अनुवादकी यथार्थता एवं शुद्धताके लिए भरसक प्रयत्न किया है। श्रीमद्जीके आशयको 
समझनेके लिए समय-समयपर श्री रावजीभाई देसाई, श्री कंचनभाई परीख, श्री बावूछाल जैन, 
श्री साधुराम चौधरी आदिसे परामर्श करता रहा हूँ। फिर भी भाषाकी ध्राचीनता, शैलीकी विल- 
क्षणता और विषयकी तात्त्विक्रतासे अपेक्षित यथार्थता एवं शुद्धताके बाधित तथा दुषित हो जानेकी 
प्री-प्री संभावना है। आशा है कि सहुृदय पाठक उसके लिए मुझे क्षव्ाा करेंगे और त्रुटियोंकी 
ओर ध्यान दिलाकर मुझे आभारी करेंगे। 

श्री रावजीभाई और श्री कंचनभाई दोनोंने मेरे नमूनेके अनुवादकों परखा और मान्य 
किया, जिससे अनुवाद केरनेका मुझे शुभ अवसर मिला। इसलिए मेरे अनुवादका श्रेय मुख्यतः 
उन्हींको है । 

अनुवादकी यथाथंता एवं शुद्धताके संबंधमें विचार-विमर्श करनेके लिए श्री कंचनभाईको 
अनेक बार कष्ट देना पड़ा है, जिसके लिए क्षमायाचनापूर्वक उनके प्रति अपनी कृतज्ञता प्रगट 
करता हूँ | 

'श्रीमद राजचंद्र' के गूढ एवं संदिग्ध स्थछोंके समझनेमें उपयुक्त महाश्ञयों और अन्य अनेक 
बंधुओंने मेरी बहुत सहायता की है। उत सबका में हादिक आभार मानता हूँ। मेंने मुख्यतः संस्कृत 
तथा प्राकृत अवत्तरणोंके संशोधनमें श्रद्धेय प॑ं० बेचरदास दोशी, पं० लालचंद भगवानदास गांधी 
और श्री दलसुखभाई मालवणियासे सहायता ली है, जिसके लिए उनका अत्यन्त आभारी हूँ 


श्रीमद्‌ राजचंद्र आश्रम हंसराज जैत 
अगास 
ता० ७-१२-७३ 
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वचनके प्रति गौण भाव ५० 
५४५ बढ़ता हुआ व्यवसाय ५ 
५४६ परमाणुके अनंत पर्याय, सिद्धके भी अनंत 


५ 
५ 


0० 


पर्याय ५०६ 
५४७ अप्रतिबंध भावके प्रवाहमें, बड़े आस्रव 
रूप सर्वसंगमें उदासीनता ५०७ 
५४८ उपाजित प्रारब्ब भोंगना पड़े, मलिन 

वासना '.. ०५०७ 
५४९ दुःपमकालमें कौन समझकर शांत रहेगा ? 

देखते रहना ५०९ 
५५० अयोग्य याचना, निष्काम भक्ति ५०९ 


५५१ समाधि व असमाधि, आर्त्तध्यान, पदार्थके 
परिणाम और पर्याय, मोक्षमार्ममें प्रवृत्ति 


दो की ५११ 


५६६ संसारके मुख्य कारण--रागद्वेष, भयंकर 
व्रत ५१७ 
५६७ अंतर्व्यापार बंधमोक्षका हेतु ५१८ 
५६८ अनादिकी भूल, दुःखनिवृत्तिका उपाय 
आत्मज्ञान, समाधि, असमाधि, धर्म, कर्म, 


वेदान्तादिसे भिन्नता, देहकी अनित्यता 
द्रव्य अनंत पर्यायवाला 


५६९ आतमज्ञानसे मोक्ष, सुनि-अमुनि, मनुष्यता- 
का मूल्य, उपाधि-कार्यसे छुटनेकी आर्त्ति, 
जीवन्मुक्तदशा, त्याग और ज्ञान 

५७० उपाधि और समाधि, अविचारसे मोह 
बुद्धि, विवेकज्ञान अथवा सम्पग्दर्शन, मोह 
बुद्धिको दूर करनेके लिए अत्यन्त पुरुषार्थ ५२१ 

५७१ मुक्तसे संसारी त्रिकाल अनंत गुने, उपाधि 
और असंगदण्ा 


५१८ 
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५२१ 
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५७२ तीज्नज्ञानदशा, उससे मुक्ति, भक्तिमार्ग, ५२२ 

५७३ संसारकी आस्था छोड़नेसे आत्मस्वभावकी 
प्राप्ति और निर्भयता 

५७४ तृष्णासे जन्ममरण 

५७५ सदुगुरुका माहात्य और आश्रयका स्वरूप 

५७६ कल्पितका माहात्म्य ? जगतकी प्रवृत्ति 
लेनेके लिए, अपनी प्रवृत्ति देनेके लिए ५२३ 

५७७ वेदांतके पृथक्करणके लिए जिनागम 


प्र 
फ्र्रे 


विचारने योग्य ५२४ 
५७८ सद्देको न अपनायें ण्२४ 
५७९ मौन, आत्मा सबसे अत्यंत प्रत्यक्ष प्र४ 
५८० पूछने-लिखनेमें प्रतिबंध नहीं पर५ 


५८१ चेतनका चेतन पर्याय, जड़का जड़ पर्याय ५२५ 

५८२ आत्मवीर्यके प्रवर्तत और संकोच करनेमें 
विचार, आत्मदशाकी स्थिरताके लिए 
असंगताका ध्यान, उस तरफ अभी न आ- 
नेका आशय 

५८३ एक आत्मपरिणतिके सिवाय दूसरे विष- 
योंमें चित्त अव्यवस्थित, लोकव्यवहार 
अरुचिकर, अचलित आत्मरूपसे रहनेकी 
इच्छा, स्मृति, वाणी ओर लेखनशवि्तिकी 
मंदता 

५८४ जेम निर्मलता रें, जीवका स्वभाव, 
कषायाभावरूव धर्म, संगसे व्यतिरिवतता 
परम श्रेयरूप 

५८५ असंगता और सुखस्वरूपता, स्थिरताके 


ह्‌तु 
५८६ पूर्णज्ञानी श्रीऋषभादिको भी प्रारब्धोदय 


' भोगना पड़ा, मोतीसंबंधी व्यापारसे 
छूटनेकी लालसा, परमार्थ एवं व्यवहार 
संबंधी लेखनसे कंटाला, वीतरागकी 
शिक्षा-द्रव्यभाव संयोगसे छूटना 


५८७ केवलज्ञानसे पदार्थ किस प्रकार दिखायी 
देते हैं ? दिया आदिकी भाँति 


५८८ वीतरागकी शिक्षा--द्वव्य-भाव संयोगसे 
छूटना, अनादिकी भूल, सर्व जीवोंका 
परमात्मत्व 
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५८९ देदांत ग्रंथ वैराग्य और उपशमके लिए ५३० 

५०९० चारित्रदशाकी अनुप्रेक्षासे स्वस्थता, स्व- 
स्थताके विना ज्ञान निष्फल 

५९१ ज्ञानदशाके विना विषयकी निर्मलता असं- 
भव, ज्ञानीपुरुषकी भोगप्रवुत्ति 

५९२ क्षणभंगुर देहमें प्रीति क्या करें ? आर- 
मासे शरीर भिन्‍न देखनेवाले धन्य, महा- 
त्मा पुरुषोंकी प्रामाणिकता 

५९३ सर्व ज्ञानका सार, ग्रंथिभेदके लिए वीर्य 


५३० 


३० 


५३१ 


गति और उत्तके साधन ५३१ 
५९४ दुःखरूप काया और विचारवान ५३२ 
५९५ वेदांतादि और जिनागममें आत्मस्वरूपकी 

विचारणामें भेद ५३२ 


५९६ सर्वकी अपेक्षा वीतराग-वचन संपूर्ण 
प्रीतिका स्थान 


५९७ वर्धमानस्वामी आदिका आत्मकल्याणका' 
निर्भार अद्वितीय, वेदान्तकथित आत्म- 
स्वरूप पूर्वापर विरोधी, जिनकथित विशे- 
विशेष अविरोधी, संपूर्ण आत्मस्वरूप 
प्रथट करने योग्य पुरुष 

५९८ अल्पकालमें उपाधिरहित होनेके लिए, 
विचारवानकी मानदकझ्षा अयोग्य, निवृ- 
ति क्षेत्रमें समागम अधिक योग्य 

५९९ शरण और निश्चय कर्तव्य 

६०० ज्ञानीपुरुषका उपकार, कभी विचार 
वानको प्रवृत्तिक्षेत्रम,ं समागम विशेष 
लाभकारक, भीड़में ज्ञानीपुरुषकी निर्म- 
लद॒शा, नववाडविशुद्ध ब्रह्मचर्य दशासे 
अवर्णनीय संयमसुख ५३५ 

६०१ अष्टमहासिद्धि आदि है, आत्माकी सामर्थ्य ५३६ 

६०२ समंयकी सूक्ष्तता और रागद्वेषादि, मन- 


परिणाम और उनका उद्धव--स्वाध्याय 
काल 

६०३ ज्ञानीपुरुषका सुख, ज्ञानीका दशाफेर तो 
भी प्रयत्न स्वध्ममें, संपूर्ण ज्ञानदशामें 
परिग्रहका अप्रसंग 

६०४ वचनोंकी पुस्तक 


५३२ 


५३२ 


५३३ 
५३५ 


५३६ 


५३७ 
५२७ 
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६०५ आत्मपरिणामकी विभावता ही मुख्य 
मरण ५३८ 
६०६ ज्ञानका फल विरति, पूर्वकर्मकी सिद्धि ५३८ 
६०७ जंगरमकी युक्तियाँ ५३८ 
६०८ सात भर्तारवाली ५३९ 
६०९ आत्मामें निरंतर परिणमन करने योग्य 
वचन--सहजस्वरूपसे स्थिति, सत्संग 
निर्वाणका मुख्य हेतु, असंगता, सत्संग 
निष्फल क्‍यों या किससे, सत्संगकी पह- 


चान, आत्मकल्याणार्थ ही प्रवृत्ति ५३९ 
६१० मिथ्या प्रवृत्ति और सत्य ज्ञान ५४० 
६११ आमका विपरिणाम काल ५४१ 
६१२ भहोरात्र विचारदशा ५४१ 


६१३ अनंतानुबंधी और उसके स्थानक, मुमृक्षु 
पुरुषका भूमिकाधर्म 

६१४ त्यागका क्रम 

६१५ केवलज्ञान आदि संबंधी बोलोंके प्रति 
विचारपरिणति कर्तव्य 

६१६ अपने दोप कम किये विना सत्पुरुषके 
मार्गका फल पाना कठिन हैं । 

६१७ केवलज्ञान विशेष विचारणीय, स्वरूप 
प्राप्तिका हेतु विचारणीय, दर्शनोंका तुल- 
नात्मक विचार, अल्पकालमें सर्व प्रकार- 
का सर्वाग समाधान 


फ्डर्‌ 
फ्डर्‌ 


५४३ 


५४३ 


५४४ 


६१८ उदयप्रतिबंध आत्महितार्थ दूर करनेका 
क्या उपाय ? 

६१९ सर्व प्रतिबंधमुक्तिके विना सर्व दुःख- 
मुक्ति असंभव, अल्पकालकी अल्प असं- 
गताका विचार 


प्४५ 


5४५ 


६२० महावीरस्वामीका मौनप्रवर्तत उपदेश- 
मार्गप्रव्तकको शिक्षाबोधक, उपयोगकी 
जागृतिपूर्वक प्रारब्धका वेदन, सहज 
प्रवृत्ति और उदीरण प्रवृत्ति 

६२१ अधिक समागम नहीं कर सकने योग्य 
दशा, अविरतिरूप उदय विराधनाका हेतु ५४७ 


प्र 


अंक न्रिषय पुष्ठ॑ 
६२२ अन॑तानुबंधी का विश्येपार्थ, उपयोगकी 


शुद्धतासे स्वप्तदशाकी परिक्षीणता ५४८ 
६२३ मुमुक्षुकी आसातनाका डर प्ड्ट 
६२४ अमुक प्रतिबंध करनेकी अयोग्यता.. ५४९ 


६२५ पर्याय पदार्थका विशेष स्वरूप, मनः 
पर्ययज्ञानको ज्ञानोपयोगमें गिना हैँ, 
दर्शनोपयोगमें नहीं ५४९ 

६२६ निमित्तवासी यह जीव है । ५४९ 

६२७ आत्मार्थके लिए विचारमार्ग और भक्ति- 
मार्ग आराधनीय 

६२८ गुणससुदाय और गुणीका- स्वरूप 

६२९ गुण-गुणीके स्वरूपका विचार, इस कालूमें 
केवलज्ञानका विचार, जातिस्मरणज्ञान, 
जीव प्रति समय मरता है, कैवलज्ञान- 
दर्शनमें भूत-भविष्य प॒दार्थका दर्शन 

६३० क्षयोपशमजन्य इन्द्रियलव्धि, जीवके 

ज्ञानदर्शन ( प्रदेशकी निरावरणता ) क्षा- 

यिक भाव ओर क्षयोपशम भावके अधीन, 
वेदनाके वेदनमें उपयोग रुकता है । 

एक आत्माको जानते हुए समस्त लोका- 

लोकका ज्ञान, और सब जाननेका फल 

आत्मप्राप्ति, आत्मज्ञानकी पात्रवाके लिए 
यमनियमादि, तत्त्वका तत्त्व 

६३२ युवावस्थामें इन्द्रिय-विकारके कारण 

६३३ आत्मसाधनके लिए कर्तव्यका विचार 

६३४ संवत्सरी क्षमापन्ा 

६३५ निवृत्तिक्षेत्रमें स्थितिकी वृत्ति 

६३६ निमित्ताधीन जीव निमित्तवासी जीवोंका 
संग छोड़ सत्संग करे 

६३७ सर्वदुःख मिठानेका उपाय 

६३८ धर्म, अधर्मकी निष्क्रियता और सक्रियता, 
जीव, परमाणुकी सक्रियता 

६३९ आत्मार्थके लिए चाहे जहाँ श्रवणादिका 
प्रसंग करना योग्य 

६४० आत्माकी असंगता मोक्ष है, तदर्थ सत्संग 
कर्तव्य 
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पुष्ठ 
६४१ देखतभूलीके प्रवाहमें न वहनेका कौन-सा 
आधार ? ५५६ 
६४२ पर-कथा तथा पर-वृत्तिमें बहते विद्वमें 
स्थिरता कहाँसे ? आत्मप्राप्ति एकदम 
सुलभ ५५६ 
६४३ आत्मदशा कैसे आये ? ५५६ 
३४४ वैराग्य, उपशमादि भावोंकी परिणति 
कठिन होने पर भी सिद्धि ५५६ 
६४५ 'समज्या ते शमाई रह्या गया' ५५७ 
६४६ विचारवानकी विचारश्रेणि, अपनी 
त्रिकाल विद्यमानता, वस्तुता बदलती 
नहीं, सर्व ज्ञानका फल आत्मस्थिरता ५५७ 
६४७ निर्वाणमार्ग अगम-अगोचर है। ५५७ 
६४८ ज्ञानीका अनंत ऐशवर्य-वीर्य प्प्ट 
६४९ जीवनका हीन उपयोग प्प्ट 
६५० अंतर्मुख पुरुषोंको भी सतत जाग्रतिकी 
शिक्षा प्प्८ 
र्थ्वाँ वर्ष 
६५१ समजीने शमाई रहा''“गयाका' अर्थ, 
सत्संग, सद्दिचारसे शांत होने तकके पद 
सच्चे, निःसंदेह हैं । ५५९ 
६५०२ वेदान्तमें निरूपित मुमुक्षु तथा जिननिरू- 
पित सम्यर्दृष्टिके लक्षण ५६० 
६५३ द्रव्यसंयमरूप साधुत्व किस लिए ? ५६० 
६५४ अंतर्लक्ष्यवत्‌ वृत्ति ५६० 
६५५ 'निशदिन नैनमें“'नारायन पावें' ५६१ 
६५६ यथार्थ समाधिके योग्य लक्ष्य ५६१ 
६५७ सर्वसंगपरित्याग वलवान उपकारी ५६१ 
६५८ छोकिक और शास्त्रीय अभिनिवेश ५६१ 
६५९ सर्व दुःखका मूल संयोग ५६१ 
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हो ऐसी प्रवृत्ति करना श्प्२ 
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७६१ नव तत्त्व, रत्नत्रय, ध्यान ६७१ 
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८८७ सच्ची मुमुक्षुता ७२९ ९१० “गोम्मटसार! आदि ग्रंथ ७३६ 

८८८ ज्ञानीकी आज्ञाका अव्ंबन ७३० ९११ स्वामी वर्धमान जन्मतिथि ७३६ 

८८९ वनवासी शास्त्र ७३० ९१३ धन्य ते मुनिवरा जे चाले समभावे रे, वे 

८5० क्षमायाचना ७३० मुनिवर धन्य हैं जो समभावपूर्वक आचरण... 

८९१ इन्द्रियनिग्रहपूर्वक सत्समागम, सत्शास्त्रका करते हैं ह हु ७३६ 

परिचय ७२० ९०१३ मुख्यतः असाताका ही अनुभव, साता-अ- _ 

८९२ क्षमायाचना ७३१ साताके मूल कारणोंके गवेपकोंकी वृत्ति, 

८९३ स्वप्न आदिके प्रसंगमें निविश्विप्त रहें. ७३१ सर्वोत्कृष्ट औपध, महांत्माओंकी वारंवार 

८९४ क्षमापना आदि कंठस्थ करनेके विपयमें - शिक्षा, आत्माके कल्याणके परम कारण, 
आज्ञा ७३१ जिनसावनाका भावन कर । * __ ७३७ 

८९५ ज्ञानीपुरुषोंके लिए भी सत्पुरुषार्थता ९१४ महापुरुषोंके लिए विहारयोग्य क्षेत्र... ७३८ 
उपकारभूत ७३१ ९१५ उपशमश्र णिमें उपशमसम्यक्त्व, अनंत 

३३वाँ वर्ष |] दानादि लब्धिकी संप्राप्ति आत्माकी स्व- 

८९६ दुःषमकालमें असंगत्वका योग कहाँसे हो? रूपभूत, ज्ञानंकी अनुमरेक्षासे अनंत कर्मक्षय ७३८ 
सत्समाग़मका प्रतिबंध अयोग्य, स्वरूप- ९१६ चातुर्मासयोग्य क्षेत्र |. ; छर्९ 
स्थिरताका प्रगठ होना ७३२ ९१७ बोया बीज न खोदना ७३९ 

८९७ परम शांत श्र्‌ तका मनन कर्तव्य ३३३ ९१८ सत्पुरुषकी ज्ञानदशा आदि, जिनाज्ञासे . ,, 

८९८ प्रवृत्तिव्यवहारमें स्वरूपनिष्ठा दुर्घट, कैसे मोक्ष, ज्ञानका लक्षण, मोक्षके चार कारण, .. , 
योगमें शांतिके मार्गकी प्राप्ति । ७३३ अध्यात्ममार्ग, स्वभाव-विभावदशाके फल 

८९९ 'स्वामीकार्तिकेयानुप्रेक्षा आदिकी नकल ७३३ आत्मार्थमें प्रवृत्तति अवश्य कल्याण, आ- 

९०० सबके उपकारका मार्ग ७३३ त्मार्थीका लक्षण ७४० 

९०१ अनंत अव्यावाध सुखका एक अनन्‍्य ९१९ वर्तमान जीव प्रमत्तातिप्रमत्त ७४१ 
उपाय--स्वहूपस्थ होना ७३३ ९२० स्वास्थ्य कुछ ठीक ७४२ 

९०२ जड़ ने चेतन बनते द्रव्यनों स्वभाव भिन्न १२१ मोक्षमालामें शब्दांतर, उपोद्धात आदि ७४२ 
(काव्य) जड़-चेतन विवेक ७३४ ०९२२ पत्र मिला ७४२ 

९०३ प्राणिमात्रका रक्षक, वांधव और हित- ९२३ शरीरप्रकृति सहज स्वस्थ छ्डर 
कारी उपाय ७३५ ९२४ मुनियोंके चातुर्मास, आत्मार्थीको सब ' 

९०४ लोक आदि स्वरूपनिरूपण आलंकारिक समान ही है । ७४२ 
भापामें ७३५ ९२५ विनयभक्ति मुमुक्षुर्म, अनादि चपल 

,९०५ आत्मवलकी वृद्धिके सदुपाय ७३५ मनका क्षय « ७४३ 

९०६ वैराग्यका उपदेश क्‍यों दिया ? ७३५ ९२६ 'क्षायोपशमिक असंख्य, क्षायिक एक - - 

९.०७ 'समयसार की प्रत्ति शुद्ध गुर्जर भापामें ७३६ अनन्य' ० 

९.०८ कल्याणजी भाईने देहपर्याय छोड़ा । ७३६ ९२७ शरीर वेदनाकी मूर्ति, मानसिक असाता- 


पृष्ठ 


[ ११ ] 
अंक - विषय पृष्ठ अंक विषय पृष्ठ 
की मुख्यता, वेदनाके समय आत्मार्थीका ९४८ मदनरेखाका अधिकार आदिकी चर्चा 
अनुप्रेक्षण ७४३ अयोग्य ७५२ 
९२८ त्रिभोवनका देहोत्सर्ग, अशाश्वत्त अनित्य ९४९ जिन्दगीकी कुतुबनुमा--लोकसंज्ञा और 
ऐसा यह वास ७४४ आत्मशांति ७५३ 
९२९ निग्नंथ महात्माओंके दर्शन, समागम और ९५० अधिकारीको दीक्षा ७५३ 
वचन ु ७४४ ९५१ प्रवासमें सहराका रेगिस्तान, निकाचित 
९३० कुंदकुंदाचार्यक्रत समयसार, आर्य त्रिभो- उदयमान थकान, स्वरूप अन्यथा नहीं 
। + वनकी आत्मस्थिति ७४४ होता । ७५४ 
९३९ वज़नके विनाका मनुष्य नि्केम्मा ७४४ ९५२ शरीरसंबंधी अप्राकृत क्रम ७५४ 
९३२ शरीरप्रकृति स्वस्थास्वस्थ ७४५ ९५३ वेदनीयको वेदन करनेमें हर्षशोक क्या ? ७५४ 


९३३ अपूर्व शांति और अचल समाधि, पाँचों ७४५ 
वायु ७४५ 


९३४ मनुष्यता, आर्यता आदि उत्तरोत्तर 


,. दुलभ है । ७४५ 
९३५ मनुष्यदेहका एक समय भी अमूल्य, प्रमाद- 
जय परमपदजय, शरी रप्रकृति ७४६ 


९३६ मनुष्यदेह चिंतामणि, ग्यारहवाँ आइचर्य ७४६ 
९३७ वबाकीका समय आत्मविचारमें, निर्जराका 


, सुन्दर मार्ग ७४६ 

९३८ 'समयचरण सेवा शुद्ध देजो,'“॥/ शरीर- 
स्थिति स्वस्थास्वस्थ ७४७ 

९३९ वबेदना सहन करना परम धर्म, शुद्ध चारित्र- 
का मार्ग, परम निर्जरा ७४७ 

९४० असातामुख्यता उदयमान, आत्तमाके शुद्ध 
स्वरूपकी याद ७४७ 

९४९१ आज्ञा करना भयंकर, नियममें स्वेच्छाचार 
प्रवर्तनसे मरण श्रेयस्कर हैं । ७४८ 

९४२ परम निवृत्तिका सेवन, दुःपमकालमें प्रमाद 
अकरत्त॑व्य भात्मबलाधीनतास प्रछेखन. ७४८ 

९.४३ ज्ञानीकी प्रधान आज्ञा, परम मंगलूकारी 
सुदृढ़ता ७४८ 
९४४ प्रमत्तभाव ७४९ 
९४५ श्री पयुंपण-आराधना ७४९ 


९४६ श्री 'मोक्षमाला के 'प्रज्ञाववोध की .संकलना ७५० 
३४वाँ वर्ष 
९४७ वर्तमान दुःषमकालमें ध्यान रखने योग्य छ५२ 


९५४ 'इच्छे छे जे जोगीजन, अनंत सुसस्वरूप 
(काव्य), अंतिम संदेश--जिन और जीव 
दोनों एक, जिनप्रवचन सद्गुरुके अब- 
लंबनसे सुगम, आत्मप्राप्तिकी प्रथम 
भूमिका, आत्मप्राष्तिकी मध्यम भूमिका, 
आत्मप्राप्तिके मार्गके श्रेष्ठ अधिकारी, 


आत्मस्वभावमें मनका लरूय--संसार- 
विलय, अनंत सुखधाम ७५४ 
९५५ रोग नहीं है, निर्बलता बहुत है । ७५६ 
९५६ उपदेश नोंध 
१ पड्दर्शनसमुच्चयका भाषांतर ७५७ 
२ वेशभूषा, धर्मद्रोह, प्रयोगके बहाने 
पशुवध । . ७५७ 
३ ज्ञानियोंको सदाचरण प्रिय, अकाम और 
सकाम निर्जरासे प्राप्त मनुष्यदेह ७५८ 


४ आठ दृष्टि आत्मदशामापक यंत्र, शास्त्र 
अर्थात्‌ शास्तापुरुषके वचन, ऋतुकी सन्ति- 
पात, व्यसन, पढ़ा हुआ भूलनेसे छुटकारा ७५८ 

५ परम सत्‌ पीड़ित होता हो तो, संपूर्ण 
निरावरण ज्ञान होने तक श्रुतज्ञानकी 


आवश्यकता छ५९ 
६ मनके पर्याय जाने जा सकते हैं, आसन- 
जय, परमाणुकी दृश्यता ७ण०, 


७ मोक्षमालाकी रचना, भावनाबोध, किस 
विचारसे नव तत्त्वके तत्त्वज्ञानका बोध ? 


कल्पित क्या .? ७६० 


अंक विषय 

८ योगकी तरतमतासे वासनाकी तरतमता, 
वासनासहित बोध नहीं चाहिए । ७६१ 

९ श्री हेमचंद्राचा्थ और आनंदघनजीका 
निष्कारण लोकानुग्रह, अंतरालूमें बीत- 
रागमार्गकी विमुखता, विपमताके कारण ७६१ 

१० जैनधर्मसे भारतवर्पकी अधोगति कि 
उन्‍नति ? सत्यशोधनमें सरलताकी 
जरूरत । ७६३३ 


११ श्री आत्मारामजी, श्रावकत्ता कि साधुता 
कुलसंप्रदायमें नहीं, आत्मामें है, ज्योतिष 
कल्पित समझ कर छोड़ दिया, मानपत्र 
आदियें विवेकहीनता , परिग्रहधारी यतियों 
के सन्‍्मानसे मिथ्यात्वका पोषण, बड़े जैसे 
कहें वेसे करना, जैसे करें वैसे नहीं करना, 
कबी रका दुष्टांत ७६३ 

१२ सिद्धकी अवगाहना, सिद्धात्माकी ज्ञाय- 
कता और भिन्न-भिन्न व्यक्तित्व, गोमटे- 
इ्वरकी प्रतिमा, निदान बाँधना अयोग्य 


--वसुदेवका दृष्टांत । ७६४ 
१३ अवगाहनाका अर्थ ७६५ 
१४ समतासे निर्जरा, ज्ञानीका मांग सुलभ, 

पाना दुर्लभ ७६६ 
१५ श्री सत्शुत ७६६ 


१६ ज्ञानको पहचानें, आज्ञाका आराधन करें ७६६ 
१७ लोकभ्रांतिका कारण, जीव-अजीवका भेद ७६६ 
१८ 'इर्ताक्युलेशन' महामारीकी टीका ७६७ 
१९, प्रारव्ध और पुरुपार्थ ७६७ 
२० भगवद्गीतामें पूर्वापर विरोध, उसपर 

भाष्य और टीकाएँ, विद्बतता और ज्ञान, 

हरीभद्रसंवंधी मणिभाईका अभिप्राय ७६७ 
२१ क्षय रोगका मुख्य उपाय ७६८ 
२२ 'प्रशमरस निमग्तं “ ' देव कौन ? दर्शन- 

योग्य मुद्रा कौनसी स्वामी कार्तिकेयानु- 

प्रेक्षा' वैराग्यका उत्तमग्रंथ, कात्तिक- 

स्वामी ७६८ 


पृष्ठ अंक विषय पष्ठ 


श्र] 


२३ “पड़दर्शनसमुच्चय' और “योगदृष्टि समु- 
व्चय' का भापांतर, “योगशास्त्र' का 
मंगलाचरण--तमो _ दुर्वाररागादिवैरि- 
वार निवारिणे,' “सच्चा मेला ७६८ 

२४ 'ोक्षमाला के पाठ, श्रोता-वाचकर्मे 
अपने आप अभिप्राय उत्पन्त होने दें। 
“प्रज्ञाववोध के मनके, परम सत्यश्रुतके 
प्रचाररूप योजना ७६९ 


२५ श्री शांतसुधारस का विवेचनरूप भाषांतर ७६९ 
२६ देवागमनभोयान'''सद्देवका महत्त्व, श्री 
समंतभद्रसूरि, 'देवागम स्त्रोन्रन लोक 
कल्याण करते हुए ध्यान रखने योग्य. ७६९ 
२७ मनःपर्यायज्ञान किस तरह प्रगट होता 
हैं ? उसका विपय ७७० 
२८ मोहनीयकर्मके त्यागका क्रमिक अभ्यास, 
यथासंभव पाँच इंद्रियोंके विपयोंकी शि- 
थिल करना, प्रवृत्तिकी आड़में निवृत्तिका 


विचार न करना एक वहाना ७७० 
२९ ब्रतसंबंधी ७७१ 
३० मोहकपाय संबंधी ७७१ 


३१ आस्था तथा श्रद्धा, ज्ञानीका अवलंबन ७७१ 
३२ जे अवुद्धा महाभागा'''भमिथ्यादृप्टिकी 
क्रिया सफल, सम्यर्दृष्टिकी क्रिया अफल ७७२ 
३३ नित्यनियम छ्छर्‌ 
३४ सत्य--परमार्थसत्य. और व्यवहारसत्य, 
मोहनीयकर्मकी बलूवत्ता, उसका क्षय 
सरल, मुनि और मुनित्व-- मौन, असत्य ७७३ 
३५ सत्पुरुष अन्याय नहीं करते, आत्मा अपूर्व 
वस्तु, जागृति और पुरुपार्थ, स्वच्छंदसे 
घ्यान, उपदेश आदि, आत्मा और देह, 
'सुंदर विलास' उपदेशार्थ, छः दर्शनोंपर 
दृष्टांत, वीतरागदर्शन त्रिवेद जैसा. ७७५ 
३६ संन्‍््यासी, गोसांई, यति, किस दोपसे स- 
मकित नहीं होता ? मुनि और व्याख्यान, 
कपायके सामने युद्ध, क्षत्रिय भावसे बर्तन 


अंक विषय पृष्ठ 
पूजामें पुष्व, मुमुक्षेके लिए साधन, 'सि- 
ज्ञंति,' 'बुज्ञंति' आदिका रहस्य ७७६ 
३७ अज्ञानतिमिरान्धानां का अथ, मोक्षमा- 
ग॑स्य नेतारं''''का विवेचन ७७७ 
३८ आत्मा, जड आदि संबंधी प्रश्नोत्तर ७७९ 
३९ कर्मकी मूल आठ प्रकृति, चार घातिनी, 
चार अधातिनी ७७९ 
४० मूच्छाभाव और ज्ञानक्ी न्यूनता, ज्ञानी- 
का संसारमें वर्तन ७८० 


४१ चार गोलोंके दृष्टांससे जीवके चार भेद ७८० 


९.५७ उपदेश छाया 

१ मूल ज्ञानसे वंचित कर देनेकी भावना, 
ज्ञानीपुरुपोंकी भी सर्वथा असंगता श्रेय- 
स्कर, मनुष्यभव निरर्थक जानेके कारण, 
झूठ बोलकर सत्संगमें आना अनावश्यक ७८२ 

२. स्व-उपयोग और पर-उपयोग, सिद्धांतकी 
रचना, ज्ञानीके आज्ञाकारी और शुष्क- 
ज्ञानीको स्त्री आभादि प्रसंग, प्राप्त और 
आप्त, पारमाथिक और अपारमार्थिक गुरु 

३. तीन प्रकारके ज्ञानीपुरुष, सत्पुरुषकी पह- 
चान, सद्वृत्ति और सदाचारका सेवन, 
आचारांग आदि नियमित पढ़ना, सच्चा 
सम्यक्त्व, सत्पुरुपषकी आशातनादि टालना, 
सत्संगका फल । 

४. भवित सर्वोत्कृष्ट मार्ग, आत्मानुभवी 
कौन ? ज्ञान, सम्यर्दृष्टिकी जाभुत्ति, 
ज्ञानी और मिथ्यादृष्टि, वारह उपांगका 
सार--वृत्तियोंका क्षय करना, चौदह 
गुणस्थानक, वृत्तियोंकी ठग्राई, सुपच्च- 
वखान, दुपच्चवखान, पृरुपार्थधर्मका 
मार्ग खुला, श्रेणिक, चार लकड़हारेके 
दृष्टांतससे चार प्रकारके जोव, पहचानके 
अनुसार माहात्म्य, ज्ञानीकी पहचान, 
ज्ञानीको अंत ष्टिसे देखनेके बाद राग- 
की अनुत्पत्ति, संसाररूपी शरीरका बल 
विषयादिरूप कमरपर, ज्ञानीपुरुपके 


७८३ 


७८५ 


विषय 


बोधका सामर्थ्य, श्री महावीरस्वामीकी 
अद्भुत समता, तीर्थंकर ममत्व करे ही 
नहीं, इस कालमें चरम शरीरी और 
एकावतारी, केशीस्वामीकी सरलता, 
ज्ञानीपुरुपषकी आज्ञा, गौतमस्वामी और 
आनंदश्रावक, सास्वादनसमकित, निग््नंथ 
गुरु, सदुगुरुभे सदुदेव और केवली, 
सदगुरुओऔर असदगुरुको परखनेकी 
शक्ति, मिथ्यात्वरूपी समुद्रका खारा- 
पन दूर करना, सबसे बड़ा रोग मिथ्यात्व, 
दुराग्रह और स्वच्छंद छोड़नेसे कल्याण, 
उदय कर्म, | मोहगभित और दुःखगगर्भित 
वेराग्य, सत्संगका माहात्म्य 


. शानीको भोग होता है प्रमाद नही होता, 


स्वभावमें रहना और विभावसे छूटना, 
स्वच्छंद, अहंकार आदिसे तपद्चर्या नहीं 
करना, सद्गुरुकी आज्ञासे साधन करे, 
चौदह्‌ पूर्वधारी भी निगोदमें, आख्रव, 
संवर, वृत्तियोंकों अंतर्मुख करना, कर्मसे 
पुरुपार्थ बलवान, मिथ्यात्वरूपी भैंसा, 
मिथ्यादृष्टि और समकितीके जप, तप 
आदि, जैन धर्ममें दयाका सूक्ष्म वर्णन, अपूर्व 
वचनोंके अंतर परिणमनसे उल्लास एवं 
भान, केशीस्वामीकी कठोर वाणी, 
कल्याणका मुख्य मार्ग, आखव ज्ञानीको 
मोक्ष हेतु--उपयोग जागृतिसे, उपयोगके 
दो प्रकार, द्रव्यजीव, भावजीव, कर्मबंध 
और उसका अभाव उपयोगानुसार । 


. जीवका सामर्थ्य, जीवकी अनादि भूल, 


रात्रिभोजनके दोप, ज्ञानीका सब कुछ 
सीधा, अज्ञानीका सब कुछ उलटा, ज्ञानी 
क्रोधादिक्रा वैद्य, ज्ञानसे निर्जरा, स्वस्व- 
रूप समझनेके लिए सिद्धस्वरूपका 
विचार, भूल दूर होनेपर साधुता 
और श्रावकपन, वस्तुओंपर तुच्छभाव 
लानेसे इन्द्रियवशता, लौकिक-अलौकिक 
भाव, बीजज्ञानका प्रगट होना, मुक्तिमें 


पृष्ठ 


2 


७८५ 


७९५ 


अंक 


चिषय 

प्रत्येक आत्मा भिन्‍न, स्मशान-वैराग्य, 
आज्ञा स्व व संयमके लिए, कठिन मार्ग- 
का प्ररूपण, केशीस्वामी और गौतम- 
स्वामीकी सरलता, आत्मोन्‍नतिके लिए 
लोकलाज त्याज्य, शुद्धतापूर्वक सद्ब्नत- 
का सेवन, मतरहित हितकारी, आवश्यक- 
के छः प्रकार, हीन पुरुषार्थवी वातें, 
उपादान और निमित्तकारण, भीरांबाई 
और नाभा भगतकी भक्ति, सामायिकका 
विधान, तिथिमर्यादा आत्मार्थके लिए, 
क्रिया मोक्षेके लिए, लोग तो आत्माका 
त्याग कर देते हैं, पंचमकालमें गुरु, 
अध्यात्मज्ञान, अध्यात्मशास्त्र, द्वव्य- 
अध्यात्मी, मोक्षमार्गमें विध्न, विचार- 
दशामें अंतर, अध्यवसायका क्षय ज्ञानसे, 
मोक्षकी अपेक्षा सत्संग अधिक यथार्थ, 
ढूंढिया सम्प्रदाय, यथाख्यात चारित्र, भय 
अज्ञानसे, वीतरागसंयम, भ्रांति, शंका, 
आशंका, आशंकामोहनीय,  मिथ्या 
प्रतीति, अभ्रतीति 


, यह जीव कया करें ? समझ आ जानेंसे 


[ 


श्ड | 


पृष्ठ अंक विषय 


७.९ 


आत्मा सहजमें प्रगट हो, अंतःकरण शुद्धि- 


से ज्ञान अपने आप, बाह्य त्याग किस लिए 
श्रेष्ठ ? मायाका भूलावा, भवितसे माया 
जीती जाये, जनक-विदेहकी दशा, सच्चे 
शिष्य-गुरु, परम ज्ञानी गृहस्थावस्थामें 
मार्ग नहीं चलाते, निष्काम भवितसे ज्ञान, 
ज्ञानी-अज्ञानीका उपदेश, कदाग्रह छुड़ाने 
के लिए तिथियाँ, बड़ा पाप अज्ञानका, 
अपनी शिथिलताके बदले उदयको दोप, 
पुरुपार्थ करना श्रेष्ठ । 


, पुरुषार्थजयका आलंबन, साधन मिलने- 


से आत्मज्ञान, ज्ञानके दो प्रकार--वीज- 
भूत और वृक्षभूत, आत्मा अरूपी, वंधकी 
मूल प्रकृति आठ, गच्छके भेद, कल्याण- 
का सार्ग एक ही, आत्माकी सामायिक, 
आत्माकी पहचानसे कर्मनाश, सम्यक्‍त्व- 


८०७ 


के प्रकार, सात प्रक्ृतियोंके क्षयसे सम्य- 


क्त्वकी उत्पत्ति, सच्ची भवितकी प्राप्ति 
व्रतादि नियमसे कोमलता 


5. गृहस्थाश्रमर्में सत्पुरुषका त्याग्र-वैराग्य, 
सत्पुरुषके गृहस्थाश्रमकरी स्थिति प्रशस्त, 
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सदाचार, सत्पुरुप और योग्यर्ता, 'स्वयं- 


जागृत रहे, दोषोंका ही दोप,, 'मुमुक्षुका 
त्याग-वेराग्य, सम्यकत्व अपने पास ही, 


सच्चा शिष्य, आज्ञासे कल्याण, ममत्व ' 


मिथ्यात्व, सच्चा संग, भेद भासना अनादि 
भूल, मोक्ष क्या है ? सम्यक्त्वका मार्ग, 


पड्दर्शन, केवलज्ञान, सम्यकत्व कैसे ज्ञात :, 


हो ? सम्यकत्व सर्वेत्कृष्ट ' साधन, 
अंतरात्मा होनेके बाद परमात्मत्व, 
उपयोग और मन, कदाग्रह, आत्मा 
तिलमात्र दूर नहीं है, ग्रंथिभेद, उपशम 
सम्यक्त्व, ब्रतमें उपयोग 

१०. कामना पाप, आत्मामें आंटी, आत्मज्ञान, 
जीवन्मुक्त होना, निष्क्रिवता, विचारा- 
नुसार भावात्मा, ब्रह्मचर्य, देहकी मूर्च्छा, 
कैसे वर्तन करे ? ज्ञानीका सदाचरण 
परोपकारके लिए, जैनधर्मकी स्थिति, 
तीन प्रकारके जीव, पडिक्कमामि आदि- 
का अर्थ, सूत्र आदि साधन आत्मपहचानके 
लिए, समकितीमें गुण, नय आत्माको 
समझनेके लिए, समकितीको देशकेवलछ- 
ज्ञान, ब्रतनियम, सच्चे-झूठेकी परीक्षा, 
उपवास तिथिके लिए नहीं परंतु आत्माके 
लिए, तप बारह प्रकारका, समकित और 
सामायिक, ज्ञान, दर्शन और, चारित्र, 
आत्मा और सदगुरु एक, सच्ची सामा- 
थिक, महावीरके दीक्षाजुल्सकी बात, 
सत्पुरुषके लक्षण, तरनेका कामी, आत्म- 
स्वरूप, केवलज्ञान, सम्यक्त्वके प्रकार, 


८१२ 


स्वभावस्थिति ८१७ 


११, इस कालमें मोक्ष, शुभाशुभ क्रिया, सहज- 
समाधि, कुगुरु, समकित देशचारित्र, 


[ ९५ ] 


विषय 


देशकेवलज्ञान, मोक्षमार्ग है, भगवानका 
स्वरूप, समक्रित सर्वोत्कृष्ट, उलटे मार्ग- 
पर सिद्धका सुख, वृत्ति रोकना, ममत्व 
दुःख, आहार आदिकी बांतें तुच्छ, क्रोध 
आदि कृश करना, विवेक, शम और उप- 
शमसे मोक्ष, वेदांती और पूर्वमीमांसककी 
मुवितमान्यता, सिद्धमें संवर-निर्जरा नहीं, 
धर्मसंन्‍्यास, जीव सदा ही जीवित, आ- 
त्माकी निंदा-करें, पुरुपार्थमें पाँच कारण, 
चौथे गृणस्थानकमें व्यवहार, पुरुपार्थवृद्धिक 
लिए नय, सत्संगसे अनायास गुणोत्पत्ति, 
सत्य बोलना बिलकुल सहज, सच्चा नय, 
सदाचारका सेवन, ज्ञानका अभ्यास, 
विभावके त्यागके लिए सत्साधन, समकि- 
तके : मूल बारह ब्रत, सत्पुरुषके योगसे 
ब्रतादि सफल, सत्संगसे शल्य दूर हो, 
सदा भिखारी, सदा सुख्ती, सच्चे देव, गुरु 
और धर्मकी पहचान, सम्यग्दर्शन श्रेष्ठ । ८२४ 
!'मिथ्यात्व जानेपर फल, जैनके साधु, 
सच्चा ज्ञान, मनुण्यभव भी व्था ,सत्पुरु- 
पकी पहचान, सचमृच पाप, अल्प व्यवहा- 
रमें बड़प्पन और अहंकार, परिग्रहको 
मर्यादा, क्रोधादिका त्याग, ब्रह्मचर्य, मेरा 
स्वरूप भिन्‍त, क्षणिक आयु, बड़प्पनकी 
तृष्णा, अज्ञानीकी क्रिया निष्फल, विभाव 
ही मिथ्यात्व, अधमाधम पुरुपके लक्षण, 
नाककी राख, देहका स्वरूप, संसारप्री तिसे 
पराधीवताके दुःख, सच्चा श्रावक, जीव 
अविचारसे भूला है । 
पंद्रह भेदोंसे सिद्ध, लोच किस लिए ? 
यात्राका हेतु, सत्पुरषका उपदेश निष्कारण, 
महावी रस्वामी, ज्ञानीका संगममें व्यवहार, 
बाड़ा और मताग्रह, जैनमार्ग, शब्वत- 
मार्ग, धर्मका मिथ्याभिमान, लिगधारी 
अनंत बार , भटका, मनुष्यदेहकी, सार्थ- 
कता, . ८३५ 


८३२२ 
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१४ देहका प्रत्यक्ष अनुभव होनेपर भी मूच्छा! //# 
देहात्मबुद्धि और सम्यक्त्व, समकितीकी £/! 
दशा छिपी नहीं रहती, पश्चक्खांन, कल्पित < /' 
ज्ञानी, समकिती और मिथ्यात्वीकी वांणी; “'! 
अंतरकी गाँठ, साधुका आहार, तृष्णा कैसे 

कम हो ? कल्याणकी कुंजी, सम्यक्त्वप्राप्ति, ...- 
सूत्र और अनुभव, घातीकर्म, तिकाचितृ- ८, 
कर्म, यथार्थज्ञान, जयतकी झंझट और 
कल्पना, सम्यस्ञञान, तरनेका कामी, 
जीवका स्वरूप और कुलधर्म आदिका .. 


आग्रह, मनुष्यभवमें विचार कर्तव्य ।॥ ८३७ 
९५८ व्यास्यानसार--१ ८४२ 
१ प्रथम गुणस्थानक, अंथिभेद, चौथा गुण- 
स्थानक--बोधबीज, ८४२ 
२ गुणस्थानकोंमें आत्मानुभव, ८४२ 
३ केवलज्ञान, मोक्ष ८४३ 
७ इस कालमे मोक्ष ८४ 
१२ सकाम और अकाम निर्जरा ८४३ 
१६ लौकिक और लोकोत्त रमार्ग ८४४ 
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ज्ञान, तेजस और कार्मण आदि शरीर, 
आठ रुचक प्रदेश, मौतकी औषधि नहीं. ८८८ 
१८ अंतर्वृेत्ति और उसकी प्रतीति, 
सम्यर्दृष्टिकी निर्जरा, गाढ़ आदि सम्यकत्व 
और गृणस्थानक, धर्मकी कसौटी, आचार्य- 


का उत्तरदायित्व ८८९ 
१९ अवधिज्ञान,. मनःपर्यायज्ञान और 
परमावधिज्ञान ८९० 


२० आराधना, उसके प्रकार और विधि, 
गुणकी अतिशयता ही पूज्य, सिद्धि, लव्धि 
आदि आत्माके जागृत भावमें, लब्धि 
आदि ज्ञानीसे तिरस्कृत, आत्मा और 


मृत्यु, स्थविरकल्प, जिनकल्प ८९० 
२१ जिनका अहिंसा धर्म, हिंदी और 
युरोपियनका विद्याम्यास ८९ 


२२ वेदनीय कर्मकी स्थिति और बंध, 
प्रकृतियोंका एक साथ बंध, मूलोत्तर 
प्रकृतियोंका वंध ८९२ 

२३ आयुका बंध, उदय और उदीरणा ८९३ 

२४ ज्ञानावरणीय आदि और क्षयोपशमभाव 
ज्ञान, दर्शन और वीर्यका काम, कर्मप्रकृति 
को वर्णनमें निच्चितता - ८९३ 
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लड़; विषय पृष्ठ 
२५ ज्ञान धागेवाली सूई ८९४ 
२६ प्रतिहार,नर्न आदि दाव्दोंके अर्थ, ज्ञान 
और दर्शन ८९४ 
२७ चयोपचय, चयविचय, चिताका शरीरपर 
असर, वनस्पतिमें आत्मा ८९५ 
२८ साधु, यति, मुनि, ऋषि ८९५ 
२९ भव्य और अभव्य ८९५ 


३० बंध और सोक्ष, प्रदेश आदि बंध, विपाक, 
चार्वाक कौन ? तेरहवें गुणस्थानकमें एक 
समयवर्ती बंध, कषायका रस, श्रवण, 
मनन आदि, आत्मासंबंधी विचारमें काम 
का बहाना, सम्यरदृष्टिकी प्रवृत्ति, सिद्धि 
आदि शक्तियाँ सच्ची, वीर्यमंदता, काम 
कर लेनेका योग्य समय, ज्ञानीपुरुषकी 
व्यवहारमें भी अंतरात्मदृष्टि, उपाधिमें 
उपाधि और समाधिमें समाधि रखना, 
व्यवहारमें आत्मकर्तव्य, कर्मरूपी कर्ज, 
इंद्र आदि भी अशक्तिमान, आत्माका 
भप्रमत्त उपयोग, करणानुयोग और चर- 
णानुयोग, ९वें गुणस्थानकमें वेदोदयका 


क्षय ८९६ 
आम्यंत्तर-परिणामावलछोकन ८९९ 
. संस्मरण-पोथी--२ रवेंसे ३४वें वर्णपयंत ८०९ 
प्रस्तावना ९२०० 
९६० संस्सरण-पोथी--१ ९०१ 
१ स्वरूप दृष्टिगत न होनेंका कारण ९०१ 
२ छः पदका दृढनिश्चय ९०१ 
३ जीवकी व्यापकता, परिणामिता, कर्मसे- 
बद्धता आदिके निर्णयकी दुष्करता ९०२ 
४ सहज ९०३ 
५ स्वविचारभुवन--कल्याणमार्ग ९०४ 
६ अंतिम समझ ९२०७ 
७ आत्मसाधन--भा त्माके द्रव्य क्षेत्र, काल, 
भाव ९०७ 


८ मन वचन कायाका संयम ९०७ 


अड्ू विषय पृष्ठ 


९ सुख न चाहनेवाला ९०८ 
१० स्थात्‌ मुद्रा, सच्चिदानंद और नय प्रमाण 
आदि, दृष्टिविप जानेके बाद, पुनर्जन्प 
है, इस कालमें मेरा जन्म लेना, हम जो 

हैं वह पायें, विकराल काल-कर्म-आत्मा ९०८ 


११ इतना हीं खोजा जाय तो सब मिलेगा ९०८ 
१२ मारग साचा मिल गया""(काव्य) ९०८ 


१३ स्वभुवनमें विचारमें ९१० 
१४ होत आसवा परिसवा'''(काव्य) ९१० 
१५ अनुभव ९११ 
१६ यह त्यागी भी नहीं अत्यागी भी नहीं, 
संतपना अति दुर्लभ, ९११ 


१७ प्रकाशभुवन--आप इस ओर मुड़ें, यह 
बोध सम्यक्‌ है, यह पुरुष यथार्थवक्‍्ता था ९११ 


१९, वह दशा किस लिए आवृत हुई? 


वही परमात्मा है । ९११ 
२० 'कौई ब्रह्म रसना भोगी''* ९१२ 
२१ परिग्रह मर्यादा ९१२ 
२२ चेतन और चेतन्य ९१२ 
२३ चक्षु और मन अप्राप्यकारी, चेतनका 

बाह्य अगमन ९१३ 
२४ समय-समयमें अनंत संयमपरिणाम, योग- 

दशामें आत्माका संकोच-विकास ९१३ 
२५ ध्यान ९१३ 
२६ पुरुषाकार चिदानंदघनका ध्यान करें,चम- 

त्कारका धाम ९१३ 
२७ विश्व, जीव, परमाणु और कर्मसंबंध 

अनादि ९१४ 
२९ आत्मभावना करनेका क्रम ९१४ 
३० प्राण, वाणी, रसमें ९१५ 
३१ जैन सिद्धांतके ग्रंथवी रचनाका प्रकार ९१५ 
३२ धन्य रे दिवस" (काव्य) ९१५ 
३३ बंध और मोक्ष ९१७ 
रे४ छः पद ९१७ 
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अंडू: विषय 
: ४५ आत्माके नित्यत्व आदि संबंधी छ; दर्शनकी 


सान्‍्यताका कोष्ठक ९१७ 


३६ बुद्धि, आत्मा, विद्व और परमात्माके 

विपयमें जिन, वेदांत आदिके कंथन 

: ३७ महावीरस्वामीके पुरुपार्थसी बोध, अपनी 
कल्पनासे वर्तन करनेसे भववृद्धि 

: ३८ सर्वसंग महास्रंव, मिश्रगुणस्थानक जैसी 
स्थिति, वैश्यवेप और निर््रंथभाव, विभाव- . * 
'योगका विचार, ज्ञानका तारतम्य और ,* 
उदयबल, हतपुण्य लोगोंने भरतक्षेत्रको , 

| ९१८ 


९१७ 


९१८ 


घेरा है । 
“३९ व्यवहा रका विस्तार और निवृत्ति, उदयं- 

रूप दो ९१९, 
४० चित्तकी शांतिके लिए समाधान ९२० 
४१ जीवनकाल भोगनेका विचार ९२० 


४२ तत्त्वज्ञानी अपनी देहमें भी ममत्त्व नहीं 

करते । ॥ ९२० 
४३ काम आदिका संयम ९२० 
४४ व्यवसायसे निवृत्त हो, प्रारब्धसे सहजे 


निवृत्ति 
४५ संग या अंश संग निवृत्तिरूप कालकी 


९२० 


प्रतिज्ञा, निवृत्ति ही प्रशस्त ९२१ 
४६ प्रत्याख्यान ९२१ 
४७ क्षायोपश्षमिक ज्ञान ९२१ 
४८ “ेम निर्मलता रे!” जिनवी र-प्रकाशित 

धर्म ९२१ 


४९ वीतरागदर्शनके निर्धारित ग्रंथवा विषय ९२२ 
५० जैन और वेदांत पद्धतिके एकीकरणके 


लिए विचारित विषय ९२२ 
५१ जैनशासनकी विचारणा : श्र 
“५२ जैनपद्धतिके विचारणीय मूलोत्तर प्रन्‍्न ९२३ 
५३ न्‍्यायविपयक प्ररन ९२३ 


७५४ आत्मदशा और लोकोपकार प्रवत्तिसंवंधी ९२३ 
(.एए अल्प परिणामकी विद्येप स्थिरंताकें, लिएं , : 
“.) # बाणी-कायासंयम ९२४ 


पृष्ठ अड्डू 


विषय पृष्ठ 

५६. जीव आदि द्रव्यसंबंधी ९२४ 

५७ है योग । हि ९२८ 
५८ एक चंतन्यमें यह सब किस: तरह | 

घटता हैँ ? « ९२४ 

५९ विभाव परिणाम क्षीण न करनेसे द:खका.' 

वेंदन ९२४ 


/५६० चिंतनानुसार आत्माका प्रतिभासन, विचार- - 
शक्ति और विषयातंता, चेतनकी अन- 


तत्ति, नित्यत्व और द्रव्यत्व ९२४ 
६१ वीतरागके संपूर्ण प्रतीतियोग्य बच्चन, 
वीतराग़ताके प्रमाणंमें श्रद्धेयत्व, जिनकी 
शिक्षा अविकल ९२५ 
६२ जैनदर्शन आदिका मंथन ४० ९२५ 
६३ धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, छोक- 
संस्थान आदिके रहस्यसंबंधी प्रश्ष ._ ९२६ 
६४ सिंद्ध आत्माकी लोकालोक-प्रकाशंकता, 
अगुरुलूघुता ९२६ 
६५ आंत्मध्यानके लिए ज्ञान-तारतम्पतादि ९२६ 
६६ जगंतकां त्रिकालवर्तित्व ९२७ 
६७ वंस्तुका अस्तित्व, दो प्रकारका पदार्थ-' 
.. स्वभाव स्पष्ट ९२७ 
“६८ गुणातिशयता क्या ? केवलज्ञानमें आहार, 

* निहार आदि क्रियाएँ किस तरह ? ९२७ 
“६९ ज्ञानके भेद '.. ९२७ 
.७० परमावधिके बाद केंवलज्ञान, द्रव्योंकी ' -* 

गुणातीतता, केवलज्ञानकी निविकल्पतता ९२८ 
*७१ अस्तित्व, वंघ, अमूर्तता, पुदूगछ और 
जीवका संयोग, धर्मादिकी क्षेत्रव्यापिता, 
द्रव्यस्वरूप, केवलज्ञान ' और अनंतता- 
अनादिताकी शांंकाएँ * ९२८ 
७२ सर्वप्रकाशकता और सर्वव्यापकता, आत्मा . 
संबंधी विचारणीय विपय ९२९५ 
७३-७४ मार्गप्रवर्तनसंवंधी विचारणा ९२५ 
«७५ सोहं' आश्चर्यकारक गवेपणा, आत्मध्यान 
('« संबंधी ऊहापोह : ., ... + ९३० 


असू विषय पृष्ठ अडू: विषय पृष्ठ, 
७६ भात्माका असंख्यातप्रदेश-प्रमाणत्व ९३० १२ तीन वैराग्यसे लेकर अचित्य सिद्धस्वरूप |: 
७७ अपमूर्तत्व, अनंतत्व, मूर्तामूर्तत्व और बंध तकके विचार ९३८ 
आदि ९३१ १३ संयम, समाधान, पद्धति और वृत्ति ९३९ 
७८ केवलज्ञान और ब्रह्म ९३१ १४-१५ सत्य धर्मके उद्धारसंबंधी ९३९ 
७९ जिनके अभिमत्तसे आत्मा ९३१ १६ नयदृष्टि विचार ॥ ४० 
८० मध्यम परिमाणका नित्यत्व, कर्मबंधका डर ६ असंग शुद्ध चेतन हूँ। अनुभवस्वरूप 
: « हेतु, द्रव्य और गुण, अभव्यत्व धर्मास्ति- हा बे 
काय आदिका वस्तुत्व, सर्वज्ञता बह अदा जिनप्रतिमा ही, हु 
नस कप १९ अंतराय करनेवाले काम आदिको सम्बोधन ९४१ 
८ वैंदांतके आत्मादि 23822, न २० सम्यरदर्शन, जिनवीतराग आदिको भक्तिसे 
“२-८३ जनमाग ९३२ रहा 
८४ मोहमयीसंबंधी उपाधिकी अवधि ९३४ ४७% & | ३ 
' ॥ २१ उपासनीय समाधिमार्ग ९४२ 
८५ कुछ स्वविचार ९२३४ 22020 
८६ देव, गुरु, धर्म ९३४ कक 0 308 हू मु जे 
| 2. २३ मोक्ष और मोक्षमार्गहप सम्यर्दर्शनसे 
८७ जिनसदृश ध्यानसे तन्मयात्मस्वरूप कद १२वें गुणस्थानकपर्यंत दक्ाओंके छक्षण ९४२ 
होऊंगा ? ९३४ हि 
*८ अपूर्वसंयम प्रगट करनेके लिए ९३४ संस्मरणपोथी--३ 
| १ सर्वज्ष, जिन, वीतराग, सर्वज्न है, जीवका 
संस्मरणपोथी--२ ज्ञानसामर्थ्य संपूर्ण ९४३ 

१ सहज शुद्ध आत्मस्वरूप ५०२४ २ सर्वज्ञपद श्रवण-पठन-विचार करने योग्य 

२ सर्वज्ञपदका ध्यान करें । ९३५ और स्वानुभवसे सिद्ध करने योग्य ९४३ 

३ सत्पुरुषोंको नमस्कार ०२५ ३ देव, गुरु, धर्म ९४३ 

४ जिनतत्त्वसंक्षेप 3३५. ४ प्रदेश, समय, परमाणु; द्रव्य, गुण, 

५ मुख्य आवरण, मुमुक्षुता आदि उत्पन्न पर्याय; जड़, चेतन ९४३ 
कैसे हों ? श्रे५ ५ मूल द्रव्य और पर्याय ९४४ 

६ जीवके वंधनके मुख्य हेतु 3३. ६ दुःखका आत्यंतिक अभाव मोक्ष सम्य- 

७ सर्व द्रव्यसे मुक्त स्वरूपका अनुभव, श्ञान-दर्शन-चारित्र और मोक्ष, सकर्म 
सम्यग्दर्शी और सम्यक्चारित्रीको जीव, भावकर्म, तत्त्वार्थप्रतीति ९४४ 
उद्वोधन हक ७ शुद्ध निविकल्प चैतन्यकी स्वरूपरहस्यमय 

८ दुःख और उसका बीज आदि, कर्मके उक्ति---आपसे जगत भिन्‍न, अभिन्‍न, 
पाँच कारण, उसके अभावका क्रम ९३६ भिन्‍नाभिन्‍न है । ९४५ 
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२८वाँ वर्ष 
[ ४४८ ] ५३३ मुंबई, कात्तिक सुदी १, १९५१ 
मतिन्नानादिके प्रदतोंके विषयमें पत्र द्वारा समाधान होना कठिन है। क्योंकि उन्हें विशेष 
पढ़नेकी या उत्तर लिखनेकी प्रवृत्ति अभी नहीं हो सकती । 


महात्माके चित्तकी स्थिरता भी जिसमें रहनी कठिन है, ऐसे दुषमकालमें आप सबके प्रति 
अनुकंपा करना योग्य है, यह विचारकर लोकके आवेशमें प्रवृत्ति करते हुए आपने प्रइतादि लिखने- 


रूप चित्तमें अवकाश दिया, इससे मेरे मनको संतोष हुआ है । 
निष्कपट दासानुदास भावसे० 


७ 
'[ ४४९ ] ५३४ मुंबई, कार्तिक सुदी ३, बुध, १९५१ 
श्री सत्पुरुषको नमस्कार 
श्री सूर्यपु रस्थित, वेराग्यचित्त, सत्संगयोग्य श्री छल्लुजीके प्रति, 


श्री मोहमयी भूमिसे जीवनमुक्तदशाके इच्छुक श्री “का आत्मस्मृतिपुवेक यथायोग्य प्राप्त 
हो । विशेष विचती कि आपके लिखे हुए तीन पत्र थोड़े थोड़े दिनोंके अंतरसे मिले हैं । 


यह जीव अत्यंत्त मायाके आवरणसे दिश्ञामूढ हुआ है, और उस योगसे उसकी परमार्थदृष्टि 
उदयमें नहीं आती | अपरमार्थमें परमार्थका दुढाग्रह हुआ है; और उससे वोध प्राप्त होनेके योगसे 


५०० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


भी उसमें बोधका प्रवेश हो, ऐसा भाव स्फुरित नहीं होता, इत्यादि जीवकी विषम दशा कहकर 
प्रभुके प्रति दीनता प्रदर्शित की है कि है नाथ ! अब मेरी कोई गति (मार्ग) मुझे दिखायी नहीं 
देती । क्योंकि मैंने सर्वंस्व लुटा देने जेसा योग किया है, और सहज ऐद्वर्य होते हुए भी, प्रयत्न 
करनेपर भी, उस ऐश्वरयंसे विपरोत्त मार्गका ही मैंने आचरण किया है। उस उस योगसे मेरी 
निवृत्ति कर, और उस निवृत्तिका सर्वोत्तम सदुपायभूतत जो सदुगुरुके प्रति शरणभाव है, वह उत्पन्न 
हो, ऐसी पा कर,' ऐसे भावके बीस दोहे हैं, जिनमें प्रथम वाक्य है प्रभु ! हे प्रभु ! क्या कहूँ ? 
दीनानाथ दयाल' है। वे दोहे आपके स्मरणमें होंगे। उन दोहोंकी विशेष अनुप्रेक्षा हो, वेसा 
करेंगे तो वह विशेष गुणाभिव्यक्तिका हेतु होगा । 


उनके साथ दूसरे आठ ब्रोटक छंद अनुप्रेक्षा करनेयोग्य है, जिनमें इस जीवको क्या आचरण 
करना वाकी है, और जो जो परमार्थके नामसे आचरण किये हैं वे अब तक वृथा हुए, और उन 
आचरणमें जो मिथ्याग्रह है उसे निवृत्त करनेका बोध दिया है, वे भी अनुप्रेक्षा करते हुए जीवको 
पुरुषार्थ विशेषके हेतु हैं । 


योगवासिष्ठ' का पढ़ना पुरा हुआ हो तो थोड़ा समय उसका अवकाश रखकर अर्थात्‌ अभी 
फिरसे पढ़ना बन्द रखकर “उत्तराध्ययनसूत्र' को विचारियेगा, परंतु उसे कुलसंप्रदायके आग्रहार्थको 
निवृत्त करनेके लिए विचारिये। क्योंकि जोवको कुलयोगसे जो संप्रदाय प्राप्त हुआ होता है, 
वह परमार्थरूप है कि नहीं ? ऐसा विचार करते हुए दृष्टि आगे नहीं चछती और सहजमें उसे ही 
परमाथे मानकर जीव परमार्थ चूक जाता है। इसलिए मुमुक्षुजीवका तो यही कतंव्य है कि 
जीवको सदगुरुके योगसे कल्याणकी प्राप्ति अल्पकालमें हो, उसके साधन, वैराग्य और उपशमके 
लिए 'योगवासिष्ठ', 'उत्तराध्ययनादि' विचारणीय है, तथा प्रत्यक्ष पुरुषके वचनकी निराबाधता, 
पूर्वापर अविरोधिता जाननेके लिए विचारणीय हैं । 
आ० स्व० प्रणाम 


[४५० ] ५३५ मुंबई, कार्तिक सुदी ३, बुध, १५५१ 

आपको दो चिट्टठियाँ लिखी थीं, वे मिली होंगी । हमने संक्ष पमें लिखा है। अभिन्नभावसे 
लिखा है। इसलिए कदाचित्‌ उसमें कुछ आशंकायोग्य नहीं है। तो भी संक्षेपके कारण समझमें 
न आये, ऐसा कुछ हो तो पूछनेमें आपत्ति नहीं है । 

श्रीकृष्ण चाहे जिस गतिको प्राप्त हुए हों, परंतु विचार करनेसे वे आत्मभाव-उपयोगी थे, 
ऐसा स्पष्ट प्रतोत होता है। जिन श्रीकृष्णने कांचनकी द्वारिकाका, छप्पन करोड़ यादवों द्वारा 
संग्रहीतका, पंचविषयके आकर्पंक कारणोंके योगमें स्वामित्व भोगा, उन श्रीकृष्णने जब देहको 
छोड़ा है तव क्या स्थिति थी, वह विचार करने योग्य है; और उसे विचारकर इस जीवको अवश्य 
आकुलतासे मुक्त करना योग्य है| कुलका संहार हुआ है, द्वारिकाका दाह हुआ है, उसके शोकसे 
शोकवान अकेले दनमें भूमिपर आधार करके सो रहे हैं, वहाँ जराकुमारने जब वाण मारा, उस 

* समय भी जिन्होंने धीरताको अपनाया है, उन श्रीकृष्णकी दशा विचारणीय है । ह 


छ 
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[४५१ ] ५३६ मुंबई, कातिक सुदी ४, गुरु, १९५१ 
आज एक पत्र प्राप्त हुआ है, और उस संबंधमें यथाउदय समाधान लिखनेका विचार 
करता हूँ, और वह पत्र तुरत लिखूँगा । 


मुम॒क्षुजीवको दो प्रकारकी दशा रहत्ती है, एक (विचारदशा' और दूसरी 'स्थितप्रश्दशा' । 
स्थितप्रज्ञदशा विचारदशाके लगभग पुरी हो जानेपर अथवा संपुर्ण होनेपर प्रगट होती है । उस 
स्थितप्रज्ञदशाकी प्राप्ति इस कालमें कठिन है; क्‍योंकि कालमें आत्मपरिणामके लिए व्याधातरूप 
योग प्रधानरूपसे रहता है, और इससे विचारदशाका योग भी सदगुरु और सत्संगके अंतरायसे 
प्राप्त नहीं होता; वेसे कालमें कृष्णास विचारदशाकी इच्छा करते हैं, यह विचारदशा प्राप्त 
होनेका मुख्य कारण है, और ऐसे जीवको भय, चिता, पराभव आदि भावमें निजबुद्धि करना 
योग्य नहीं है, तो भी घीरतासे उनके लिए समाधान होने देना, और निर्भव चित्त रखवाना 
योग्य है । 

७ 
[ ४५३ + ४५२ ] ५३७ मुंबई, कातिक सुदी ७, शनि, १९५१ 
श्री सत्पुरुषकी नमस्कार 

श्री स्थंभतीर्थंवासी मुमुक्षुजनोंके प्रति, 

श्री मोहमयी भूमिसे “का आत्मस्मृतिपुर्वक यथायोग्य प्राप्त हो, विशेष विचती कि मुमुक्षु 
अंवालालका लिखा हुआ एक पत्र आज प्राप्त हुआ है। 

क्ृष्णदासके चित्तकी व्यग्रत्ता देखकर आप सबके मनमें खेद रहता है, वेसा होना स्वाभाविक 
है । यदि हो सके तो 'योगवासिष्ठ' ग्रंथ तीसरे प्रकरणसे उन्हें पढ़वाइये अथवा श्रवण करवाइये; 
और प्रवृत्तिक्षे त्रसे जैसे अवकाश मिले तथा सत्संग हो वेसे करें। दिनभरमें वेसा अधिक समय 
अवकाश लिया जा सके, उत्तना ध्यान रखना योग्य है। 

सब ममक्षभाइयोंकी समागमकी इच्छा है, ऐसा लिखा, उसका विचार करूँगा। मार्गंशीर्ष- 
मासके पिछले भागमें पौष मासके आरंभमें बहुत्त करके वेसा योग होना संभव है । 

कृष्णदासको चित्तके विक्षेपकी निवृत्ति करना योग्य है। क्योंकि मुमुक्षुजीवको अर्थात्‌ 
विचार॒वान जीवको इस संसारमें अज्ञानके सिवाय दूसरा कोई भय नहीं होता । एक अज्ञानकी 
निवृत्ति करनेकी जो इच्छा'है, उसके सिवाय विचारवान जीवको दूसरी इच्छा नहीं होती, और 
पूर्व॑कर्मके वलसे वेसा कोई उदय हो, तो भी विचारवानके चित्तमें संसार कारागृह है, समस्त छोक 
दुःखसे आत्त है, भयाकुल है, रागह्वेषके प्राप्त फलसे जलता है; ऐसा विचार निशचयरूप ही रहता 
है; और ज्ञानप्राप्तिका कुछ अंत्तराय है, इसलिए यह कारागृहरूप संसार मुझे भयका हेतु है और 
लोकका प्रसंग करता योग्य नहीं है, यही एक भय विचारवानके लिए योग्य है । 

महात्मा श्री तीर्थंकरने नि्रेथको प्राप्ततरिषष्ठ सहत करनेकी वारंवार सूचना दी है। उस 
परिषह॒के स्वरूपका प्रतिपादन करते हुए अज्ञानपरिषह और दर्शनपरिषह ऐसे दो परिषहोंका 
प्रतिपादन किया है, कि किसी उदययोगकी प्रबछता हो और सत्संग एवं सत्पुरुषका योग होनेपर 
भी जीवकी अज्ञानके कारणोंको दूर करनेकी हिम्मत न चल सकती हो, आकुलता आ जाती हो 
तो भी धीरता रखना, सत्संग एवं सत्पुरुषके योगका विशेषातिविशेष आराधन करना; तो अनु 
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क्रमसे अज्ञानकी निवृत्ति होगी; क्योंकि निश्चय जो उपाय है, और जीवको निवृत्त होनेकी वृद्धि 
है, तो फिर अज्ञात निराधार हो जानेपर किस तरह रह सकता है ? एक मात्र पुर्वकर्मके योगके 
सिवाय वहाँ उसे कोई आधार नहीं है। वह तो जिस जीवको सत्संग एवं सत्पुरुषका योग हुआ है 
और पूर्वकर्मनिवृत्तिका प्रयोजन है, उसका क्रमशः दूर होने हो योग्य है, ऐसा विचारकर वह 
ममक्षजीव उस अज्ञानसे होनेवाली आकुलत्ता-व्याकुलत्ताको धीरतासे सहन करे, इस त्तरह 
परमार्थ कहकर परिषह कहा है। यहाँ हमने उन दोनों परिषहोंका स्वरूप संक्षपमें लिखा है। 
इस परिषहका स्वरूप जानकर, सत्संग एवं सत्पुरुषके योगसे, जिस अज्ञानसे आकुलता होती है 
वह निवृत्त होगा, ऐसा निश्चय रखकर, यथाउदय जानकर, धीरता रखनेका भगवान तीर्थकरने 
कहा है, परंतु वह धीरता ऐसे अर्थमें नहीं कही है, कि सत्संग एवं सत्पुरुषका योग होनेपर 
प्रमाद हेतुसे विलंब करना, वह धीरता है और उदय है, यह बात भी विचारवान जीवको स्मृतिमें 
रखनी योग्य है । 
श्री ततीर्थंक रादिने वारंवार जीवोंको उपदेश दिया है; परंतु जीव दिशामूढ रहता चाहत्ता 
है, वहाँ उपाय नहीं चल सकता । वारंवार ठोंक-ठोंककर कहा है कि यदि यह जीव इस एक उपदेशको 
समझे तो मोक्ष सहज है, नहीं तो अनंत उपायोंसे भी नहीं है। और यह समझना भी कुछ विकट 
नहीं है, क्योंकि जोवका जो सहज स्वरूप है मात्र वही समझना है; और वह कुछ दूसरेके स्वरूपकी 
बात नहीं है कि कदाचित्‌ वह छुपाये कि न बताये, जिससे समझमें न आ सके | अपने आपसे अपने 
आप गुप्त रहना किस त्तरह हो सकता है ? परंतु स्वप्नदशामें त होने योग्य ऐसी अपनी मृत्युको भी 
जीव देखता है, वैसे अज्ञानदशारूप स्वप्नयोगसे यह जीव अपनेको, जो अपने नहीं हैं, ऐसे दूसरे 
द्रब्योंमें निजरूपसे मानता है; और यही मान्यता ही संसार है, यही अज्ञान है, यही नरकाददि 
गतिका हेतु है, यही जन्म है, मरण है, और यही देह है, देहका विकार है, यही पुत्र, यही पिता 
यही शत्र , यही मित्रादि भावकी कल्पनाका हेतु है; और जहाँ उसकी निवृत्ति हुई वहाँ सहज मोक्ष 
है, और इसी निवृत्तिके लिए सत्संग, सत्पुरुष आदि साधन कहे हैं; और वे साधन भी जीव यदि 
अपने पुरुषार्थको छिपाये विना उनमें लगाये, त्तभी सिद्ध होते हैं| अधिक क्या कहें ? इतनी संक्षिप्त 
थोड़ी वात यदि जीवमें परिणाम पा ले तो वह सर्व ब्रत्त, यम, नियम, जप, यात्रा, भक्ति, शास्त्रज्ञान 
आदिसे छुट्टी पाये, इसमें कुछ संशय नहीं है । यही विनती | 
आ० स्व० प्रणाम 
& 
[४५४ ] ५३८ मुंबई, कातिक सुदी ९, बुध, १९५१ 
दो पत्र प्राप्त हुए हैं । 
मुक्त मनसे स्पष्टीकरण किया जाये ऐसी आपको इच्छा रहती है, उस इच्छाके कारण ही 
मुक्त मससे स्पष्टोकरण नहीं किया जा सका, और अब भी उस इच्छाका निरोध करनेके सिवाय 
आपके लिए दूसरा कोई विशेष कतंव्य नहीं है। हम मुक्त मनसे स्पष्टीकरण करेंगे, ऐसा जानकर 
इच्छाका निरोध करना योग्य नहीं है, परंतु सत्पुरुषके संगके माहात्म्यकी रक्षाके लिए उस इच्छा- 
को शान्त करना योग्य है, ऐसा विचारकर श्ञांत करना योग्य है। सत्संगकी इच्छासे ही यदि 
संसारके प्रतिबंधके टूर होनेकी स्थितिके सुधारकी इच्छा रहती हो तो भी अभी उसे जाने देना 
योग्य है; क्योंकि हमें ऐसा लूगता है कि वारंवार आप जो लिखते हैं, वह कुट॒म्ब्रमोह है, संक्‍्लेश- 
परिणाम है, और असाता न सहन करनेकी किसी भी अंझमें वृद्धि हैं और जिस पुरुषको बह वात 
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किसी भवतजनने लिखी हो, तो उससे उसका रास्ता निकालनेके बदले ऐसा होता है, कि ऐसी 
निदानवुद्धि जब तक रहे तब तक सम्यक्त्वका रोध रहे सही, ऐसा विचारकर बहुत वार खेद हो 
जाता है; उसे आपको लिखना योग्य नहीं है । 

छः 


[ ४५५ ] ५३०९ मुंबई; कात्तिक सुदी १४, सोम, १९५१ 

सर्व जीव आत्मरूपसे समस्वभावी हैं, दूसरे पदार्थमें जीव यदि निजबुद्धि करे तो परिभ्रमणदशा 
प्राप्त करता है, और निजमें निजबुद्धि हो तो परिभ्रमणदशा दूर होती है। जिसके चित्तमें ऐसे 
मार्गका विचार करना आवश्यक है, उसको, जिसकी आत्मामें वह ज्ञान प्रकाशित हुआ है, उसकी 
दासानुदासरूपसे अनन्य भक्ति करना ही परम श्रेय है। और उस दासानुदा स भक्तिमानकी भक्ति 
प्राप्त होनेपर जिसमें कोई विषमता चहीं आती, उस ज्ञानीको धन्य है | उतनी सर्वांगदशा जब त्तक 
प्रगट न हुई हो तब तक आत्माकी कोई गुरुह्पसे आराधना करे, वहाँ पहले उस गुरुपनेको 
छोड़कर उस शिष्प्में अपनी दासानुदासता करता योग्य है । 

७ 


५४० मुंबई, कार्तिक सुदी १४, सोम, १९५१ 
विषम संसाररूप 
बंधनका छेदन करके जो पुरुष 
चल निकले उन प्रुरुषोंको अनंत प्रणाम है । 


आज आपका एक पत्र प्राप्त हुआ है। 

सुदी पंचमी और छठके पीछे यहांसे विदाय होकर मेरा वहाँ आना होगा, ऐसा छगत्ता है । 
आपने लिखा कि विवाहके काममें पहलेसे आप पधारे हों, तो कितने विचार हो सकें | उस संब॑'धर्मे 
ऐसा है कि ऐसे कार्योमें मेरा चित्त अप्रवेशक होनेसे, और वेसे कार्योका माहात्म्य कुछ है चहीं 
ऐसा निश्चय होनेसे मेरा पहलेसे आना कुछ बेसा उपयोगी नहीं है। जिससे रेवाशंकरभाईका 
आना ठीक समझकर वैसा किया है। 

रूईके व्यापारके विषयमें कभी कभी करनेरूप साधन आप पत्र द्वारा लिखते हैं। उस 
विषयमें एक बारके सिवाय स्पष्टीकरण नहीं लिखा; इसलिए आज इकट्ठा लिखा है। आड़तका 
व्यवसाय उत्पन्न हुआ उसमें कुछ इच्छाबल और उदयबल था। परन्तु मोत्तीका व्यवसाय उत्पन्र 
होनेमें तो मुख्य उदय बल था। बाकी व्यवसायका अभी उदय मालूम नहीं होता | और व्यवसायकी 
इच्छा होना यह तो असम्भव जैसी है। 

श्री रेवाशंकरभाईसे आपने रुपयेकी माँग की थी, वह पत्र भी मणि तथा केशवलालके पढलनेमें 
आये उस त्तरह उनके पत्रमें रखा था | यद्यपि वे जानें इसमें कोई दूसरी बाधा नहीं है, परन्तु जीव- 
को छौकिक भावनाका अभ्यास विशेष बलवान है, इससे उसका क्या परिणाम आया और हमने 
उस विषयमें क्या अभिप्राय दिया ? उसे जाननेकी उनकी आतुरता विशेष हो त्तो वह भी योग्य नहीं। 
अभी रुपयेकी व्यवस्था करनी पड़े उस लिये आपके व्यवसायके सम्बन्धमें हमने कदाचित्‌ न कहा 
होगा, ऐसा विना कारण उनके चित्तमें विचार आये। और अनुक्रमसे हमारे प्रत्ति व्यावहारिक 
बुद्धि विशेष हो जाये, वह भी यथार्थ नहीं । 


५०४ श्रोमद्‌ राज॑चन्द्र 


जीजीबाका लग्न माघ मासमें होगा कि नहीं ? इस संबंधमें ववाणियासे हमारे जाननेमें 
कुछ नहीं आया, तथा मैंने इस विषयमें कोई विशेष विचार नहीं किया है। ववाणियासे खबर 
मिलेगी तो आपको यहाँसे रेवाशंकरभाई कि केशवलाल सूचित करेंगे । अथवा रेंवाशंकरभाईंका 
विचार माघ मासका होगा तो वे ववाणिया लिखेंगे, और आपको भी सूचित करेंगे। उस प्रसंग 
पर आना कि न आना, इसका पक्‍का फैसला अभी चित्त नहीं कर सकेगा, क्योंकि उसे बहुत वक्त 
है और अभीसे उसके लिए विचार सूझ आये, ऐसा होना कठिन है। तीन वर्षसे उस तरफ जाना 
नहीं हुआ, जिससे श्री रावजीभाईंके चित्तमें तथा माताजीके चित्तमें, जाया न जाये त्तो अधिक 
खेद रह, यह मुख्य कारण उस तरफ आनेमें है। तथा हमारा आता न हो तो भाईं-बहनोंको 
भी खेद रहे, यह दूसरा कारण भी उधर आनेके विचारको बलवान करता है। और बहुत करके 
आना होगा, ऐसा चित्तमें लगता है। हमारा चित्त पौष मासके आरंभमें यहाँसे निकलनेका रहता 
है, और बीचमें रुकावट हो तो प्रवुत्तिसे आयी हुईं कुछ थकावटकी विश्वांतिके समय हो । परंतु कित्तना 
ही कामकाज ऐसा है कि निर्धारित दिनोंसे कुछ अधिक दिन जानेके बाद यहाँसे छूठा जा सकेगा। 

आप अभी किसीको व्यापार-रोजगा रकी प्रेरणा करते हुए इत्तना ध्यान रखें कि जो उपाधि 
आपको खुद करनी पड़े उस उपाधिका उदय आप लगाना चाहते हैं। और फिर उससे निवृत्ति 
चाहते हैं |-यद्यपि चारों त्रफके आजीविकादि कारणोंसे उस कार्यंकी प्रेरणा करनेकी आपके चित्तमें 
उदयसे स्फुरणा होती होगी तो भी उस संबंधी चाहे जेसी घबराहट होनेपर भी धीरतासे विचार 
कर कुछ भी व्यापार-रोजगा रकी प्रेरणा करना या लड़कोंको व्यापार करानेके विषयमें भी सूचना 
लिखना। क्योंकि अशुभ उदयको इस तरह दूर करनेका प्रयत्न करते हुए बल प्राप्त करने जैसे हो 
जाता है। 

आप हमें यथासंभव व्यावहारिक बात्त कम लिखें ऐसा जो हमने छिखा उसका हेतु मात्र 
इतना ही है कि हम इतना व्यवहार करते हैं, उस विचारके साथ दूसरे व्यवहारको सुनते-पढ़ते 
आकुलता हो जाती है.। आपके पत्रमें कुछ निवृत्तिवार्ता आये तो अच्छा, ऐसा रहता है। और 
फिर आपको हमें व्यावहारिक बात लिखनेका कोई हेतु नहीं है, क्योंकि वह हमारे मुँह पर है; और 
कदाचित्‌ आप घबराहटको शान्‍्त करनेके लिए लिखते हों तो उस प्रकारसे वह लिखी नहीं जाती | 


बात आत्तंध्यानकेरूप जेसी लिखी जाती है । जिससे हमें बहुत संत्ताप होता है | यही विनती | 
| प्रणाम 


[४५८ ] ५४१ सं० १९५१ 
ज्ञानीपुरुषोंका समय-समयमें अनंत्त संयमपरिणाम वर्धभान होता है, ऐसा सर्वज्ञने कहा है, 
यह सत्य है । वह संयम, विचारकी तीक्ष्ण परिणत्से ब्रह्मर॒सके प्रति स्थिरता होनेसे उत्पन्न होता 


है । 


७ 
[ ४६१ ] ५४९ मुंदई, कात्तिक सुदी १५, मंगल, १९५१ 


श्रीसोभागभाईको मेरा यथायोग्य कहियेगा | 
उन्होंने श्री ठाणांगसूत्रकी एक चौभंगीका उत्तर विशेष समझनेके लिए माँगा था, उसे 


संक्षेपमें यहाँ लिखा है--- 


५०६ श्रीमद्‌ राजचरद्र 


अभी व्यवसाय विशेष है। कम करनेका अभिप्राय चित्तसे खिसकता नहीं है। और अधिक 
होता रहता है। 
आ० स्व० प्रणाम 
छ 
[४६४ | ५४६ मुंबई, मार्गशी्ष बदी ३, शुक्र, १५५१ 
प्र०--जिसका मध्य नहीं, अध॑ नहीं, अछेद्य, अभेद्य इत्यादि परमाणकी व्याख्या श्री जिनने 
कही है, तो इसमें अनंत्त पर्याय किस तरह हो सकें ? अथवा पर्याय यह एक परमाणका दूसरा नाम 
होगा ? या किस त्तरह ? इस प्रइनवाला पत्र आया था। उसका समाधान:-- 
प्रत्येक पदार्थके अनंत पर्याय (अवस्थाएँ) हैं। अनंत्त पर्यायके बिना कोई पदार्थ नहीं हो 
सकता, ऐसा श्री जिनका अभिमत है, और वह यथार्थ लगता है; क्योंकि प्रत्येक पदार्थ समय 
समयमें अवस्थांत्तरता पाता हुआ होना चाहिए, ऐसा प्रत्यक्ष दिखायी देता है। क्षण-क्षणमें जैसे 
आत्मामें संकल्प-विकल्प परिणति होकर अवस्थांतर हुआ करता है, वेसे परमाणुमें वर्ण, गंध, रस, 
रूप अवस्थांतरता पाते हैं, वेसी अवस्थांतरता पानेसे उस परमाणुके अनंत्त भाग हुए, यह कहना 
योग्य नहीं है; क्योंकि वह परमाणु अपनी एकप्रदेशक्षेत्रावगाहिताका त्याग किये विच्ा उस 
अवस्थांतरको प्राप्त होता है। एकप्रदेशक्षेत्रावगाहिताके वे अनंत भाग नहीं हो सकते। एक 
समुद्र होनेपर जैसे उसमें तरंगें उठती हैं, और वे तरंगें उसीमें समात्ती हैं, तरंगरूपसे उस समुद्रकी 
अवस्थाएँ भिन्न भिन्न होती रहनेसे भी समुद्र अपने अवगाहक क्षेत्रका त्याग नहीं करता, और 
कुछ समुद्रके अनंत भिन्न भिन्न टुकड़े नहीं होते, मात्र अपने स्वरूपमें वह रमण करता है, तरंगता 
यह समुद्रकी परिणति है, यदि जल शांत हो तो शांतता यह उसकी परिणति है, कुछ भी परिणति 
उसमें होनी ही चाहिए | वेसे वर्णगंधादि परिणाम परमाणुमें बदलते रहते हैं, परंतु उस परमाणुके 
कुछ टुकड़े होनेका प्रसंग नहीं होता, अवस्थांतरताको प्राप्त होता रहता है। जेसे सोना कुंडला- 
कारको छोड़कर मुकुटाकार होता है वेसे परमाणु, इस समयकी अवस्थासे दूसरे समयकी कुछ 
आंत्तरवाली अवस्थाको प्राप्त होता है। जेसे सोना दोनों पर्यायॉंकोी सेवन करता हुआ सोना ही है 
वसे परमाणु भी परमाणु ही रहता है। एक पुरुष (जीव) वालकपन छोड़कर युवा होता है, युवत्व 
छोड़कर वृद्ध होता है, परंतु पुरुष वहीका वही रहता है, वसे परमाणु पर्यायोंको प्राप्त होता है। 
आकाश भी अनंत पर्यायी है और सिद्ध भी अनंत पर्यायी है, ऐसा जिनका अभिश्राय है, वह विरोधी 
नहीं छूगता, प्रायः मेरी समझमें आता है परंतु विशेषरूपसे लिखनेका न हो सकनेसे आपको यह 
वात विचार करनेमें कारण हो, ऐसे ऊपर ऊपरसे लिखा है। 
चक्षुमें जो निमेषोन्मेषकी अवस्थाएँ हैं, वे पर्याय हैं। दीपककी जो चलनस्थिति वह पर्याय 
है । आत्माकी संकल्प-विकल्प दशा कि ज्ञानपरिणत्ति, वह पर्याय है। उसी तरह वर्ण, गंध आदि 
परिणामोंको प्राप्त होना परमाणुके पर्याय हैं। यदि वैसा परिणमन न होता हो तो यह जगत ऐसी 
विचित्रताको प्राप्त न कर सके, क्योंकि एक परमाणामें पर्यायता न हो तो स्व परमाणुओंमें भी न 
हो । संयोग-वियोग, एकत्व-पृथक्त्व इत्यादि परमाणुके पर्याय हैं और वे सब परमाणुमें हैं । यदि वे 
भाव समय समयपर उसमें परिणमन पाते रहें तो परमाणुका व्यय (नाश) व हो, जैसे कि निमेपो- 
स्मेषसे चक्षुका नाश नहीं होता । 
के 


श्थवाँ चर्ष ५०७ 


[ ४६५ ] ५४७ मोहमयी क्षेत्र, मांगंशीर्ष वदी ८, बुध, १०५१ 
यहाँसे निवृत्त होनेके बाद प्राय: ववाणिया अर्थात्‌ इस भवके जन्म-ग्राममें साधारण व्याव- 
हारिक प्रसंगसे जानेका कारण है। चित्तमें अनेक प्रकारसे उस प्रसंगसे छूट सकनेका विचार करते 
हुए छुटा जा सके यह भी संभव है, त्थापि बहुतसे जीवोंको अल्प कारणमें कदाचित्‌ विशेष असमा- 
धान होनेका संभव रहे, जिससे अप्रतिबंधभावको विशेष दृढ़ करके जानेका विचार रहता है। वहाँ 
जामेपर, कदाचित्‌ एक माससे विशेष समय लग जानेका संभव है, शायद दो मास भी लग जायें। 
उसके बाद फिर वहाँसे लौटकर इस क्षेत्रकी तरफ आना पड़े, ऐसा है; फिर भी यथासंभव बीचमें 
दो एक मास एकान्‍्त जैसा निवृत्तियोग हो सके तो वैसा करनेकी इच्छा रहती है; और वह योग 
अप्रतिबंधहुपसे हो सके, इसका विचार करता हूँ। 
स्व व्यवहारसे निवृत्त हुए विना चित्त ठिकानेपर न आये, ऐसे अप्रतिबंध--असंगभावका 
चित्तमें बहुत विचार किया होनेसे उसी प्रवाहमें रहना होता है। परंतु उपाजित प्रारब्ध निवृत्त 
होनेपर बैसा हो सके, इतना प्रतिबंध पू्वेक्ृत है, आत्माकी इच्छाका प्रतिबंध नहीं है। सर्व सामान्य 
लोकव्यवहारकी निवृत्तिसंबंधी प्रसंगके विचारकों दूसरे प्रसंगपर बताना रखकर, इस क्षेत्रसे 
निवृत्त होनेमें विशेष अभिप्राय रहता है; वह भी उदयके सामने नहीं हो सकता । तो भी अहोनिश 
यही चिन्तन रहता है, तो वह कदाचित्‌ थोड़े समयमें होगा ऐसा लगता है। इस क्षेत्रके प्रति कुछ 
हेष परिणाम नहीं है, तथापि संगका विज्येष कारण है। प्रवृत्तिके प्रयोजनके बिना यहाँ रहना कुछ 
आत्माके लिए वेसे लाभका कारण नहीं है, ऐसा जानकर, इस क्षेत्रसे निवृत्त होनेका विचार रहता 
है। प्रवृत्ति भी निजवुद्धिसे किसी भी प्रकारसे प्रयोजनभूत चहीं लगती, तथापि उदयके अनुसार 
प्रवुत्ति करनेके ज्ञानीके उपदेशको अंगीकार करके उदय भोगनेका प्रवृत्तियोग सहन करते हैं । 
आत्मामें ज्ञानद्वारा उत्पन्न हुआ यह निएचय बदलता नहीं है कि सवंसंग बड़ा आखब है; 
चलते, देखते और प्रसंग करते हुए समय मात्रमें यह निजभावका विस्मरण करा देता है, और यह 
वात सर्वथा प्रत्यक्ष देखनेमें आयी है, आत्ती है, और आ सकने जैसी है, इसलिए अहोनिश उस बड़े 
आख्वरूप स्वंसंगमें उदासीनता रहती है, और वह दिन प्रतिदित बढ़ते हुए परिणामको प्राप्त 
करती रहती है, वह उससे विशेष परिणामको प्राप्त करके सवंसंगसे निवृत्ति हो, ऐसी अन्य कारण 
योगसे इच्छा रहती है । 
यह पत्र प्रथमसे व्यावहारिक आक्ृतिमें लिखा गया हो ऐसा कदाचित्‌ लगे, परंतु इसमें यह 
सहज मात्र नहीं है। असंगत्ताका, आत्मभावनाका मात्र अल्प विचार लिखा है। 
आ० स्व० प्रणाम 
७ 
[४६६ ] ५४८ मुंबई, मार्गशीष वदी ९, शुक्र, १९५१ 
. परम स्नेही श्री सोभाग, 
। आपके तीन पत्र आये हैं। एक पत्रमें दो प्रश्त लिखे थे, जिनमेंसे एकका समाधान नीचे 
लिखा है । 
शानीपुरुषका सत्संग होनेसे, निश्चय होनेसे और उसके मार्यका आराधन करनेसे जीवके 
दर्शनमोहनीयकर्मका उपशम कि क्षय.होता है, अनुक्रमसे सब ज्ञानकी प्राप्ति होकर जीव कृत्तकृत्य 
होता है; यह बात प्रगट सत्य है। परन्तु उससे उपाजित प्रारब्ध भी भोगना नहीं पड़ता, ऐसा 
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सिद्धांत नहीं हो सकता । केवरज्ञान प्राप्त हुआ है, ऐसे वीत्रागको भी उपाजित प्रारव्धरूप ऐसे 
चार कर्म भोगने पड़े हैं, तो उससे कम भूमिकामें स्थित जीवोंको प्रारव्ध भोगना पड़े, इसमें कुछ 
आश्चर्य नहीं है। जैसे सर्वज्ञ वीतरागको, घनघात्ती चार कर्मोका नाश हो जानेसे वे भोगने त्तहीं 
पड़ते हैं, और उ्त कर्मोके पु्त: उत्पस्त होनेके कारणोंकी स्थिति उस सर्वज्ञ वीतरागमें नहीं है; वैसे 
जशञानीका निश्चय होनेसे जीवको अज्ञानमावसे उदासीचता होती है, और उस उदासीनताके कारण 
भविष्यकालमें उस प्रकारका कर्म उपार्जन करनेका मुख्य कारण उस जीवको नहीं होता। 
क्वचित्‌ पूर्वाचुसार किसी जीवको विपर्यय-उदय हो, तो भी वह उदय अनुक्रमसे उपश्ात्त एवं 
क्षीण होकर, जीव ज्ञानीके मार्गको पुत्र: प्राप्त करता है, और अर्थपुद्गलपरावत॑नमें अवश्य संसार- 
मुक्त हो जाता है। परंतु समकिती जीवको, कि सर्वेज्ञ वीतरागको, कि किसी अन्य योगी कि ज्ञाची- 
को ज्ञानकी प्राप्तिके कारण उपार्जित प्रारब्ध भोगना न पड़े कि दु:ख न हो, ऐसा सिद्धांत नहीं हो 
सकता | त्तो फिर हम--आपको सत्संगका मात्र अल्प लाभ हो तो सर्व संसारी दुःख निबृत्त होने 
चाहिए, ऐसा मानें तो फिर केवल ज्ञानादि निरथंक होते हैं; क्योंकि यदि उपाजित प्रारब्ध बिना 
भोगे चष्ट हो जाये तो फिर सब भाग मिथ्या ही ठहरे | ज्ञानीके सत्संगसे अज्ञानीके सत्संगकी रुचि 
मंद हो जाये, सत्यासत्यका विवेक हो, अनंत्तानुवंधी क्रोधादिका नाश हो, अनुक्रमसे सब रागद्वेषका 
क्षय हो जाय, यह सब कुछ होना संभव है, और ज्ञानीके नि३चय द्वारा यह अल्पकालमें अथवा 
सुगमतासे हो, यह सिद्धांत है। तथापि जो दुःख इस प्रकारसे उपाजित किया है कि अवश्य भोगे 
विना नष्ट न हो, वह तो भोगना ही पड़ेगा, इसमें कुछ संशय नहीं है । इस विषयमें अधिक समा- 
धानकी इच्छा हो त्तो समागममें हो सकता है। 
मेरी आंतरवृत्ति ऐसी है कि परमार्थ-प्रसंगसे किसी मुमुक्षुजीवकों मेरा प्रसंग हो तो वह 
अवश्य मुझसे परमार्थंके हेतुकी ही इच्छा करे तो ही उसका श्रेय हो, परंतु द्रव्यादि कारणकी कुछ 
'भी इच्छा रखे अथवा वैसे व्यवसायके लिए वह मुझे सूचित करे, तो फिर अनुक्रमसे वह जीव 
मलिन वासनाको प्राप्तकर मुमुक्षुताका चाश करे, ऐसा मुझे निश्चय रहता है। और इसी कारणसे 
'जब बहुत बार आपकी तरफसे कोई व्यावहारिक प्रसंग लिखनेमें आया है तब आपको उपालंभ 
: देकर सूचित भी किया था कि आप अवश्य यही प्रयत्त कर कि मुझे वैसे व्यवसायके लिए ह लिखें, 
'और मेरी स्मृतिके अनुसार आंपने उस वातको स्वीकार भी किया था, परंतु तदतुसार थोड़े समय 
तक ही हुआ । अब फिर व्यवसायके संवंधमें लिखना होता है। इसलिए आजके मेरे पत्रको निचार 
कर आप उस वातका अवश्य विसर्जन कर दें, और नित्य वैसी वृत्ति रखें तो अवश्य हितकारी 
होगी | और मुझे ऐसा प्रतीत' होगा कि आपने मेरी आंतरखृत्तिको उल्लासका कारण अवश्य 
दिया है। े है है है 
दसरा कोई भी सत्संगके प्रसंगमें ऐसा करता है तो मेरा चित्त वहुत्त विचारमें पड़ जाता हैया 
घबरा जाता है, क्योंकि परमार्थथा नाश करनेवाली यह भावत्ता इस जीवके उदयमें आयी। 
आपने जब जब व्यवसायके विषयमें लिखा होगा, तब तब मुझे प्रायः ऐसा ही हुआ होगा। तथापि 
आपकी वत्तिमें विशेष अंतर होनेकें .कारण़ चित्तेमें कुछ घबराहट .कम हुई होगी। -परंतु अभी 
ही कल जैसी घवराहटका कारण प्रस्तुत किया' है ऐसा 
त्कालके प्रसंगसे आपने भी लगभग उस घवराहट जे 
जज कर कुटुवके लिए मुझे व्यवसाय करना पड़ता है वेसे आपके सा मुझे करना 
हो तो भी मेरे चित्तमें अन्यभाव त आये। परंतु आप दुःख सहन न कर सके तथा मुझ व्यवसाय 
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बतायें, यह्‌ वात किसी तरह श्रेयरूप नहीं लगती; क्योंकि रवजीभाईको वेसी परमार्थ इच्छा नहीं 
है और आपको है, जिससे आप इस बातमें अवश्य स्थिर हों, इस वात्तका अवध्य निश्चय रखिये । 
'परह पत्र कुछ अधूरा है, जो प्रायः कल पूरा होगा। 
० ॥ 


| ८७४-१९ ] प्ड० | 
माकुभाई इत्यादिको जो उपाधि कार्य करनेमें अधीरतासे, आत्तं जैसे परिणामसे, दूसरेकी 
आजीविकाका भंग होता है, उसे जानते हुए भी, राजकाजमें अल्प कारणमें विशेष संबंध करना 
योग्य नहीं, यह हो ऐसा कारण होनेपर भी, जिसमें तुच्छ ऐसे द्रब्यादिका भी विशेष लाभ नहीं है, 
फिर भी उसके लिए वारबार लिखना हो, यह कया योग्य है? आप जैसा पुरुष वेसे विकल्पको 
शिथिल न कर सके, तो इस दुषमकालमें कौन समझकर शान्‍्त रहेगा ? 
कितने ही प्रकारसे निवृुत्तिक लिए और सत्समागमके लिए वह इच्छा रखते हैं, यह बात 
ध्यान्तमें है; तथापि वह इच्छा यदि अकेली ही हो तो इस प्रकारकी अधीरत्ता आदि होने योग्य 
न्तहो। 
माकुभाई इत्यादिको भी अभी उपाधिके संबंधमें लिखना योग्य नहीं है । जेसे हो वेसे देखते 
रहना, यही योग्य है। इस विषयमें जितना उलाहना लिखना चाहिए उतना नहीं लिखा है, 
तथापि विशेषतासे इस उलाहनेको विचारियेगा । 
का 
[ ४६७ ] ५५० मुंबई, मार्गशीष वदी ११, रवि, १९०५१ 
'परम स्नेही श्री सोभाग, । 
कल आपका लिखा एक पत्र प्राप्त हुआ है। यहाँसे परसों एक पत्र लिखा है वह आपको 
प्राप्त हुआ होगा । तथा उस पत्रका पुनः पुनः विचार किया होगा, अथवा विशेष विचार कर सकें 
तो अच्छा । 
वह पत्र हमने संक्षेपमें लिखा था, इससे शायद आपके चित्तके समाधानका पर्याप्त कारण न 
हो, इसलिए उसमें अन्तमें लिखा था कि यह पत्र अधूरा है, जिससे बाकी लिखना अगले दिन 
अर्थात्‌ पिछले दिन यह पत्र लिखनेकी कुछ इच्छा होनेपर भी अगले दिन अर्थात्‌ आज लिखना 
ठीक है, ऐसा लगनेसे पिछले दिन पत्र नहीं लिखा था। 
परसोंके दिन लिखे हुए पत्रमें जो गंभीर आशय लिखा है, वह्‌ विचारवान जीवकी आत्माका 
परम हितैषी हो, ऐसा आशय है| हमने आपको यह उपदेश बहुत्त बार सहज सहज किया है, फिर 
भी आजीविकाके कष्टकक्‍्लेशसे आपने उस उपदेशका बहुत्त बार विसर्जन किया है, अथवा हो जाता 
है। हमारे प्रति माँ-चाप जितना आपका भक्तिभाव है, इसलिए लिखनेमें बाधा नहीं है, ऐसा 
- मानकर तथा दुःख सहन करनेकी असमथथथंत॒के कारण हमारेसे वेसे व्यवहारकी याचना आप द्वारा 
दो प्रकारसे हुई है--एक तो . किसी सिद्धियोगसे दुःख मिटाया जा सके, ऐसे आशयकी, और 
दूसरी याचना किंसी व्यापाररोजगार आंदिको। आपकी दोनों याचनाओंमेंसे एक भी 
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हमारे पास की जाय, यह आपकी आत्माके हित्तके कारणकों रोकनेवाला, और अनुक्रमसे मलिन 
वासनाका हेतु हो; क्योंकि जिस भूमिकामें जो उचित नहीं हैं, वह जीव उसे करे तो उस भूमिकाका 
उस द्वारा सहजमें त्याग हो जाये, इसमें कुछ संदेह नहीं है। आपकी हमारे प्रति निष्काम भक्ति 
होनी चाहिए, और आपको चाहे जितना दुःख हो, फिर भी उसे धीरतासे भोगना चाहिए । वैसा 
न हो सके तो भी हमें तो उसकी सूचनाका एक अक्षर भी नहीं छिखना चाहिए; यह आपके लिए 
सर्वांग योग्य है। और आपको वेसी ही स्थितिमें देखनेकी जितनी मेरी इच्छा है, और उस स्थितिमें 
जितना आपका हित है, वह पत्र कि वचनसे हमसे बताया नहीं जा सकता | परन्तु पुर्वके किसी 
वेसे ही उदयके कारण आपको बह बात विस्मृत्त हो गयी, जिससे हमें फिर सूचित करनेकी इच्छा 
रहा करती है। 
उन दो प्रकारकी याचनाओंमें प्रथम बतायी हुईं याचना तो किसी भी निकटभवीको करनी 
योग्य नहीं है, और अल्पमात्र हो तो भी उसका मूलसे छेदन कर डालना उचित्त है; क्योंकि लोकोत्तर 
मिथ्यात्वका वह सबल बीज है, ऐसा तीर्थंकरादिका “निदचय है, वह हमें तो सप्रमाण लगता है। 
दूसरी याचना भी कतंव्य नहीं है, क्योंकि वह भी हमें परिश्रमका हेतु है। हमें व्यवहा रका परिश्रम 
देकर व्यवहार निभाना, यह इस जीवकी सद्वृत्तिका बहुत ही अल्पत्व बताता है; क्योंकि हमारे 
लिए परिश्रम उठाकर आपको व्यवहार चला लेना पड़ता हो तो वह आपके लिए हितकारी है, 
और हमारे लिए बसे दुष्ट निमित्तका कारण नहीं है; ऐसी स्थिति होनेपर भी हमारे चित्तमें ऐसा 
विचार रहता है कि जब तक हमें परिग्रहादिका लेना-देना हो, ऐसा व्यवहार उदयमें हो त्तब त्तक 
स्वयं उस कायंको करना, अथवा व्यावह्ारिकसंबंधी आदि द्वारा करना, परंतु मुमुक्षु पुरुषको 
तत्संबंधी परिश्रम देकर तो नहीं करना; क्योंकि वेसे कारणसे जीवकी मलिन वासनाका उद्धूब 
होना संभव है। कदाचित्‌ हमारा चित्त शुद्ध ही रहे, ऐसा है, तथापि काल ऐसा है कि यदि- हम 
उस शुद्धिको द्रव्यसे भी रखें तो सनन्‍्मुख जीवमें विषमता उत्पन्त न हो, और अशुद्ध वृत्तिवान जीव 
भी तदनुसार बरताव कर परम पुरुषोंके मार्गका नाश न करे | इत्यादि विचारमें मेरा चित्त रहता 
है । तो फिर जिसका परमार्थ-बल कि चित्तशुद्धिता हमारेसे कम हो उसे तो वह मार्गंणा प्रबलतासे 
रखनी उचित है, यही उसके लिए बलवान श्रेय है, और आप जैसे मुमुक्षुपुरुषको तो अवश्य वेसा 
वत्तंत करना योग्य है। क्योंकि आपका अनुकरण सहज ही दूसरे मुमुक्षुओंके हिताहितका कारण 
हो सके । प्राण जाने जेसी विषम अवस्थामें भी आपको निष्कामता ही रखनी योग्य है, ऐसा हमारा 
विचार, आपकी आजीविकासे चाहे जैसे दुःखोंकी अनुकंपाके प्रत्ति जाते हुए भी मिटा नहीं है, 
प्रत्युत अधिक वलवान्‌ होता है। इस विषयंमें विशेष कारण बताकर आपको निश्चय करानेकी 
इच्छा है, और वह होगा ऐसा हमें निश्चय रहत्ता है। 
इस प्रकार आपके और दूसरे मुमुक्षुजीवोंके हितके लिए मुझे जो योग्य लगा वह लिखा 
है । इतना लिखनेके वाद अपनी आत्माके लिए उस संबंधमें मेरा अपना कुछ दूसरा भी विचार 
रहता है, जिसे लिखना योग्य न था, परनन्‍्नु आपकी आत्माको कुछ दुःख देने जैसा हमने लिखा है 
तब उस लिखनेको योग्य समझकर लिखा है। वह इस प्रकार है कि जब तक परिग्रहादिका लेना-देना 
हो, ऐसा व्यवहार मेरा उदयमें 'हो तब तक जिस किसी भी निष्काम मुमुक्ष, कि सत्पात्र 
जीवकी तथा अनुकंपायोग्यकी, उसे बताये विना, हमसे जो कुछ भी सेवाचाकरी हो सके, उसे 
द्रव्यादि पदार्थसे भी करना, क्योंकि ऐसा मार्ग ऋषभ आदि महापुरुपोंने भी कहीं कहीं जीवकी 
गुण निष्पन्तताके लिए माना है; यह हमारा निजका विचार है, और ऐसे आचरणका सत्पुरुपके 
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लिए निषेध नहीं है, किन्तु किसी तरह कतंव्य है। यदि वह विषय कि वह सेवाचाकरी मात्र सन्‍्मुख 
जीवके परमार्थको रोधक होते हों तो सत्पुरुषको भी उनका उपशमन्र करना चाहिए। 

' असंगता होने कि सत्संगके योगका लाभ प्राप्त होनेके लिए आपके चित्तमें ऐसा रहत्ता है 
कि केशवलाल, त्रंबक इत्यादिसे गृहव्यवहार चलाया जा सके तो मुझसे छूटा जा सकता है। आप 
दूसरी तरह उस व्यवहारको छोड़ सकें, वेसा कुछ कारणोंसे नहीं हो सकता, यह बात हम जानते 
हैं, फिर भो आपको उसे बारबार लिखना योग्य नहीं हैं, ऐसा जानकर उसका भी निषेध किया 


है। यही विनती । कस 


७छ 

[४६८ ] ५५१ मुंबई, मार्गशी्ं, १९५१ 
श्री सोभाग, 

श्री जिन आत्मपरिणामकी स्वस्थताको समाधि और आत्मपरिणामकी अस्वस्थताको अस- 
माधि कहते हैं, यह अनुभवज्ञानसे देखते हुए परम सत्य है | 

अस्वस्थ कार्यंकी प्रवृत्ति करना और आत्मपरिणामको स्वस्थ रखना, ऐसी विषम प्रवृत्ति 
श्री त्ीर्थकर जेसे ज्ञानीसे होना कठिन कही है, तो फिर दूसरे जीवके विषयमें यह बात संभवित्त 
करना कठिन हो, इसमें आइचयं नहीं है । 

किसी भी परपदार्थंके विषयमें इच्छाकी प्रवृत्ति है, और किसी भी परपदार्थके वियोगकी 
चिता है, इसे श्री जिन आर्त्तध्यान कहते हैं, इसमें संदेह करना योग्य नहीं है। 

त्तीत वर्षके उपाधियोगसे उत्पन्त हुआ जो विक्ष पभाव उसे मिटानेका विचार रहता है। 
जो प्रवृत्ति दृढ़ वेराग्यवान चित्तको बाधा कर सके ऐसी है, वह प्रवृत्ति यदि अदृढ़ वेराग्यवान जीवको 
कल्याणके सन्मुख न होने दे तो इसमें आइचयं नहीं है। 

संसारके विषयमें जितनी सारपरिणति मानी जाय उतनी आत्मज्ञानकी न्यूनता 
श्री तीर्थकरने कही है । 

परिणाम जड होता है ऐसा सिद्धांत नहीं है, चेतनको चेतन्परिणाम होता है और 
अचेत्तनको अचेत्तनपरिणाम होता है, ऐसा जिनने अनुभव किया है। कोई भी पदार्थ परिणाम कि 
पर्याय विन्ा नहीं होता, ऐसा श्री जिनने कहा है और वह सत्य है। 

श्री जिनने जो आत्मानुभव किया है, और पदार्थंके स्वरूपका साक्षात्कार करके जो निरूपण 
किया है, वह सब मुमुक्षुजीवोंकी परम कल्याणके लिए निश्चय करके विचार करने योग्य है । 
जिन द्वारा कहे हुए स्व पदार्थोके भाव एक आत्माको प्रगट करनेके लिए है, और मोक्षमार्गमें प्रवृत्ति 
दोकी होती है--एक आत्मज्ञानीकी और एक आत्मज्ञानीके आश्रयवानकी, ऐसा श्री जिनने कहा है। 

आत्मा श्रवण, मनन, निदिध्यासन और अनुभवके योग्य है, ऐसी एक वेदकी श्रुति है; अर्थात्‌ 
यदि एक यही प्रवृत्ति करनेमें आये तो जीव संसारसागर तरकर पार पाये ऐसा लगता है। वाकी 
तो मात्र किसी श्री तीर्थंकर जैसे ज्ञानीके विना यह प्रवृत्ति करते हुए सबको कल्याणका विचार 


करत्ता, उसका निश्चय होना और आत्मस्वस्थता होना दृष्कर है। यही विनती । 
७ 
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[ ४६९ ] ष्ष्र मुंबई, मार्गशीषं, १९५१ 
श्री सायछास्थित उपका रशील श्री सोभागके प्रत्ति, 

ईव्वरेच्छा बलवान है, और कालकी भी दुःषमता है। पूर्वकालमें जाना था और स्पष्ट 
प्रतीति स्वरूप था कि ज्ञानीपुरुषको सकामतासे भजते हुए आत्माको प्रतिबन्ध होता है, और बहुत 
बार परमार्थदृष्टि मिटकर संसाराथ्थदुृष्टि हो जाती है। ज्ञानीके प्रति ऐसी दृष्टि होनेसे पुनः सुलभ- 
बोधिता पाना कठिन पड़ता है, ऐसा जानकर कोई भी जीव सकामतासे समागस न करे, इस 
प्रकारसे आचरण होता था। आपको तथा श्री डुंगर इत्यादिको इस मार्गसंबंधी हमने कहा था, 
परन्तु हमारे दूसरे उपदेशकी भाँत्ति किसी प्रारब्धयोगसे उसका तत्काल ग्रहण नहीं होता था। हम 
जब उस विषयमें कुछ कहते थे, त्तब पुर्वंकालके ज्ञानियोंने आचरण किया है, ऐसे प्रकारादिसे 
प्रत्युत्तर कहने जेसा होता था। हमें उससे चित्तमें. बड़ा खेद होता था कि यह सकामवृत्ति दुःषर्म- 
कालके कारण ऐसे मुमुक्षु पुरुषमें रहत्ती है, नहीं तो उसका स्वप्नमें भी सम्भव न हो । यद्यपि उस 
सकामवृत्तिसे आप परमार्थदृष्टि भूल जायें, ऐसा संशय नहीं होता था । परन्तु प्रसंगोपात्त परमार्थ- 
दृष्टिके लिए शिथिलताका हेतु होनेका सम्भव दिखायी देता था। परन्तु उसकी अपेक्षा बड़ा खेद 
यह होता था कि इस मुमुक्षके कुटुंबमें सकामबुद्धि विशेष होगी, और परमार्थदृष्टि मिट जायेगी, 
अथवा उत्पन्न होनेकी सम्भावना दूर हो जायेगी, और इस कारणसे दूसरे भी वहुतसे जीवोंके लिए 
वह स्थिति परमार्थकी अप्राप्तिमें हेतुभूत होगी, फिर सकामतासे भजनेवालेकी वृत्तिको हमारे द्वारा 
कुछ शान्त किया जाना कठिन है। इसलिए सकामी जीवोंको पूर्वापर विरोधबुद्धि हो अथवा परसार्थ- 
पृज्यभावना दूर हो जाये, ऐसा जो देखा था, वह वर्तमानमें न हो, विशेष उपयोग होनेके लिए यह 
सहज लिखा है । पूर्वापर इस बातका माहात्म्य समझमें आये और अन्य जीवोंका उपकार हो, वैसा 
विशेष ध्यान रखियेगा। 

- ७ 

[ ४७० | _पषरे मुंबई, पौष सुदी १, शुक्र, १५५१ 

एक पत्र प्राप्त हुआ है। यहाँसे निकलनेमें लगभग एक महीना होगा, ऐसा लगता है । यहाँ- 
से निकलनेके बाद समागमसम्बन्धी विचार रहता है और श्री कठोरमें इस वात्तकी अनुकूलत्ता 
आनेका अधिक संभव रहता है, क्योंकि उसमें विशेष प्रतिवन्‍्ध होनेका कारण मालूम नहीं होता | 

प्रायः श्री अम्बालाल उस समय कठोर आ सकें, इसके लिए उन्हें सूचित करूँगा । 

हमारे आनेके बारेमें अभी किसीको कुछ बतानेका कारण नहीं है, तथा हमारे लिए कोई 
दूसरी विशेष व्यवस्था करनेका भी कारण नहीं है । सायण स्टेशनपर उत्तर कर कठोर आया 
जाता है, और वह लंबा रास्ता नहीं है, जिससे वाहन इत्यादिकी हमें कुछ जरूरत नहीं है। और 
कदाचित्‌ वाहनका अथवा कुछ कारण होगा तो श्री अंवालाल उसकी व्यवस्था कर सकेंगे। 

कठो रमें भी वहाँके श्रावकों इत्यादिको हमारे आनेके बारेमें कहनेका कारण नहीं है; तथा 
ठहरनेके स्थानकी कुछ व्यवस्था करनेक्े लिए उन्हें सूचित करनेका कारण नहीं है। इसके लिए 
जो सहजमें उस प्रसंगमें हो जायेगा उससे हमें वाधा नहीं होगी । श्री अंवालालके सिवाय कदाचित्‌ 
दूसरे कोई मुमुक्षु श्री अंवालालके साथ आयेंगे, परन्तु उन्के आनेका भी कठोर या सूरत या सायण- 
में पता न चले, यह हमें ठीक लगता है, क्योंकि इस कारण कदाचित्‌ हमें भी प्रतिबंध हो जाये | 

हमारी यहाँ स्थिरता है, तव तक हो सके तो पत्र, प्रइ आदि लिखियेगा। साथु श्री देव- 
करणजीको आत्मस्मृतिपू्वक यथायोग्य प्राप्त हो । 
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जिस प्रकारसे असंगतासे आत्मभाव सिद्ध हो उस प्रकारसे प्रवृति करना यही जिनकी 
आज्ञा है। इस उपाधिरूप व्यापारादि प्रसंगसे निवृत होनेका वारवार विचार रहा करता है, 
तथापि उसका अपरिपक्व काल जानकर उदयवश व्यवहार करना पडता है। परन्तु उपयुक्त जिनकी 
आज्ञाका प्रायः विस्मरण नहीं होता। और भापको भी अभी त्तो उसी भावनाके विचारनेको 
कहते हैं । 
आ० स्व० प्रणाम 
छ * 
५५४ मुंबई, पौष सुदी १०, १९५१ 
श्री अंजारग्राममें स्थित परम स्नेहो श्री सोभागके प्रति, 
श्री मोहमयी भूमिसे“आत्मस्मृतिपुवंक यथायोग्य प्राप्त हो। विशेष आपका पत्र मिला है। 
चत्रभुजके [ प्रसंगमें लिखते हुए आपने ऐसा लिखा है कि 'काल जायेगा और कहनी रहेगी, 
यह आपको लिखना योग्य न था । जो कुछ शक्‍य है उसे करनेमें मेरी विषमत्ता नहीं है, परन्तु वह 
परमार्थसे अविरोधी हो तो हो सकता है, नहीं तो हो सकना बहुत कठिन पड़ता है, अथवा नहीं हो 
सकता, जिससे 'काल जायगा और कहनी रहेगी', ऐसा यह चत्रभुजसंबंधी प्रसंग नहीं है, परन्तु 
वैसा प्रसंग हो तो भी बाह्य कारणपर जानेकी अपेक्षा अन्तर्ध॑मंपर प्रथम जाना यह श्रेयरूप है, 
इसका विसजंन होने देना योग्य नहीं है । 
रेवाशंकरभाईके आनेसे लमग्नप्रसंगमें जेसे आपके और उनके ध्यानमें आये वैसे करनेमें 
आपत्ति नहीं है | परन्तु इतना ध्यान रखनेका है कि बाह्य आडंबर जैसा कुछ चाहना ही नहीं कि 
जिससे शुद्ध व्यवहार कि परमार्थको बाधा हो | रेवाशंकरभाईको यह सूचना देते हैं, और आपको 
भी यह सूचना देते हैं | इस प्रसंगके लिए नहीं परन्तु सब॑ प्रसंगमें यह बात्त ध्यानमें रखने योग्य है । 
द्रव्यव्ययके लिए नहीं, परन्तु परमार्थके लिए । 
हमारा कल्पित माहात्म्य कहीं भी देखा जाये ऐसा करना, कराना कि अनुमोदन करना हमें 
अत्यन्त अप्रिय है। बाकी ऐसा भी है कि परमार्थकी रक्षा करके किसी जीवको संतोष दिया जाये 
तो वेसा करनेमें हमारी इच्छा है। यही विनती | 
प्रणाम 
५ ह 
[ ४७१ ] पे मुंबई, पौष सुदी १०, रवि, १९५१ 
प्रत्यक्ष कारागृह होनेपर भी उसका त्याग करना जीव न चाहे, अथवा अत्यागरूप शिथि- 
लताका त्याग न कर सके, अथवा त्यागवुद्धि होनेपर भी त्याग करते करते कालव्यय किया जाये, 
इन सब विचारोंको जीव किस तरह दूर करे ? अल्पकालमें वेसे किस तरह हो ? इस विषयमें उस 
पत्रमें लिखनेका हो तो लिखियेगा | यद्नी विनती । 


७ 
प्ष्द्‌ मुंबई, पौष वदी २, रवि, १९५१ 
परम पुरुषफी नमस्कार 


श्री मोरबीस्थित परम स्नेही श्री सोभागभाई, 
कल एक पत्र प्राप्त हुआ था, तथा एक पत्र आज प्राप्त हुआ है। 


द्प 


प्र श्रीसद्‌ राजचरद्र 


वहा रससंबंधी नडियादवासीके विषयमें लिखी हुईं बात जानी है; तथा समकित्तकी सुगमता 
शास्त्रमें अत्यंत्त कही है, वह वेसी ही होती चाहिए, इस संबंधमें जो लिखा उसे पढ़ा है। तथा 
त्याग अवसर है, ऐसा लिखा उसे भी पढ़ा हैं। प्रायः: माध सुदी दूजके बाद समागम होगा, और 
तब उसके लिए जो कुछ पूछने योग्य हो वह पूछियेगा । 
अभी जो महान्‌ पुरुषके मार्गके विषयमें आपके एक पत्रमें लिखा गया है, उसे पढ़कर बहुत 
संत्तोष होता है । | 
आ० स्व० प्रणाम 


छो 
[ ४७३-२ ] | ण््छ मुंबई, पौष वदी ९, शत्ति, १९५५१ 
वेदांत जगतको मिथ्या कहत्ता है, इसमें असत्य क्या है ? 
छ 
[ ४७३- १ ] ः प्ष८ मुंबई, पौष वदी १०, रवि, १५५१ 


विषम संसारबंधनका छेदनकर जो चल निकले, 
उन पुरुषोंकी अनंत श्रणाम । 

माघ सुदी एकम दूजको शायद निकला जाये तो भी रास्तेमें त्तीन दिन लग सकते हैं, परंतु 
माघ सुदी दूजको निकरूता संभव नहीं है। सुदी पंचमीको निकलता संभव है। वीचमें तीत दिन 
होंगे, वह॒ विवशतासे रुकनेका कारण है। प्रायः सुदी पंचमीको नचिवृत्त होकर सुदी अष्टमीको 
ववाणिया पहुँचा जा सके ऐसा है; इसलिए बाह्य कारण देखते हुए छीमडो आना संभव नहीं है; 
तो भी कदाचित्‌ लौटते हुए एक दिनका अवकाश मिल सकता है। परंतु आंतर कारण भिन्न होनेसे 
वैसा करनेका अभी किसी प्रकारसे चित्तमें नहीं आता है । वढवाण स्टेशनपर केशवरालकी या 
आपकी मुझे मिलनेकी इच्छा हो तो उसे रोकते हुए मन असंतोषको प्राप्त होता है, तो भी अभी 
रोकनेका मेरा चित्त रहता है; क्योंकि चित्तकी व्यवस्था यथायोग्य नहीं होनेसे उदय प्रारव्धके 
विना दूसरे सब प्रकारोंमें असंगता रखना योग्य लगता है; वह यहाँ तक कि जिनकी पहचाचका 
प्रसंग है वे भी अभी भूल जायें तो अच्छा, क्योंकि संगसे उपाधि निष्कारण वढ़त्ती रहती हैं, और 
वेसी उपाधि सहन करने योग्य जेसा अभी मेरा चित्त नहीं है। भिरुषपायताके सिवाय कुछ भी 
व्यवहार करनेका चित्त अभी मालूम नहीं होता; और जो व्यापार-व्यवहा रकी निरुपायता है, उससे 
भी निवृत्त होनेकी चिता रहा करती है। तथा चित्तमें दूसरेको बोध देने योग्य जितनी योग्यत्ता 
अभी मुझे नहीं लगती है; क्योंकि जब तक सर्व प्रकारके विषम स्थानकोंमें समवृत्ति न हो तब तक 
यथार्थ आत्मज्ञान कहा नहीं जाता, और जब तक वेसा हो त्व तक तो निज अभ्यासकी रक्षा 
करना योग्य है, और अभी उस प्रकारकी मेरी स्थित्ति होनेसे में ऐसे वरतता हूँ, वह क्षमायोग्य 
है, क्योंकि मेरे चित्तमें अन्य कोई हेतु नहीं है | ु | 

लौटते वक्त श्री वढवाणमें समागम करनेका मुझसे हो सकेगा तो पहिलेसे आपको लिखूँगा, 
परंतु मेरे समागममें आपका आना होनेसे मेरा वढवाण आना हुआ था, ऐसा उस प्रसंगके कारण 
दूसरोंके जाननेमें आये त्तो वह मुझे योग्य चहीं लगता, तथा आपने व्यावह्वरिक कारणसे समागम 


२८वाँ वर्ष - ष्श्५ 


किया है ऐसा कहना अयथार्थ है, जिससे यदि समागम होनेका मुझेसे लिखा जाये तो जेसे बात 
अप्रसिद्ध रहे वेसे कीजियेगा, ऐसी विन्तती है । 
तीनोंके पत्र अलग लिख सकनेकी अशक्तिके क्रारण एक पत्र लिखा है। यही विनती । 
आ० स्व० प्रणाम 
ह 


[ ८७४-९ ] ष्ष्ण्‌ मुंबई, पौष वदी ३०, शनि, १९५१ 
श्री वीरमगामस्थित शुभेच्छासंपन्‍न भाई सुखलाल छगनलालके प्रति, 
समागममें आपकी इच्छा है औरं तद॑नुसार करनलेमें सामान्यतः बाधा नहीं है, तथापि 
_चित्तके कारण अभी अधिक समामममें आनेका ध्यान नहीं होता । यहाँसे माघ सुदी १५ को निवृत्त 
होना संभव मालूम होता है, तथापि उस समय रुकने जित्तना अवकाश नहीं है, और उपयुक्त मुख्य 
कारण है उसका, तो भी यदि कोई बाधा जेसी नहीं होगी तो स्टेशनपर मिलनेके लिए आगेसे 
आपको लिखेंगा। मेरे आनेकी खबर विशेष किसीको अभी नहीं दीजियेगा, क्योंकि अधिक समागम- 
में आनेकी उदासीनता रहती है। 


आत्मस्वरूपसे प्रणाम 
* ७6 
[४७४] ; 5४ ख'शुदेकों उा -की | मुंबई, पौष, १९५१ 
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यदि ज्ञानीपुरुषके. दढ़ाश्रयसे सर्वोत्क्रष्ट मोक्षपद सुलभ है, तो फिर क्षण क्षणमें आत्मो 
पयोगको स्थिर करंना योग्य है, ऐसा जो कठिन मार्ग है वह ज्ञानीपुरुषके दृढ़ आश्रयसे प्राप्त होना 
क्यों सुलभ न हो ? क्योंकि उस उपयोगकी एकाग्रताके विना तो मोक्षपदकी उत्पत्ति है नहीं। 
ज्ञानीपुरुषके वचनका दृढ़ आश्रय जिसे हो जाये उसे सर्वे साधन सुलभ हो जायें, ऐसा अखंड निश्चय 
सत्पुरुषोंने किया है । तो फिर हम कहते हैं कि. इन वृत्तियोंका जय.करना योग्य है, उन वृत्तियोंका 
जय क्‍यों न हो सके ? इत्तना सत्य है कि इस दुषमकालमसें सत्संगकी समीपत्ता कि दृढ़ आश्रय 
विशेष चाहिए और असत्संगसे अत्यंत्त निव॒ुत्ति चाहिए, तो भी मुमुक्षुके लिए तो यही योग्य है कि 
कठिनसे कठिन आत्मसाधनकी ही प्रथम इच्छा करे कि जिससे सर्व साधन अल्पकालूमें फलीभूत 
हो जायें | 


श्री त्तीथंकरने तो यहाँ तक कहा है कि जिस ज्ञानीपुरुषकी दशा संसारपरिक्षीण हुई है उस 
ज्ञानीपुरुषको परंपरा कर्मंबंध संभवित नहीं है, तो भी पुरुषार्थकों मुख्य रखना चाहिए कि जो 
दूसरे जीवके लिए भी आत्मसाधन-परिणामका हेतु हो | 

समयसार'मेंसे जो काव्य लिखा है, उस तथा दूसरे सिद्धांतोंके छिए समागममें समाधान 
करना सुगम होगा । 

ज्ञानीपुरुषको आत्मप्रतिवंधरूंपसे' संसारसेवा न हो परंतु प्रारव्धप्रतिवंधरूपसे हो ऐसा होने 
पर भी उससे निवृत्तिरूप परिणामको प्राप्त करे, ऐसी ज्ञानीकी रीति होती है; जिस रीत्तिका आश्रय 
करते हुए आज तीन वर्षसि विशेषत्त: वेसा किया है और उसमें अवश्य आत्मदशाको भुलाने जैसा 
संभव रहे, वेसे उदयको भी भरसक समपरिणामसे सहन किया है। यदि उस सहन करनेके कालूमें 


५१६ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


सर्वंसंगनिवृत्ति किसी तरह हो तो अच्छा, ऐसा सूझता रहा है; तो भी संसंगनिवृत्तिसे जो दशा रहनी 
चाहिए वह दशा उदयमें रहे तो अल्पकालमें विशेष कमकी निवृत्ति हो जाये, ऐसा समझकर यथा- 
शकक्‍्य उस प्रकारसे किया है। परंतु .अब मनमें यों रहा करता है कि इस प्रसंगसे अर्थात्‌ सकल 
गृहवाससे दूर न हुआ जा सके तो भी व्यापारादि प्रसंगसे निवृत्त, दूर हुआ जाये तो अच्छा । क्योंकि 
आत्मभावसे परिणाम प्राप्त करनेमें जो दशा ज्ञानीकी चाहिए वह दशा इस व्यापार-व्यवहारसे 
मुमुक्षुजीवकी दिखायी नहीं देती | इस प्रकार जो लिखा है उस विषयमें अब कभी कभी विशेष 
विचारका उदय होता है। उसका जो परिणाम आये सो ठीक । यह प्रसंग लिखा है, उसे अभो 
लोगोंमें प्रगट होने देना योग्य नहीं है। माघ सुदी दूजको उस तरफ आनेकी संभावना रहती है । 
यही विनती । 
आ० स्व० प्रणाम 
७ 
[ ४७५० ] ५६१ मुंबई, माघ सुदी २, रवि, १९५१ 
श्री भावनगरस्थित शुभेच्छासंपन्न भाई कुंवरजी आणंदजीके प्रति। 
चित्तमें कुछ भी विचारवृत्ति परिणत हुई है, यह जानकर हृदयमें आनंद हुआ है। 
असार और क्लेशरूप आरंभ-परिग्रहके कार्यमें रहते हुए यदि यह जीव कुछ भी निर्॑य कि 
अजागृत रहे तो बहुत वर्षोका उपासित वेराग्य भी निष्फल जाये ऐसी दशा हो जाती है, ऐसे 
निश्चयको नित्य प्रति यादकर निरुपाय प्रसंगमें कांपते हुए चित्तसे विवशतासे प्रवृत्ति करना योग्य 
है, इस वातका, मुमुक्षुजीवसे कार्य-कार्यमें, क्षण-क्षणमें और प्रसंग-प्रसंगमें ध्यान रखे विना मुमुक्षुता 
रहनी दुष्कर है; और ऐसी दशाका वेदन किये विन्ा मुमुक्षुता भी संभव नहीं है। मेरे चित्तमें 
आजकल यह मुख्य विचार रहता है। यही विनती | 
रायचंदके प्रणाम 
७ 
[ ४७६ | ५६२ मुंबई, माघ सुदी ३, सोम, १९५१ 
जिस प्रारव्धको भोगे विना दूसरा कोई उपाय नहीं है, वह प्रारव्ध ज्ञानीको भी भोगना 
पड़ता है। ज्ञानी अंत तक आत्माथथेका त्याग करना न चाहे, इतनी भिन्नता ज्ञानीमें होती है, ऐसा 
जो महापुरुषोंने कहा है वह सत्य है । 
७ 
[ ४७८ ] ५६३ मुंबई, माघ सुदी ८, रवि, १९५१ 
पत्र प्राप्त हुआ है। विस्तारसे पत्र लिखना शक्‍य नहीं है, जिसके लिए चित्तमें कुछ खेद 
होता है, तथापि प्रा रब्धोदय समझकर समता रखता हूँ । 
आपने पत्रमें जो कुछ लिखा है, उस पर वारंवार विचार करनेसे, जागृति रखनेसे, जिनमें 
पंचविपयादिके अशुचिस्वरूपका वर्णन किया हो ऐसे शास्त्रों तथा सत्पुरुषोंके चरित्रोंका विचार 
करनेसे और कार्य कार्यमें ध्यान रखकर प्रवृत्ति करनेसे जो कोई उदासभावना होनी योग्य है 


वह होगी | 
रायचंदके प्रणाम 
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ष्द्ड मुंबई, माघ सुदी ८, रवि, १९०५१ 

यहाँ इस बार त्तीन वर्षोसि अधिक प्रवृत्तिके उदयको भोगा है। और वहाँ आनेके बाद भी 

थोड़े दिन कुछ प्रवृत्तिका संबंध रहे, इससे अब उपरामता प्राप्त हो त्तो अच्छा, ऐसा चित्तमें रहता 

है | दूसरी उपरामता अभी होना कठिन है, कम संभव है | परंतु आपका तथा श्री डुंगर इत्यादिका 

समागम हो तो अच्छा, ऐसा चित्तमें रहता है। इसलिए आप श्री डुंगरको सूचित कीजियेगा और 
वे ववाणिया आ सके ऐसा कीजियेगा। 


किसी भी प्रकारसे ववाणिया आनेमें उन्हें कल्पना करना योग्य नहीं है । अवश्य आ सकें 
ऐसा कीजियेगा । 
ह रायचंदके प्रणाम 


[४७९ ] ५६५ मुंबई, फागुन सुदी १२, शुक्र, १९५१ 
जिस प्रकार बंधनसे छूटा जाये, उस प्रकार प्रवृत्ति करना, यह हितकारी कार्य है। बाह्य 
परिचयका विचार कर कर निवृत्त करना, यह छुटनेका एक प्रकार है। जीव इस वातका जितना 
विचार करेगा उतना ज्ञातीपुरुषके मा्गंको समझनेका समय समीप आयेगा । 
आ० स्व॒० प्रणाम 


[ ४८० ] ५६६ मुंबई, फागुन सुदी १३, १९५१ 


अशरण इस संसारमें निश्चित बुद्धिसि व्यवहार करना जिसे योग्य प्रतीत न हो और उस 
व्यवहा रके संबंधको निवृत्त करते हुए त्था कम करते हुए विशेषकाल व्यतीत हो जाया करता हो, 
तो उस कामको अल्पकालमें करनेके लिए जीवको क्या करना योग्य है ? समस्त संसार मृत्यु 
आदिके भयसे अशरण है, वह शरणका हेतु हो ऐसी कल्पना करना मृगतृष्णा जेसा है। विचार कर 
कर श्री तीर्थंकर जैसोंने भी उससे निवृत्त होना, छूटना यही उपाय खोजा है, उस संसारका मुख्य 
कारण रागबन्धन तथा द्वेषबन्धन सब ज्ञानियोंने स्वीकार किया है। उसकी -आकुलत्तासे जीवको 
तिजविचार करनेका अवकाश प्राप्त नहीं होता, अथवा हो तो ऐसे योगसे उस बन्धनके कारणसे 
आत्मवीय॑ प्रवृत्ति नहीं कर सकता, और यह सब प्रमादका हेतु है, और वेसे प्रमादसे लेशमात्र समय 
काल भी निर्भय कि अजागृत रहना, यह इस जीवकी अतिशय निव॑लत्ता है, अविवेकता है, श्रांत्ति 
है, और उसे दूर करनेमें अत्यन्त कठिन मोह है । 


समस्त संसार दो प्रवाहोंसे वह रहा है, रागसे और द्वेषसे | रागसे विरक्त हुए विना द्वेषसे 
छटा न जाग्रे, और जो रागसे विरक्त हो उसे सर्वंसंगसे विरक्त हुए वित्ता व्यवहारमें रहकर विराग 
(उदास) दशा रखती एक भयंकर ब्रत है। यदि केवल रागका त्याग करके व्यवहारमें प्रवत्ति की 
जाये तो कितने ही जीवोंकी दयाका, उपकारका और स्वार्थका भंग करने जेसा होता है, और 
वेसा विचार कर यदि दया उपकारादिके कारण कुछ रागदशा रखते हुए चित्तमें विवेकीको क्लेश 
भी हुये विना रहना नहीं चाहिए, तब उसका विशेष विचार किस प्रकारसे करना ? 
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[४८१ ] ५्द्‌७ मुंबई, फागुन सुदी १५, १९५१ 
श्री वीवरागकों परस भक्तिसे नमस्कार 


दो तार, दो पत्र तथा दो चिट्ठियाँ मिले हैं। श्री जिन जैसे पुरुषने जो गृहवासमें प्रतिबंध 
नहीं किया है, वह प्रतिबंध न होनेके लिए, आना कि पत्र लिखना नहीं हुआ, उसके लिए अत्यंत्त 
दीनतासे क्षमा चाहता हूँ। संपूर्ण वितरागता न होनेसे इस प्रकार बरताव करते हुए अंत्तरमें 
विक्षेप हुआ है, जिस विक्षेपकों भी शञान्त करना योग्य है, इस प्रकार ज्ञानीने मार्ग देखा है। 
आत्माका जो अंतर्व्यापार ( अंतरपरिणामकी धारा ) है वह, बंध तथा मोक्षकी ( कर्मसे 
आत्माका वंधता और उससे आत्माका छूटता ) व्यवस्थाका हेतु है, मात्र शरीरचेष्टा बंध-मोक्षकी 
व्यवस्थाका हेतु नहीं है। विशेष रोगादिके योगसे ज्ञानीपुरुषकी देहमें भी निरबंलता, मंदता, म्ला- 
नता, कंप, स्वेद, मूर्च्छा बाह्य विश्रमादि दिखायी देते हैं; तथापि जितनी ज्ञान द्वारा, बोध द्वारा, 
वेराग्य द्वारा आत्माकी निर्मलता हुई है, उत्तत्री तिर्मलता द्वारा ज्ञानी उस रोगका अंतरपरिणामसे 
वेदत करता है और वेदन करता है और बेदन करने हुए कदाचित्‌ बाह्य स्थिति उन्मत्त देखनेमें 
आये तो भी अंत्तरपरिणामके अनुसार कमंबंध अथवा निवृत्ति होती है। आत्मा जहाँ अत्यंत्त शुद्ध 
निजपर्यायका सहज स्वभावसे सेवन करे वहाँ-- 
( अपूर्ण ) 


[ ७५०-२ ] ५६८ मुंबई, फागुन, १९५१ 

आत्मस्वरूपका निर्णय होनेमें अनादिसे जीवकी भूल होती आ रही है, जिससे अब हो, 
इसमें आश्चय नहीं लूगता । | 

सर्व क्लेशसे और सर्व दुःखसे मुक्त होनेका, आत्मज्ञानके सिवाय दूसरा कोई उपाय नहीं है। 
सद्विचारके वित्ता आत्मज्ञान नहीं होता, और असत्संग-प्रसंगसे जीवका विचारबल प्रवृत्ति नहीं 
करता, इसमें किचित्मात्र संशय नहीं है | | 

आत्मपरिणामकी स्वस्थताको श्री त्तीर्थंकर 'समाधि' कहते हैं । 

आत्मपरिणामकी अस्वस्थताको श्री तीर्थंकर 'असमाधि' कहते हैं । 

आत्मपरिणामकी सहज स्वरूपसे परिणति होनेको श्री तीर्थंकर “धर्म' कहते हैं । 

आत्मपरिणामकी कुछ भी चपल परिणति होनेको श्री तीर्थंकर 'कर्म' कहते हैं । 

श्री जिन त्तीर्थकरने जैसा वंध एवं मोक्षका निर्णय कहा है, वेसा निर्णय वेदांतादि दर्शनमें 
दृष्टिगोचर नहीं होता, और श्री जिनमें जेसा यथार्थवक्‍तृत्व देखनेमें आता है वेसा यथार्थबक्‍तृत्व 
दूसरेमें देखनेमें नहीं आता । 

आत्माके अंतर्व्यापार ( शुभाशुभ परिणामवारा ) के अनुसार वंध-मोक्षकी व्यवस्था है, वह 
शारीरिकचेण्टाके अनुसार नहीं है। पूर्वकालमें उत्पत्त किये हुए वेदनीय कर्मके उदयके अनुसार 
रोगादि उत्पन्त होते हैं, और तदनुसार निर्वल, मंद, म्डान, उष्ण, शीत्त आदि शरीस्चेष्टा 
होती है । 

विशेष रोगके उदयसे अथवा शारीरिक मंद वलसे ज्ञानीका शरीर कंपित हो, निरवल हो, 
म्लान हो, मंद हो, रौद्र लगे, उसे श्रमादिका उदय भी रहें; तथापि जिस प्रक्रारसे जीवमें बोध एवं 


श८वाँ वर्ष ५१९, 


वराग्यकी वासना हुई होती है. उस प्रकारसे उस रोगका; जीव उस उस प्रसंगमें प्रायः वेदन 
करता है । 

किसी भी जीवको अविनाशी देहकी प्राप्ति हुई हो, यह देखा नहीं, जाना नहीं तथा संभव 
नहीं; और मृत्युका आना आवश्यक है, ऐसा प्रत्यक्ष निःसंशय अनुभव है। ऐसा होनेपर भी यह 
जीव उस बातको वारंवार भूल जाता है, यह बड़ा आइचयं है । 

जिस सर्वज्ञ वीतरागमें अनंत्त सिद्धियाँ प्रगट हुई थीं उस वीत्तरागने भी इस देहको अनित्य 
भावी देखा है, तो फिर दूसरे जीव किस प्रयोगसे देहको नित्य बना सकेंगे ? 

श्री जिनका ऐसा अभिप्राय है कि प्रत्येक द्रव्य अनंत पर्यायवाला है । जीवके अन॑त्त पर्याय हैं 
और परमाणके भी अनंत पर्याय हैं। जीव चेतत होनेसे उसके पर्याय भी चेत्तन हैं, और परमाणु 
अचेतन होनेसे उसके पर्याय भी अचेत्तन हैं। जीवके पर्याय अचेत्तन नहीं और परमाणुके पर्याय 
सचेत्तन नहीं, ऐसा श्री जिनने निश्चय किया है तथा वेसा ही योग्य है, क्योंकि प्रत्यक्ष पदार्थके 
स्वरूपका भी विचार करते हुए वसा प्रतीत्त होता है। 

जीवके विषयमें, प्रदेशके विषयमें, पर्यायके विषयमें; त्था संख्यात, असंख्यात, अनंत्त आदिके 
विषयमें यथाशक्ति विचार करना । जो कुछ अन्य प॒दार्थंका विचार करना है वह जीवके मोक्षके 
लिए करना है, अन्य पदार्थंके ज्ञानके लिए नहीं करना है । 

७ 
[ ५०३] ५६९ मुंबई, फागुन बंदी ३, १९०१ 
श्री सट्पुरुषोंकी नमस्कार 

सव॑ वलेशसे और सब दुःखसे मुक्त होनेका उपाय एक आत्ज्ञान है। विचारके विना 
आत्मज्ञान नहीं होता, और असत्संग तथा असत्‌प्रसंगसे जीवका विचारबल प्रवृत्त नहीं होता, - 
इसमें किचित्‌ मात्र संशय नहीं है । 

आरंभ-परिग्रहकी अल्पता करनेसे असत्रसंगका बल घटता है, सत्संगके आश्रयसे असत्संगका 
बल घटता है। असत्संगका बल घटनेसे आत्मविचार होनेका अवकाश प्राप्त होता है। आत्म- 
विचार होनेसे आत्मज्ञान होता है, और आत्मज्ञानसे त्िजस्वभावस्वरूप, सर्व क्लेश एवं स्व दुःखसे 
रहित मोक्ष प्राप्त होता है, यह बात सवंथा सत्य है। 

जो जीव मोहनिद्वामें सोते हैं वे अमुनि हैं, निरंतर आत्मविचारपुर्वक मुनि तो जाग्रत 
रहते हैं। प्रमादीको सवंथा भय है, अप्रमादीको किसी तरह भय नहीं है, ऐसा श्री जिनने कहा है। 


स्व पदार्थके स्वरूपको जाननेका हेतु मात्र एक आत्मज्ञान करना ही है। यदि आत्मज्ञान 
न हो तो सर्व पदार्थोंके ज्ञानकी निष्फलता है। 

जितना आत्मज्ञान हो उत्तनी आत्मस्माधि प्रगट हो । 

किसी भी तथारूप योगको पाकर जीवको एक क्षण भी अंतर्भेद जागृत्ति हो जाये तो उससे 
मोक्ष विशेष दूर नहीं है । 

अन्य परिणाममें जितनी त्तादात्म्यवृत्ति है, उत्तता जीवसे मोक्ष दूर है । 

यदि कोई आत्मयोग हो जाये तो इस मतुज्यत्ताका मूल्य किसी तरह नहीं हो सकता। प्राय: 


५३० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


मनुष्यदेहके विना आत्मयोग नहीं होता, ऐसा जानकर अत्यंत निश्चय करके इसी देहमें आत्मयोग 
उत्पन्न करना योग्य है । 
विचारकी निर्मेलतासे यदि यह जीव अन्यपरिचयसे पीछे हटे तो सहजमें अभी उसे आत्म- 
योग प्रगट हो । असत्संग-प्रसंगका घिराव विशेष है, और यह जीव उससे अनादिकालका हीनसत्त्व 
हो जानेसे अवकाश प्राप्त करनेके लिए अथवा उसकी निवृत्ति करनेके लिए यथासंभव सत्संगका 
आश्रय करे तो किसी तरह पुरुषार्थ योग्य होकर विचार दश्ञाको प्राप्त करे | 
जिस प्रकारसे इस संसारकी अनित्यता, असारता अत्यंत्तरुूपसे भासित हो उस प्रकारसे 
आत्मविचार उत्पन्न हो | 
अब इस उपाधिकाय॑से छूटनेकी विशेष-विशेष आरत्ति हुआ करती है, और छूटे विना जो 
कुछ भी काल बीतता है, वह इस जीवको शिथिलता ही है, ऐसा लगता है; अथवा ऐसा निश्चय 
रहता है | 
जनकादि उपाधिमें रहते हुए भी आत्मस्वभावमें रहते थे, ऐसे आलंबनके प्रति कभी भी 
वृद्धि नहीं होती । श्री जिन जैसे जन्मत्यागी भी छोड़कर चल निकले, ऐसे भयके हेतुरूप उपाधि- 
योगकी निवृत्ति यह पामर जीव करते-करते हुए काल व्यत्तीत करेगा त्तो अश्वेय होगा, ऐसा भय 
जीवके उपयोगमें रहुता है, क्योंकि ऐसा ही कत्तंव्य है । 
जो रागद्वेषादि परिणाम अज्ञानके विना संभवित नहीं होते, वे रागद्ेघादि परिणाम होनेपर 
भी, जीवनूमुक्तताको सवंथा मानकर जीव जीवन्मुक्तदशाकी आसातना करता है, ऐसे प्रवृत्ति 
करता है। रागह्ेषपरिणामकी सवंथा क्षीणता ही कतंव्य है । 
जहाँ अत्यंत्त ज्ञान हो वहाँ अत्यंत त्याग संभव है। अत्यंत त्याग प्रगठ हुए विना अत्यंत्त ज्ञान 
न हो, ऐसा श्री तीर्थंकरने स्वीकार किया है। 
आत्मपरिणामसे जितना अन्य पदाथ्थके तादात्म्य-अध्यासको जो निवृत्त करना, उसे श्री जिन 
त्याग कहते हैं । 
उस तादात्म्य-अध्यास निवृत्तिरूप त्याग होनेके लिए इस बाह्य प्रसंगका त्याग भी उपकारी 
है, कार्यकारी है| बाह्य प्रसंगके त्यागके लिए अंतरत्याग नहीं कहा है, ऐसा है; तो भी इस .जीवको 
अंतरत्यागके लिए बाह्य प्रसंगकी निवृत्तिको कुछ भी उपकारी मानना योग्य है| 
नित्य छूटनेका विचार करते हैं और जैसे वह कार्य तुरत पूरा हो वेसे जाप जपते हैं। 
यद्यपि ऐसा लूगता है कि वह विचार एवं जाप अभी तथारूप नहीं है, शिथिल है; इसलिए अत्यंत्त 
विचार और उस जापका उग्रतासे आराधन करनेका अल्पकालमें योग करना योग्य है, ऐसा रहा 
करता है। 
प्रसंगसे कुछ परस्परके संबंध जेसे वचन इस पत्रमें लिखे हैँ, उनके विचारमें स्फुरित हो 
आनेसे स्वविचार वल बढ़नेके लिए और आपके पढ़ने-विचारनेके लिए लिखे हैं । 
जीव, प्रदेश, पर्याय तया संख्यात्त, असंख्यात, अनंत आदिके विपयमें तथा रसकी व्यापकत्ता- 
के विषयमें क्रमपुवंक समझना योग्य होगा । ४ 
आपका यहाँ आनेका विचार है, तथा श्री डुंगरका आना संभव है, यह लिखा उसे जाना 


है । सत्संगयोगकी इच्छा रहा करती है। 
कक 
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श्री डरबनस्थित सुज्ञ भाई श्री मोहनलालके प्रत्ति, 
पत्र एक मिला है। ज्यों ज्यों उपाधिका त्याग होता है, त्यों त्यों समाधिसुख प्रगट होता 
है। ज्यों ज्यों उपाधिका ग्रहण होता है त्यों त्यों समाधिसुखकी हानि होती है। विचार करें तो 
यह वात प्रत्यक्ष अनुभवमें आती है। यदि इस संसारके पदार्थोका कुछ भी विचार किया जाये, तो 
उसके प्रत्ति वेराग्य आये विना न रहे, क्योंकि मात्र अविचारके कारण उसमें मोहबुद्धि रहती है। 


आत्मा है', आत्मा नित्य है', आत्मा कमेका कर्ता है”, आत्मा कमंका भोक्ता है', उससे 
वह निवृत्त हो सकती है', और “निवृत्त हो सकनेके साधन हैं', ये छः कारण जिसे विचारपुवंक 
सिद्ध हो जाये, उसे विवेकज्ञान अथवा सम्यग्दशंनकी प्राप्ति मानना, ऐसा श्री जिनने निरूपण 
किया है, मुमुक्षुजीवकों उस तिरूपणका विशेषरूपसे अभ्यास करना योग्य है । 

पू्वंकालके किसी विशेष अभ्यास बलसे इन छः कारणोंका विचार उत्पन्न होता है, अथवा 
सत्संगके आश्रयसे उस विचारके उत्पन्न होनेका योग होता है । 

अनित्य पदार्थके प्रति मोहबुद्धि होनेके कारण आत्माका अस्तित्व, नित्यत्व, अव्याबाध 
समाधिसुख भानमें नहीं आता है। उसकी मोहबुद्धिमें जीवको अनादिसे ऐसी एकाग्रता चली आती 
है कि उसका विवेक करते करते जीवको अकुलाकर पीछे लौटता पड़ता है, और उस मोहग्रंथिका 
छेदन करनेका समय आनेसे पहले उस विवेकको छोड़ देनेका योग पूर्व कालमें बहुत बार हुआ है; 
क्योंकि जिसका अनादिकालसे अभ्यास है वह, अत्यंत्त पुरुषार्थेक विन्ा, अल्पकालमें छोड़ा नहीं जा 
सकता । इसलिए पुनः पुनः सत्संग, सत्शास्त्र और अपनेमें सरल विचारदशा करके उस विषयमें 
विशेष श्रम करना योग्य है कि जिसके परिणाममें नित्य शाशवत सुखस्वरूप आत्मज्ञान हो कर 
स्वरूपका आविर्भाव होता है । इसमें प्रथमसे उत्पन्न होनेवाला संशय, घेर और विचा रसे शांत होता 
है । अधीरतासे अथवा टेढ़ो कल्पना करनेसे मात्र जीवको अपने हित्तका त्याग करनेका वक्त आत्ता 
है, और अनित्य पदार्थंका राग बना रहनेके कारण पुनः पुनः संसारपरिश्रमणका योग रहा 
करता है। 

कुछ भी आत्मविचार करनेकी इच्छा आपको रहा करती है, ऐसा जानकर बहुत संत्तोष 
हुआ है। उस संतोषमें मेरा कोई स्वार्थ नहीं है। मात्र आप क्षमाधिके मार्गपर चढ़ना चाहते हैं, 
इसलिए संसारबलेशसे निवृत्त होनेका आपको प्रसंग प्राप्त होगा | इस प्रकारका संभव देखकर स्वा- 
भावतः संतोष होता है। यही विनत्ती । 

आ० स्व० प्रणाम 
७ 
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अधिकसे अधिक एक समयमें १०८ जीव मुक्त हो, इससे विशेष न हो; ऐसी लोकस्थितति 

जिनागममें स्वीकृत है, और प्रत्येक समयमें एक सौ आठ एक सौ आठ जीव मुक्त होते रहते हैं, ऐसा 

मानें तो इस परिमाणसे तीनों कालमें जितने जीव मोक्ष प्राप्त करें, उतने जीवोंकी जो अनंत संख्या 

हो, उसकी अपेक्षा संसारनिवासी जीवोंकी संख्या जिनागममें अचंत्त गुनी निरूपित की है। अर्थात्‌ 

तीनों कालमें मुक्तजीव जितने हों उनकी अपेक्षा संसारमें अनंत्त गुने जीव रहें, क्योंकि उत्तका 

परिमाण इतना अधिक है, और इसलिए मोक्षमार्गका प्रवाह वहते रहते हुए भी 'संसारमाग्गंका 
द्द्‌ 


५२२ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


उच्छेद हो जाना संभव नहीं है, और इससे बंध-मोक्षकी व्यवस्थामें विपयेय नहीं होता | इस विषयमें 
अधिक चर्चा समामममें करेंगे तो बाधा नहीं है । 

जीवकी बंध-मोक्षकी व्यवस्थाके विषयमें संक्षेपमें पत्र लिखा है। इस प्रकारके जो जो प्रइन 
हों वे वे समाधान हो सकने जैसे हैं, कोई फिर अल्पकालूमें और कोई फिर विशेष काहमें समझे 
अथवा समझमें आये, परन्तु इत सबकी व्यवस्थाका समाधान हो सकने जैसा है। 

सबकी अपेक्षा अभी विचार करने योग्य वात तो यह है कि उपाधि तो की जाये और सर्वथा 
असंगदशा रहे, ऐसा होता अत्यंत्त कठिन है; और उपाधि करते हुए आत्मपरिणाम चंचल न हो, 
ऐसा होना असंभवित जैसा है । उत्कृष्ट ज्ञानीकों छोड़तर हम सबको तो यह बात अधिक ध्यानमें 
रखने योग्य है कि आत्मामें जितनी असंपुर्ण असमाधि रहती है अथवा रह सकने जेसी हो, उसका 
उच्छेद करता । 


| ४८४ ] ५७२ मुंबई, फागुत वदी ७, रवि, १९५१ 

सर्व विभावसे उदासीन और अत्यंत्त शुद्ध निज पर्यायका सहजरूपसे आत्मा सेवन करे, उसे 
श्री जिनने तीत्रज्ञानदद्मा कही है। जिस दशाके आये विवा कोई भी जीव बंधनमुक्त नहीं होता, 
ऐसा सिद्धांत श्री जिसने प्रतिपादित किया है, जो अखंड सत्य है | 

किसी ही जीवसे इस गहन दशाका विचार हो सकता योग्य है, क्योंकि अनादिसे अत्यंत 
अज्ञान दशासे इस जीवने जो प्रवृत्ति की है, उस प्रवृत्तिको एकदम असत्य, असार समझकर, उसकी 
निवृत्ति सूझे ऐसा होना बहुत कठिन है। इसलिए जिनने ज्ञानीपुरुषका आश्रय करनेरूप भक्ति 
मार्गका निरूपण किया है, कि जिस मार्गके आराधचसे सुलभतासे ज्ञानदशा उत्पन्न होती है। 

ज्ञाचीपुरुषके चरणमें मनको स्थापित्त किये बिता यह भक्तिमार्ग सिद्ध नहीं होता, जिससे 
जिनागममें पुनः पुनः ज्ञानीकी आज्ञाके आराधव करनेका स्थान स्थाचपर कथन किया है। ज्ञाची- 
पुरुषके चरणमें मनका स्थापित होना पहिले त्तो कठिन पड़ता है, परन्तु वचनकी अपुवंत्तासे, उस 
वचनका विचार करनेसे तथा ज्ञानीको अपूर्व दृष्टिसे देखनेसे मनका स्थापित होना सुलभ होता है। 

ज्ञानीपुरुषके आश्रयमें विरोध करनेवाले पंच विषयादि दोष हैं | उन दोषोंके आनेके साधनों- 
से भरसक दूर रहना, और प्राप्तसाधनमें भी उदासीनता रखना, अथवा उत्त उन साधनोंमेंसे अहंबुद्धिको 
दूरकर, उन्हें रोगरूप समझकर प्रवृत्ति करना योग्य है। अनादि दोपका ऐसे प्रसंगमें विशेष उदय 
होता है। क्योंकि आत्मा उस दोषको नष्ट करनेके लिए अपने सनन्‍्मुख छाती है कि वह स्वरूपांतर 
करके उसे आकर्षित करता है, और जामृत्तिमें शिथिल करके अपनेमें एकाग्र वृद्धि करा देता है । 
वह एकाग्र बुद्धि इस प्रकारको होती है कि, 'मुझे इस प्रवृत्तिसे वेसी विशेष बाबा नहीं होती, में 
अनुक्रमसे उसे छोड़ गा, और करते हुए जागृत रहूँगा,' इत्यादि भ्रांतदगाको वह दोष कर डालता 
है; जिससे जीव उस दोषका संबंध नहीं छोड़ता, अथवा वह दोप बढ़ता है, उसका ध्यान उसे नहीं 
आ सकता। 

इस विरोधी साधनका दो प्रकारसे त्याग हो सकता है--एक, उस साधनके प्रसंगकी निवृत्ति, 
दूसरा, विचा रपूर्वक उसकी तुच्छता समझना | 

विचारपूर्वक सुच्छता समझनेके लिए प्रथम उस पंचविपयादिके साधनकी निवृत्ति करना 
अधिक योग्य है, वयोंकि उससे विचारका अवकाश प्राप्त होता है । 
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उस पंचविषयादिके साधनकी सर्वथा निवृत्ति करनेके लिए जीवका बल न चलता हो, तब 
क्रम-क्रमसे, अंश-अंशसे उसका त्याग करना योग्य है; परिग्रह तथा भोगोपभोगके पदार्थोका अल्प 
परिचय करना योग्य है। ऐसा करनेसे अनुक्रमसे वह दोष मंद पड़े और आश्रयभक्ति दृढ़ हो, त्तथा 

ज्ञानीके वचन आत्मामें परिणमित्त होकर, तीत्रज्ञानदशा प्रगट होकर जीवन्मुक्त हो जाये । 
जीव कभी ऐसी बातका विचार करे, इससे अनादि अभ्यासका बल घटता कठिन हो, परंतु 
दिन-प्रतिदिन, प्रसंग-प्रसंगमें और प्रवृत्ति-प्रवृत्तिमें पुनः-पुनः विचार करे, तो अनादि अभ्यासका बल 
घटकर अपूर्व अभ्यासकी सिद्धि होकर सुलभ आश्रयभक्तिमागं सिद्ध हो । यही विनती । 
दे आ० स्व० प्रणाम 

के] 
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जन्म, जरा, मरण आदि दुःखोंसे समस्त संसार अशरण है। जिसने सर्व प्रकारसे संसारकी 
आस्था छोड़ दी है, वही आत्मस्वभावको प्राप्त हुआ है, और निर्भय हुआ है। विचारके विना वह 
स्थिति जीवको प्राप्त नहीं हो सकती, और संगके मोहसे पराधीन इस जीवको विचार प्राप्त होना 
दुष्कर है । 
आ० स्व० प्रणाम 
७ 
[ ४८६ ] ५७४ मुंबई, फागुन, १९५१ 
यथासंभव तृष्णा कम करनी चाहिए । जन्म, जरा, मरण किसके है ? कि जो तृष्णा रखता 
है, उसके जन्म, जरा, मरण हैं | इसलिए तृष्णाको भरसक कम करते जाता । 
हु 
[ ४८७ ] ष्छष मुंबई, फागुन, १९५१ 
जब तक यथाथे निज स्वरूप संपूर्ण प्रकाशित हो तब तक निज स्वरूपके निदिध्यासनमें स्थिर 
रहनेके लिए ज्ञानीपुरुषके वचन आधारभूत हैं, ऐसा परम पुरुष श्री त्तीर्थंकरने कहा है, वह सत्य है। 
बारहवें गुणस्थानमें रहनेवाली आत्माको निदिध्यासनरूप ध्यानमें श्रुतज्ञान अर्थात्‌ ज्ञानीके मुख्य 
वचनोंका आशय वहाँ आधारभूत है, ऐसा प्रमाण जिनमारगं॑में वारंवार कहा है। बोधबीजकी 
प्राप्ति होनेपर, निर्वाणमागंकी यथार्थ प्रत्तीति होनेपर भी उस मार्गमें यथास्थित्त स्थिति होनेके 
लिए ज्ञानीपुरुषका आश्रय मुख्य साधन है; और वह ठेठ पूर्ण दशा होने तकका है; नहीं तो 
जीवको पतित होनेका भय है, ऐसा माना है। तो फिर अपने आप अचनादिसे श्रांत जीवको 
सदगुरुके योगके विना निज स्वरूपका भान होना अशक्य है, इसमें संशय क्‍यों हो ? जिसे निज स्वरूप- 
का दृढ़ निश्चय रहता है, ऐसे पुरुषको प्रत्यक्ष जगतव्यवहार वारंबार चुका देनेवाले प्रसंग प्राप्त 
कराता है, तो फिर उससे न्यूनदशामें चुका जाये, इसमें आइचय क्या है ? अपने विचारके बलसे, 
सत्संग-सत्शास्त्रके आधारस राहत प्रसंगमें यह जगत्तव्यवहार विशेष बल करता है, और तब 
वारंवार श्री सदगुरुका माहात्म्य और आश्रयका स्वरूप त्था साथंकता अत्यंत्त अपरोक्ष सत्य दिखायी 
देते है 
छ 
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[ ४८८ ] | ५७६ मुंबई, चेत्र सुदी ६, सोम, १९५१ 
आज एक पत्र आया है। यहाँ कुशलता है। पत्र लिखते लिखते अथवा कुछ कहते कहते 
वारवार चित्तकी अभ्रवृति होती है, और कल्पित्तका इतना अधिक माहात्म्य क्या है? कहना 
क्या ? जानना क्‍या ? सुनना क्या ? प्रवृत्ति क्या ? इत्यादि विक्षेपसे चित्तकी उसमें अग्रवृत्ति होती 
है; और परमार्थसंबंधी कहते हुए, लिखते हुए उससे दूसरे प्रकारके विक्षेपकी उत्पत्ति होती है, जिस 
विक्षेपमें मुख्य इस तीक् प्रवृत्तिके निरोधके विना उसमें, परमार्थंभथनसे भी अप्रवत्ति अभी श्रेयभत 
लगती है। इस कारणके विषयमें पहिले एक सविस्तर पत्र लिखा है, इसलिए यहाँ विशेष 
स्फूरति होनेसे यहाँ लिखा है । 
मोतीके व्यापार आदिकी प्रवृत्ति अधिक न करनेका हो सके तो ठीक है, ऐसा जो लिखा 
वह यथायोग्य है; और चित्तकी इच्छा नित्य ऐसी रहा करती है। लोभहेतुसे बह प्रवृत्ति होती है 
कि नहीं ? ऐसा विचार करते हुए लोभका निदान प्रतीत नहीं होता।। विषयादिक्री इच्छासे प्रवृत्ति 
होती है, ऐसा भी प्रतीत नहीं होता; तथापि प्रवृत्ति होती है, इसमें संदेह नहीं | जगत कुछ लेनेके 
लिए प्रवृत्ति करता है, यह प्रवृत्ति देनेके लिए होती होगी ऐसा लगता है। यहाँ जो यह लगता 
है वह यथार्थ होगा कि नहीं ? उसके लिए विचारवान पुरुष जो कहे वह प्रमाण है, यही विन्तती । 
रायचंदके प्रणाम 
७ 


[ ४८९ ] ५७७ मुंबई, चेन्र सुदी १३, १०५१. 
अभी यदि किन्‍्हीं वेदांतसंबंधी ग्रंथोंका अध्ययन त्तथा श्रवण करनेका रहता हो तो उस 
विचारका विशेष विचार होनेके लिए थोड़ा वक्त श्री 'भाचारांग', 'सूयगडांग' तथा 'उत्तराध्ययन' 
को पढ़ने एवं विचार करनेका हो सके त्तो कीजियेगा | 
बेदांतके सिद्धांतमें तथा जिनके आगमके सिद्धांतमें भिन्नता है, तो भी जिनके आगमको 
विशेष विचारका स्थान मानकर वेदांतका पृथक्करण होनेके लिए वे आगम पढ़ने विचोरने योग्य 
हैं । यही विवती । 


छ 
[ ८७४-३ ] ५७८ मुंबई, चैत्र सुदी १४; शनि, १९५१ 
मृंबईमें आथिक तंगी विशेष है। सट्टेवालोंको वहुत्त नुकसान हुआ है। आप सबको 
सूचना है कि सट्टे जैसे रास्तेको न अपनाया जाये, इसका पुरा ध्यान रखियेगा। माताजी तथा 


पिताजीको पादप्रणाम 
रायचंदके यथायोग्य । 


हु 
प्छ्ण, मुंबई, चेच्र सुदी १५, १५५१ 


श्री सायलास्थित परम स्नेही श्री सोभागके प्रति; 
मोरबीसे लिखा हुआ एक पत्र मिला है। यहांसे रविवारकों एक चिट्ठी मोरवी लिखी हें | 
वह आपको सायलामें मिलछी होगी । 


२८वाँ व्षें ण्र्५ 


श्री हु गरके साथ इस तरफ आनेका विचार रखा है | उस विचारके अनुसार आनेमें श्री 
डुगरको भी कोई विक्ष प न्न करना योग्य है; क्योंकि यहाँ मुझे विशेष उपाधि अभी तुरत न रहे, 
ऐसा संभव है। दिन तथा रातका बहुतसा भाग चिवृत्तिमें बिताना हो तो मुझसे अभी वैसा हो 
सकता है। च 

परम पुरुषको आज्ञाके निर्वाहके लिए तथा बहुतसे जीवोंके हिततके लिए आजीविकादि 
संबंधी आप कुछ लिखते हैं, अथवा पुछते हैं, उन्तमें मौन जैसा बरताव होता है, उस विषयमें 
दूसरा कोई हेतु नहीं है, जिससे मेरे वैसे मौनके लिए चित्तमें अविक्षेपतता रखियेगा, और अत्यंत 
प्रयोजनके विना अथवा मेरी इच्छा जाने विना उस विययमें मुझे लिखने या पूछनेका न हो तो 
अच्छा । क्योंकि आपको और मुझे ऐसी दशामें रहना विशेष आवश्यक है, और उस आजीविकादिके 
कारणसे आपको विशेष भयाकुल होना भी योग्य नहीं है। मुझपर कृपा करके इतनी बात तो 
चित्तमें दढ़ की जा सकती है । बाकी किसी तरह कभी भी सेदभावकी बुद्धिसिे मौन धारण करना 
मुझे सूझे, ऐसा संभवित नहीं है, ऐसा निश्चय रखिये। इत्तनी सूचना देनी भी योग्य नहीं है, 
तथापि स्मृतिमें विशेषता आनेके लिए लिखा है । 

आनेका विचार करके तिथि लिखियेगा | जो कुछ पूछचा-करना हो वह समागममें पूछा 
जाये तो बहुतसे उत्तर दिये जा सके । अभी पत्र द्वारा अधिक लिखना नहीं हो सकता | 

डाकका समय हो जानेसे यह पन्न पूरा करता हूँ । श्री डुगरको प्रणाम कहियेगा । और 
हमारे प्रति लौकिक दृष्टि रखकर, आनेके विचा रमें कुछ शिथिलता न करें, इतनी विनती करें । 

आत्मा सबसे अत्यंत प्रत्यक्ष है, ऐसा परम पुरुष द्वारा किया हुआ निश्चय भी अत्यन्त 


प्रत्यक्ष है । यही विनती । 
आज्ञाकारी रायचंदके प्रणाम 


० 


५८० मुंबई, चेत्र वदी ५, रवि, १९५१ 
कितने ही विचार बतानेकी इच्छा रहा करती होनेपर भी किसी उदयके प्रतिबंधसे वेसा हो 
सकनेमें बहुतसा समय व्यतीत हुआ करता है। इसलिए विनती है कि आप जो कुछ भी प्रसंगो- 
पात्त पूछने अथवा लिखनेकी इच्छा करते हों तो वसा करनेमें मेरी तरफका प्रतिवंध नहीं हैं, ऐसा 
समझकर लिखने अथवा पुछनेसे न रुकियेगा | यही विनती । 
आ० स्व० प्रणाम 
७ 

[ ४९० ] । ५८१ मुंबई, चेत्र वदी ८, बुध, १९५१ 
चेतनका चेतन पर्याय हो, और जडका जड पर्याय हो, यही पदार्थंकी स्थिति है। प्रत्येक 

समयमें जो जो परिणाम होते हैं वे वे पर्याय हैं। विचार करनेसे यह बात यथार्थ छंगेगी | 


अभी कम लिखना वन पाता है, इसलिए बहुतसे विचार वताये नहीं जा सकते हैं, तथा 
बहुतसे विचारोंका उपशम करनेरूप प्रकृतिका उदय होनेसे किसीके पास स्पष्टतासे कहन। नहीं 
हो सकता । अभी यहाँ इतनी अधिक उपाधि नहीं रहती, तो भी प्रवृत्तिह़प संग होनेसे तथा क्षोत्र 
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उत्तापरूप होनेसे थोड़े दिनके लिए यहाँसे निवृत्त होनेका विचार होता है। अब इस विषर्यमें जो 
हो वह ठीक हैं | यही विचती | 
प्रणाम 
छ 
[ ४०१ ] ५८२ मुंबई, चेत्र वदी ८, १०५१ 
आत्मवीयके प्रवर्तेन और संकोच करनेमें बहुत विचारपूर्वक प्रवृत्ति करना योग्य है | 
श्री भावन्तगर॒स्थित शुभेच्छासंपन्‍न भाई कुँवरजी आणंदजीके प्रति, 
विशेष विन्ती है कि आपका लिखा हुआ एक पत्र प्राप्त हुआ है। उस तरफ आनेके संबं- 
धमें नीचे लिखी स्थिति है-- 
लोगोंको संदेह हो इस प्रकारके बाह्य व्यवहा रका उदय है | और वेसे व्यवहा रके साथ वल- 
वान निम््नथ पुरुष जेसा उपदेश करना, वह मार्गका विरोध करने जेसा है; और ऐसा जानकर तथा 
उस जेसे दूसरे कारणोंका स्वरूप विचारकर प्रायः जिससे लोगोंको संदेहका हेतु हो वैसे प्रसंगमें 
मेरा आना नहीं होता । कदाचित्‌ कभी कोई समागममें आता है, और कुछ स्वाभाविक कहना- 
करना होता है, इसमें भी चित्तकी इच्छित प्रवृत्ति नहीं है| पुर्वकालूमें यथास्थित विचार किये 
विना जीवने प्रवृत्ति की, उससे ऐसे व्यवह्य रका उदय प्राप्त हुआ है, जिससे बहुत बार चित्तमें शोक 
रहता है। परंतु यथास्थित समपरिणामसे वेदत करना योग्य है, ऐसा समझकर प्रायः वैसी प्रवृत्ति 
रहती है। फिर आत्मदशाके विशेष स्थिर होनेके लिए असंगतामें ध्यान रहा करता है। इस व्यापा- 
रादिके उदय-व्यवहा रसे जो जो प्रसंग होते हैं, उनमें प्रायः असंग परिणामवत्‌ प्रवृत्ति होती है, 
क्योंकि उनमें सारभूत्त कुछ नहीं छगता । परंतु जिस धर्म व्यवहा रके प्रसंगमें आत्ता होता है, वहाँ 
उस प्रवृत्तिके अनुसार व्यवहार करना योग्य नहीं है। तथा दूसरे आशयका विचारकर प्रवृत्ति की 
जाये तो उततन्ती सामथ्यं अभी नहीं है, इसलिए वेसे प्रसंगमें प्रायः मेरा आना कम होता है; और 
इस क्रमका बदलना अभी चित्तको जचता नहीं है। फिर भी उस तरफ़ आनेके प्रसंगमें बेसा कर- 
नेका कुछ भी विचार मैंने किया था, तथापि उस क्रमको बदलते हुए दूसरे विषम कारणोंका आगे 
जाकर संभव होगा ऐसा प्रत्यक्ष दीखनेसे क्रम वदलने संबंधी वृत्तिका उपशम करना योग्य लगनेसे 
वैसा किया है। इस आशयके सिवाय चित्तमें दूसरा आशय भी उस तरफ़ अभी नहीं आनेके संबं- 
धमें है; परंतु किसी लोकव्यवहा ररूप कारणसे आनेके विचारका विसर्जन नहीं किया है। 
चित्तपर अधिक दवाव डालकर यह स्थिति लिखी है, उसपर विचारकर जो कुछ आवश्यक 
जैसा लगे तो कदाचित्‌ रतनजी भाईसे स्पष्ठता करें | मेरे आने न आनेके विपयमें यदि कुछ बात्त 
न कह सके तो वेसा करनेकी विनती है। 
वि० रायचंदके प्रणाम 


छ 
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एक आत्मपरिणतिके सिवाय दूसरे जो विपय हैँ उनमें चित्त अव्यवस्थिततासे रहता है, 
और बसी अव्यवस्थितत्ता छोकव्यवहारके प्रतिकूल होनेसे छोकव्यवहार करना रुचता नहीं है, 
और छोड़ना नहीं पात्ता; यह वेदतना प्रायः दिनभर वेदनमें आती रहती है । 
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खानेमें, पीनेमें, बोलनेमें, शयनमें लिखनेमें या दूसरे व्यावहारिक कार्योंमें जैसा चाहिए वेसे 
भावसे प्रवृत्ति नहीं की जाती और उनके प्रसंगोंके बने रहनेसे आत्मपरिणतिका स्वत्त्र प्रगटरूपसे 
अनुसरण करनेमें विपत्ति आया करती है, और इस विषयका क्षण क्षणमें दुःख रहा करता है। 

अचलित आत्मरूपसे रहनेकी स्थितिमें ही चित्तेच्छा रहती है, और उपयंक्‍त प्रसंगोंकी 
आपत्तिके कारण कितना ही उस स्थितिका वियोग रहा करता है, और वह वियोग मात्र परेच्छासे 
रहा करता है, स्वेच्छाके कारणसे नहीं रहा, यह एक गम्भीर वेदना क्षण क्षणमें हुआ करती है। 

इसी भवमें और थोड़े ही समय पहले व्यवहारके विषयमें भी स्मृत्ति तीत्र थी । वह स्मृत्ति 
अब व्यवहारके विषयमें क्वचित्‌ ही मंदरूपसे रहती है। थोड़े ही समय पहले अर्थात्‌ थोड़े वर्षों 
पहले वाणी बहुत बोल सकती थी, वक्त त्तारूपसे कुशलतासे प्रवृत्ति कर सकती थी, वह अब मंदरूपसे 
अव्यवस्थासे प्रवृत्ति करती है | थोड़े वर्ष पहले, थोड़े समय पहले लेखनशक्ति भत्ति उग्र थी; आज 
क्या लिखना वह सूझते सूझते दिन्के दिन व्यतीत हो जाते हैं, और फिर भी जो कुछ लिखा जाता 
है, वह इच्छित या योग्य व्यवस्थावाला नहीं लिखा जाता, अर्थात्‌ एक आत्मपरिणामके सिवाय 
दूसरे सर्व परिणामोंके विषयमें उदासीनता रहती है | और जो कुछ किया जाता है वह जैसा चाहिए 
वेसे भानके सौवें अंशसे भी नहीं होता । जैसे तैसे. और जो सो किया जाता है | लिखनेकी प्रवृत्तिकी 
अपेक्षा वाणीकी प्रवृत्ति कुछ ठीक है; जिससे आपको कुछ पुछनेकी इच्छा हो, जाननेकी इच्छा हो, 
उसके विषयमें समागमममें कहा जा सकेगा । 

कुंदकुंदाचायं और आनंदघनजीको सिद्धांतसंबंधी ज्ञान तीत्र था | कुंदकुंदाचार्यंजी तो आत्म- 
स्थितिमें बहुत स्थित थे । . 

जिन्हें नामका दर्शन हो, वे सब सम्यग्ज्ञानी नहीं कहे जा सकते | विशेष अब फिर | 
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“जे निर्मलता रे रत्न स्फ़टिक तणी, तेम ज जीवरुवभा बरे । 
ते जिन वीरे रे धर्म प्रकाशियो, प्रबठ कषापअभा बरे॥ 


विचा रवानके लिए संगसे व्यत्तिरिक्तता परम श्रेयरूप है | 
७6 


[ ४९३ ] प्टप्‌ मुंबई, चेत्र वदी ११, शुक्र, १९५१ 
“जम निर्मलता रे रत्त स्फटिक तणी, तेमज जीवस्वभाव रे। 
ते जिन वीरे रे धर्म प्रकाशियो, प्रबनव्द कषाय अभाव रे॥ 
सत्संग नैष्टिक श्री सोभाग तथा श्री डुंगरके प्रति नमस्कारपुर्वेक, 
सहज द्रव्यके अत्यन्त प्रकाशित होनेपर अर्थात्‌ सब कर्मोका क्षय होनेपर ही असंगत्ता कही है 
और सुखस्वरूपता कही है । ज्ञावीपुरुषके वे वचन अत्यन्त सत्य हैं; क्योंकि सत्संगसे उच्त बचनोंका 
प्रत्यक्ष, अत्यन्त प्रगट अनुभव होता है । 
१, भावार्थ--जिस तरह स्फटिक रत्तकी निर्मलता होती है, उसी तरह जीवका स्वभाव हैँ | जिन वीरने 
प्रव् कपायके अमावरूप धर्म प्रकाशित किया है । 


५२८ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


निविकल्प उपयोगका हरूक्ष्य स्थिरताका परिचय करनेसे होता है। सुधारस, सत्समागम, 
सत्शास्त्र, सद्दिचार और वेराग्य-उपशम ये सब उस स्थिरताके हेतु हैं । 
हि 
[ ४०४ ] ५८६ मुंबई, चेत्र वदी १२, रवि, १९५१ 
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अधिक विचारका साधन होनेके लिए यह पत्र छिखा है। 
पूर्णश्ञानी श्री ऋषभदेवादि पुरुषोंका भी प्रारब्धोदय भोगनेपर क्षय हुआ है, तो हम जैसोंको 


* बह प्रारब्धोदय भोगना ही पड़े इसमें कुछ संशय नहीं है। मात्र खेद इतना होता है कि हमें ऐसे 


प्रारब्धोदयमें श्री ऋषभदेवादि जेसी अविषमता रहे इत्तना बल नहीं है, और इसलिए प्रारब्धोदयके 
होनेपर वारंवार उससे अपरिपक्वकालमें छूटनेकी कामना हो आती है, कि यदि इस विषम प्रारब्बी- 
दयमें कुछ भी उपयोगकी यथातथ्यत्ा न रही तो फिर आत्मस्थिरता होते हुए भी और अवसर 
खोजना होगा; और पश्चात्तापपुर्वक देह छूटेगी; ऐसी चिन्ता अनेक बार हो आत्ती है। 

यह प्रारब्धोदय मिट्कर निवृत्तिक्ंका वेदन करनेरूप प्रारब्धका उदय होनेका आशय रहा 
करता है, परन्तु वह तुरत अर्थात्‌ एकसे डेढ़ वर्षमें हो जाये ऐसा तो दिखायी नहीं देता; और पल 
पल बीतना कठिन पड़ता है। एकसे डेढ़ वर्षके बाद प्रवृत्तिकमंका वेदनरूप उदय स्वंथा परिक्षीण 
होगा, ऐसा भी नहीं लगता, कुछ उदय विशेष मंद पड़ेगा, ऐसा लगता है। 

आत्माकी कुछ अस्थिरता रहती है। गत वर्षका मोतीसंबंधी व्यापार लगभग पूरा होने 
आया है। इस वर्षका मोतीसंबंधी व्यापार गत वर्षकी अपेक्षा लगभग दुगुना हुआ है। गत्त वर्ष 
जैसा उसका परिणाम आता कठिन है ।। थोड़े दिनोंकी अपेक्षा अभी ठीक है; और इस वर्ष भी उसका 
गत वर्ष जेसा नहीं तो भी कुछ ठीक परिणाम आयेगा, ऐसा संभव रहता है | परन्तु बहुतसा वक्‍त 
उसके विचारपें व्यतीत होने जेसा होता है, और उसके लिए शोक होता है, कि यह एक परिग्रहकी 
कामनाका बलवान प्रवर्तत जेसा होता है, उसे शांत्त करता योग्य है; और कुछ करना पड़े ऐसे 
कारण रहते हैं। अब जैसे तैसे करके उस प्रारव्धोदयका तुरत क्षय हो तो अच्छा है, ऐसा मनमें 
बहुत बार आया करता है। 

यहाँ जो आड़त और मोतीसंबंधी व्यापार है, उससे मेरा छूटता हो सके अथवा उसका 
बहुत प्रसंग कम हो जाये, वेसा कोई रास्ता ध्यानमें आये तो लिखियेगा | चाहे तो इस विषयमें 
समागममें विशेषतासे कहा जा सके तो कहियेगा | यह वात्त ध्यानमें रखियेगा । 

लगभग त्तीन वर्षसे ऐसा रहा करता है कि परमार्थसंवंधी कि व्यवहारसंवंधी कुछ भी लिखते 
हुए कंटाला आ जाता है; और लिखते लिखते कल्पित जेसा छगनेसे वारंवार अपूर्ण छोड़ देना पड़ता 
है। जिस समय चित्त परमार्थमें एकाग्रवत्‌ हो तव यदि परमार्थसंबंवी लिखना अथवा कहना हो 
तो वह यथाथे कहा जाये, परन्तु चित्त अस्थिरवत्‌ हो, और परमार्थसंबंधी लिखता कि कहना किया 
जाये तो वह उदीरणा जैसा हो, तथा उसमें अन्तवृत्तिका यथातथ्य उपयोग न होनेसे, वह आत्म- 
वद्धिसे लिखा कि कहा न होनेसे कल्पितरूप कहा जाये; जिससे तथा वेसे दूसरे कारणोंसे परमार्थ- 
संबंधी लिखना तथा कहना बहुत कम हो गया है। इस स्थरूपर सहज प्रइन होगा कि चित्त 
अस्थिखत्‌ हो जानेका हेतु क्या है ? परमार्थमें जो चित्त विशेष एकाग्रवत्‌ रहता था उस चित्तके 
परमार्थमें अस्थिरवत्‌ हो जानेका कुछ भी कारण होना चाहिए। यदि परमार्श संशयका हेतु लगा 
हो तो वैसा हो सके, अथवा कोई तथाविध आत्मबीय मंद होनेरूप तीत्र प्रारव्धोदयके बछसे बेसा 
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हो । इस दो हेतुओंसे परमार्थका विचार करते हुए; लिखते हुए कि कहते हुए चित्त अस्थिरवत्‌ 
रहे । उसमें प्रथम कहे हुए हेतुका होना सम्भव नहीं है। मात्र दूसरा कहा हुआ हेतु सम्भवित्त है। 
आत्मवीर्य मंद होनेरूप तीत्र प्रारब्धोदय होनेसे उस हेतुको दूर करनेका पुरुषार्थ होनेपर भी काल- 
क्षेप हुआ करता है; और वेसे उदय तक वह अस्थिरता दूर होना कठिन है। और इसलिए परमार्थ- 
स्वरूप चित्तके विना उस संबंधी लिखना, कहना कल्पित ज़ेसा लगता है, तो भी कितने ही प्रसंगोंमें 
विशेष स्थिरता रहती है । व्यवहारसंबंधी कुछ भी लिखते हुए वह असारभूत और साक्षात्‌ म्रांति- 
रूप लगनेसे उस संबन्धी जो कुछ लिखना कि कहना है वह तुच्छ है, आत्माके लिए विकलताका 
हेतु है, और जो कुछ लिखना, कहना है वह न कहा हो तो भी चल सकने जेसा है। इसलिए जब तक 
वेसा रहे तब तक तो अवश्य वेसा करना योग्य है; ऐसा समझकर बहुतसी व्यावहारिक वातें लिखने, 
करने और कहनेकी आदत चली गयी है। मात्र जो व्यापारादि व्यवहारमें तीक्न प्रारब्धोदयसे 
प्रवृत्ति है, वहाँ कुछ प्रवृत्ति होती है । यद्यपि उसकी भी यथार्थंता प्रतीत नहीं होती । 

श्री जिन वीत्तरागने द्रव्य-भाव संयोगसे छुटनेकी वारंबार शिक्षा दी है; और उस संयोगका 
विश्वास परम ज्ञानीके लिए भी कतंव्य नहीं है, ऐसा निश्चल मार्ग कहा है। उन श्री जिन वीतराग- 
के चरणकमलमें अत्यंत नम्र परिणामसे नमस्कार है। 

जो प्रश्न आजके पत्रमें रखे हैं उनका उत्तर समागममें पुछियेगा | दरपंण, जल, दीपक, सूर्य 
और चक्षुके स्वरूपपर विचार कीजियेगा, तो केवलज्ञानसे पदार्थ प्रकाशित होते हैं, ऐसा जिनने 
कहा है, उसे समझनेमें कुछ साधन होगा । 

७ 
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'केवलज्ञानसे पदार्थ किसी प्रकार दिखायी देते हैं ” इस प्रशनका उत्तर विशेष करके 
समागममें समझनेसे स्पष्ट समझा जा सकता है, तो भी संक्षेपमें नीचे लिखा है-- 

जेसे दिया जहाँ जहाँ होता है, वहाँ वहाँ प्रकाशकरूपसे होता है, वेसे जहाँ जहाँ ज्ञान होता 
है वहाँ वहाँ प्रकाशकरूपसे होता है। जैसे दियेका सहज स्वभाव ही पदार्थप्रकाशक होता है वेसे 
ज्ञानका सहज स्वभाव भी पदार्थप्रकाशक है | दिया द्वव्यप्रकाशक है, और ज्ञान द्रव्य, भाव दोनोंका 
प्रकाशक है | दियेके प्रकाशित होनेसे उसके प्रकाशकी सीमामें जो कोई पदार्थ होता है वह सहज 
ही दिखायी देता है; वेसे ज्ञानकी विद्यमानतासे पदार्थ सहज ही देखा जाता है। जिसमें यथातथ्य 
और संपूर्ण पदार्थ सहज देखे जाते हैं, उसे 'केवलज्ञान' कहा है। यद्यपि परमार्थसे ऐसा कहा है 
कि केवलज्ञान भी अनुभवमें तो सात्र आत्मानुभवकर्त्ता है, व्यवहारनयसे लोकालोक प्रकाशक है। 
जैसे दर्पण, दिया, सूये और चक्ष्‌ पदार्थप्रकाशक हैं, वेसे ज्ञान भी पदार्थप्रकाशक है | 

७ 

[४५६ ] ५८८ मुंबई, चेत्र वदी १२९, रवि, १९५१ 


५ 


3४ 
श्री जिन वीतरागने द्रव्य-भाव संयोगसे छूटनेकी वारंबार शिक्षा दी है, और 


उस संयोगका विश्वास परमज्ञानीके लिए भी कतंव्य नहीं है, 
कर 2 | शो ६०६ 
ऐसा अखंडमा्ग कहा है, उन श्री जिन वीतरागके 
चरणकमलमें अत्यंत भक्ति से नमस्कार । 


द्छ 


५३० श्रीसद्‌ राजचंन्द् 


आत्मस्वरूपका निश्चय होनेमें जीवकी अनादिसे भूछ होती आयी है। समस्त श्रुत्तज्ञांन- 
स्वरूप द्वादशांगमें सबसे प्रथम उपदेश योग्य आचारांगसूत्र' है; उसके प्रथम श्रततस्कंधमें प्रथम 
अध्ययनके प्रथम उद्देशके प्रथम वाकक्‍्यमें जो श्री जिनने उपदेश किया है, वह सर्व अंगोंका, सर्वे 
श्रुतज्ञानका सारस्वरूप है, मोक्षका वीजभूत है, सम्यवत्वस्वरूप है। उस वाकक्‍्यके प्रत्ति उपयोग 
स्थिर होनेसे जीवको निश्चय होगा कि ज्ञानीपुरुषके समागसकी उपासनाके विना जीव स्वच्छंदसे 
निश्चय करे, तो वह छूटनेका मार्ग नहीं है। 

सर्व जीवोंका परमात्मत्व है, अर्थात्‌ सभी जीवोंका स्वभाव परमात्मस्वरूप है। इसमें संशय 
नहीं है, तो फिर श्री देवकरणजी अपनेको परमात्मस्वरूप मानें तो यह वात असत्य नहीं है । परंतु 
जब त्तक वह स्वरूप यथातथ्य प्रगट न हो, तब तक मुमुक्षु, जिज्ञासु रहना अधिक उपयुक्त है, और 
उस रास्तेसे यथार्थ परमात्मस्वरूप प्रगट होता है। जिस मार्गकी छोड़कर प्रवृत्ति करनेसे उस 
पदका भान नहीं होता, तथा श्री जिन वीतराग सर्वशञ पुरुषोंकी आसातना करनेरूप प्रवृत्ति होती 
है। दूसरा कुछ मतभेद नहीं है। 

मृत्युका आना अवश्य है। 

आ० स्व० प्रणाम 
छे 


[ ४०९७ ] ५८९ मुंबई; चेत्र वदी १३, १९५१ 

आपको वेदांत्त ग्रंथ पढ़नेका तथा उस प्रसंगकी बातचीत सुननेका प्रसंग रहता हो तो 
उसे पढ़नेसे तथा सुननेसे जीवमें वेराग्य और उपशम वर्धभान हो वेसा करना योग्य है। उसमें 
प्रतिपादन किये हुए सिद्धांतका यदि निश्चय होता हो तो करनेमें बाधा नहीं है, तथापि ज्ञानीपुरुषके 
समागम और उपासनासे सिद्धांतका निश्चय किये वित्ता आत्मविरोध होना संभव है। 


७ 
[ ४९८ ] ५९० मुंबई, चेत्र वदी १४, १५५१ 
चारित्र (श्री जिनके अभिप्रायमें क्या है ? उसे विचारकर -समवस्थित ;होता |) दश्शासंबंधी 
अनुप्रेक्षा करनेसे जीवमें स्वस्थता उत्पन्न होती हैं। उस विचार द्वारा उत्पन्त हुई चारित्रपरिणाम 
स्वभावरूप स्वस्थताके विना ज्ञान निष्फल है, ऐसा जिनका अभिमत है वह अव्यावाध सत्य है। 
त्त्संबंधी अनुप्रेक्षा बहुत वार रहनेपर भी चंचल परिणतिके हेतु उपाधियोगके तीत्र उदय- 
रूप होनेसे चित्तमें प्रायः खेद जेसा रहता है, और उस खेदसे सिथिलरूता उत्पन्न होकर विद्येप नहीं 
कहा जा सकता | वाकी कुछ बतानेके विपयमें तो चित्तमें वहुत वार रहता है। प्रसंगोपात्त कुछ 
विचार लिखें, उसमें आपत्ति नहीं हैं। यही विनती | 
७ 
[ ४०९ ] ५९१ मुंबई, चेत्र, १९५१ 
विपयादि इच्छित पदार्थ भोगकर उनसे निवृत्त होनेकी इच्छा रखना और उस क्रमसे 
प्रवत्ति करनेसे आगे जाकर विपयमूर्च्छाका उत्पन्त होना संभव न हो, ऐसा होना कठिन है 
क्योंकि ज्ञानदशाके विना विपयकी निमूंता होना संभव नहीं । मात्र उदयके विपय भोगनेसे नष्ट 
होते हैं, परंतु यदि ज्ञानदशा न हो तो उत्सुक परिणाम, विपयका आराबन करते हुए, उत्पन्न हुए 
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विना न रहे; और उससे विषय पराजित होनेके बदले विशेष वर्धभान हो | जिन्हें ज्ञानदशा है वेसे 
पुरुष विषयाकांक्षासे अथवा विषयका अनुभव करके उससे विरक्त होनेकी इच्छासे उसमें प्रवत्ति 
नहीं करते, और यदि ऐसे प्रवृत्ति करने जायें तो ज्ञानपर भी आवरण आना योग्य है। मात्र 
प्रारूधसंबंधी उदय हो अर्थात्‌ छूटा न जा सके, इसीलिए ज्ञानीपुरुषकी भोगप्रवृत्ति है। वह भी 
पृर्वपश्चात्‌ पश्चात्तापवाली और मंदमें मंद परिणामसंयक्त होती है। सामान्‍य मुमुक्ष॒जीव वेराग्य- 
के उदभवके लिए विषयका आराधन करने जाय त्तो प्रायः उसका बंधा जाना संभव है; क्योंकि 
ज्ञानीपुरुष भी उन प्रसंगोंको बड़ी मुश्किलसे जीत (सके हैं; त्तो फिर जिसकी मात्र विचारदशा है 
ऐसे पुरुषकी सामथ्ये नहीं कि वह विषयको इस प्रकारसे जीत सके । 


छे 
[ ५०४ ] ५९०२ मुंबई, वेशाख सुदी, १९०५१ 
सायलास्थित भय॑ श्री सोभागके प्रति, 
पत्र मिला है। 


श्री अंबालालसे सुधारससं बंधी बातचीत करनेका अवसर आपको प्राप्त हो तो कीजियेगा। 

जो देह पूर्ण युवावस्थामें और संपुर्ण आरोग्यमें दिखायी देती हुई भी क्षणभंगुर है, उस 
देहमें प्रीत्ति करके क्या करें ? 

जगतके सर्व पदार्थोंकी अपेक्षा जिसके प्रति सर्वोत्कृष्ट प्रीति है, ऐसी यह देह वह भी दुःखका 
हेतु है, तो दूसरे पदार्थोमें सुखके हेतुकी क्या कल्पना करता ? 

जिन पुरुषोंने वस्त्र जेसे शरीरसे भिन्न है, वेसे आत्मासे शरीर भिन्न है, ऐसा देखा है, वे 
पुरुष धन्य हैं । 

दूसरेकी वस्तुका अपनेसे ग्रहण हुआ हो, जब यह मालूम हो कि वह दूसरेकी है, तब उसे 
दे देतेका ही कार्य महात्मा पुरुष करते हैं 

दुषमकाल है इसमें संशय नहीं है । 

तथारूप परमज्ञानी आप्तपुरुषका प्राय: विरह है । 

विरले जीव सम्यग्दष्टि प्राप्त करें, ऐसी कालस्थिति हो गयी है। जहाँ सहजसिद्ध आत्म- 
चारित्रदशा रहती है ऐसा केवलज्ञान प्राप्त करता कठिन है, इसमें संशय नहीं है । 

प्रवृत्ति विराम पात्ती नहीं, विरक्ति बहुत रहती है। 

वनमें अथवा एकांतमें सहजस्वरूपका अनुभव करती हुई आत्मा सर्वथा निविषय रहे ऐसा 
करनेमें स्व इच्छा रुकी है। 

8 ; 

[५०५ ] ५०३ मुंबई, वेशाख सुदी १५, बुध, १९५१ 


आत्मा अत्यंत्त सहज स्वस्थता प्राप्त करे यही श्री सर्वज्ञने सर्व ज्ञानका सार कहा है । 

अनादिकालसे जीवने निरंतर अस्वस्थताकी आराधना की है, जिससे स्वस्थताकी ओर आना 
उसे दुरगंम पड़ता है। श्री जिनने ऐसा कहा है कि यथाप्रवृत्तिकरण त्तक जीव अनंत्त बार आया है 
परंतु जिस समय ग्रंथिभेद होने त्तक आना होता है त्तब क्षोभ पाकर_ फिर संसारपरिणामी होता 
रहा है। ग्रंथिभेद होनेमें जो वीयंगत्ति चाहिएँ, उसके होनेके लिए जीवको नित्यप्रति सत्समागम 
सुद्विचार और सद्ग्रंथका प्रिच॒य तिरंत्तररूपसे करना श्रेयभूत्त है । 
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इस देहकी आयु प्रत्यक्ष उपाधियोगमें व्यतीत होत्ती जा रही है | इसके लिए भअत्यंत्त शोक 
होता है, और उसका यदि अल्पकालमें उपाय न किया तो हम जैसे अविचारी भी थोड़े समझना | 
जिस ज्ञानसे कामका नाश हो उस ज्ञानको अत्यंत भक्तिसे नमस्कार हो | 
आं० स्व० यथा० 
७ 
[ ५०६ ] ५९४ मुंबई, वेशाख सुदी १५, बुध, १९५१ 
स्वकी अपेक्षा जिसमें अधिक स्नेह रहा करता है ऐसा यह काया रोग, जरा आदिसे 
स्वात्माको ही दुःखरूप हो जात्ती है, तो फिर उससे दूर ऐसे धनादिके तथारूप ( यथायोग्य ) 
सुखवृत्ति हो ऐसा मानते हुए विचारवानकी बुद्धि अवश्य क्षोभको प्राप्त होनी चाहिए, और किसी 
दूसरे विचारमें लगनी चाहिए, ऐसा ज्ञानीपुरुषोंने निणंय किया है, वह यथातथ्य है। 
हा 
[५०७ ] पथ मुंबई, वेशाख वदी ७, गुरु १५५१ 


वेदांत आदिमें जो आत्मस्वरूपकी विचा रणा कही है, उस विचारणाकी अपेक्षा श्री जिनागम- 
में जो आत्मस्वरूपकी विचारणा कही है, उसमें भेद आता है। स्व विचारणाका फल आत्माका 
सहजस्वभावसे परिणमित होना ही है । संपूर्ण राग-द्वेषके क्षयके विना संपूर्ण आत्मज्ञान प्रगट न 
हो ऐसा निरचय जिनने कहा है, वह वेदांत आदिकी अपेक्षा बलवान प्रमाणभूत है। 
७ 
[५०८ ] ३ ५९६ मुंबई, वेशाख वदी ७, गुरु, १९५१ 


सवंकी अपेक्षा वीतरागके वचनको संपूर्ण प्रीतिका स्थान कहना योग्य है, क्योंकि जहाँ 
रागादि दोषका संपूर्ण क्षय हो वहाँ संपूर्ण ज्ञानस्वभाव प्रगट होने योग्य नियम घटित होता है। 

श्री जिनको सबकी अपेक्षा उत्कृष्ट वीत्तरागता संभव है, क्योंकि उनके वचन प्रत्यक्ष प्रमाण 
हैँ । जिस किसी पुरुषको जितने अंशमें वीतरागत्ताा संभव है, उतने अंशमें उस पुरुषका वाक्य 
मान्यता योग्य है। सांख्यादि दर्शनमें बंध-मोक्षकी जो जो व्याख्या उपदिष्ट है, उससे वलवान 
प्रमाणसिद्ध व्याख्या श्री जिन वीत्तरागने कही है, ऐसा जानत्ता हूँ । 

छे 

[५०९ |] ५०७ मुंबई, वेशाख वदी ७, गुरु, १९५१ 


हमारे चित्तमें वारंवार ऐसा आता है ओर ऐसा परिणाम स्थिर रहा करता है कि जैसा 
आत्मकल्याणका निर्धार श्री वर्धभानस्वामीने कि श्री ऋषभादिने किया है, वैसा निर्धार दूसरे 
संप्रदायमें नहीं है । 

वेदान्त आदि दर्शंनका लक्ष्य आत्मज्ञानकी ओर और्‌र संपूर्ण मोक्षके प्रति जाता हुआ देखनेमें 
आता है, परंतु उसका संपूर्णझूपसे यथायोग्य निर्धार उसमें मालूम नहीं होता, अंशत्त: मालूम होता 
है और कुछ कुछ उसका भी पर्यायांतर दिखायी देता है। यद्यपि वेदांत्तमें जगह जगह आत्मचर्याका 
ही विवेचन किया है, तथापि वह चर्या स्पष्टत: अविरुद्ध है, ऐसा अभी तक प्रत्तीत नहीं हो पाता 
ऐसा भी संभव है कि कदाचित्‌ विचारके किसी उदयभेदसे वेदांतका आशय अन्य स्वरूपसे समझमें 
आता हो और उससे विरोधका भास होता हो, ऐसी आशंका भी पुन-पुनः चित्तमें करनेमें आयी है, 
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विशेष विशेष आत्मवीयंका परिणमन करके उसे अविरोधी देखनेके लिए विचार किया गया है, तंथापि 
ऐसा मालम होता है कि वेदांत जिस प्रकारसे आत्मस्वरूप कहता है उस प्रकारसे वेदांत स्वंधा 
अविरोधिताको प्राप्त नहीं कर सकता। क्योंकि वह जो कहता है उसीके अनुसार आत्मस्वरूप नहीं 
: है, उसमें कोई बड़ा भेद देखनेमें आता है; और उस प्रकारसे सांख्य आदि दर्शनोंमें भी भेद देखनेमें 
आता है। श्री जिनने जो आत्मस्वरूप कहा है, एक मात्र वह विशेष विशेष अविरोधी देखनेमें आता 
है और उस प्रकारसे वेदत करनेमें आता है। श्री जिनका कहा हुआ आत्मस्वरूप संपुर्णतः अबि- 
रोधि होने योग्य है, ऐसा प्रत्तीत होता है। संपुर्णतः अविरोधी ही है; ऐसा जो नहीं कहा जाता 
उसका हेतु मात्र इतना ही है कि संपूर्णतः: आत्मावस्था प्रगट नहीं हुई है। जिससे जो अवस्था 
अप्रगट है, उस अवस्थाका अनुमान वतंमानमें करते हैं, जिससे उस अनुमानपर अत्यंत्त भार न 
देना योग्य समजकर विशेष विशेष अविरोधी है, ऐसा कहा है; संपुर्ण अविरोधी होने योग्य है, ऐसा 
लगत्ता है। 
संपृर्ण आत्मस्वरूप किसी भी पुरुषमें प्रगट होता चाहिए, ऐसा आत्मामें निश्चित्त प्रतीति- 
भाव आता है; और वह वैसे पुरुषमें प्रगट होना चाहिए, ऐसा विचार करते हुए जिन जेसे पुरुषमें 
प्रगट होना चाहिए ऐसा स्पष्ट लगता है। इस सृष्टिमंडलमें यदि किसीमें भी संपूर्ण आत्मस्वरूप 
प्रगट होने योग्य हो तो श्री वर्धभानस्वामीमें प्रथम प्रगट होने योग्य लगता है, अथवा उस दशाके 
पुरुषोंमें सबसे प्रथम संपूर्ण आत्मस्वरूप--- ४ 
[ अपृर्ण | 
। 
[५१० ] ५९८ मुंबई, वेशाख वदी १०, रवि, १९५१ 
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श्री सायलास्थित परमस्नेही श्री सोभागके प्रति नमस्कारपुर्वक-- 

आज एक पत्र मिला है। 

अल्पकालमें उपाधिरहित होमेकी इच्छा करनेवालेके किए आत्मपरिणतिको किस 
विचारमें लाना योग्य है कि जिससे वह उपाधिरहित हो सके ?” यह प्रश्न हमने लिखा था उसके । 
उत्तरमें आपने लिखा कि 'जब तक रागबंधन है तव तक उपाधिरहित नहीं हुआ जाता; और वह ' 
बंधन आत्मपरिणत्तिसे कम हो जाये, वेसी परिणति रहे तो अल्पकालमें उपाधिरहित हुआ जाये', 
इस प्रकार जो उत्तर लिखा वह यथार्थ है। यहाँ प्रश्नमें विशेषता इतनी है कि 'बलातु उपाधियोग 
प्राप्त होता हो, उसके प्रति रागद्व घादि परिणति कम हो, उपाधि करनेके लिए चित्तमें वारंवार 
खेद रहता हो, और उस उपाधिका त्याग करनेमें परिणाम रहा करता हो, वसा होनेपर भी 
उदयबलसे उपाधि प्रसंग रहता हो तो वह किस उपायसे निवृत्त किया जा सके ?' इस प्रश्नके 
विषयमें जो ध्यानमें आये वह लिखियेगा । 

भावाथ्थंप्रकाश' ग्रन्थ हमने पढ़ा है, उसमें संप्रदायके विवादका कुछ समाधान हो सके, ऐसी 
रचना की है, परंतु तारतम्यसे वस्तुत: वह ज्ञानवानकी रचना नहीं है, ऐसा मुझे लगता है । 

श्री डुंगरने 'अखे" पुरुष एक वरख हे', यह सर्वथा लिखाया है, उसे पढ़ा है। श्री डंंगरको 
ऐसे सवेयोंका विशेष अनुभव है । तथापि ऐसे सबैयोंमें भी प्राय: छाया जैसा उपदेश देखनेमें आता 
है, और उससे अमुक निर्णय किया जा सके, और कभी निर्णय किया जा सके तो वह पूर्वापर 


१. अज्ञव पुष्य एक वृज्ञ हू । 


ण्रे४ट श्रोमद्‌ राजचन्द्र 


अविरोधी रहता है, ऐसा प्रायः ध्यानमें नहीं आता | जीवके पुरुषार्थ धर्मको कितने प्रकारसे ऐसी 
वाणी बलवान करती है, इतना उस वाणीका उपकार कित्तने ही जीबोंके प्रति होना संभव है। 

श्री नवलूचंदकी अभी दो चिट्ठियाँ आयी थीं, कुछ धमं-प्रकारको जाननेकी अभी उन्हें 
इच्छा हुई है, त्थापि उसे अभ्यासवत्‌ और द्रव्याकार जेसी अभी समझना योग्य है । यदि किसी 
पूर्वके कारणयोगसे इस प्रकारके प्रति उनका ध्यान बढ़ेगा तो भावपरिणामसे धर्ंविचार हो सके 
ऐसा उनका क्षयोपशम है । 

आपके आजके पत्रमें अन्तमें श्री डुंगरने जो साखी लिखवायी है, व्यवहा रनी" झाठ् पांदडे 
पांदडे परजल्ी' यह पद जिसमें पहला है वह यथा है | उपाधिसे उदासीन चित्तको धीरताका 


हेतु हो ऐसी साखी है । 


आपका और श्री डुगरका यहाँ आनेका विशेष चित्त है ऐसा लिखा उसे विशेषतः जाना । 
श्री डु गरका चित्त ऐसे प्रकारमें कित्तती बार शिथिल होता है, वेसा इस प्रसंगमें करनेका कारण 
दिखायी नहीं देता | श्री डुगरको द्रव्य ( बाहर ) से मानदशा ऐसे प्रसंगमें कुछ आड़े आती होनी 
चाहिए, ऐसा हमें लगता है, परंतु वह ऐसे विचारवानको रहे यह योग्य नहीं है; फिर दूसरे साधा- 
रण जीवोंके बिषयमें वसे दोषकी निवृत्ति सत्संगसे भी केसे हो ? 


हमारे चित्तमें एक इतना रहता है कि यह क्षेत्र सामान्यतः अनाय॑ चित्त कर डाले ऐसा 
है। ऐसे क्षेत्रमें सत्समागमका यथास्थित लाभ लेना ,बहुत कठिन पड़ता है, क्योंकि आसपासके 
समागम, लोकव्यवहार सब प्रायः विपरीत ठहरे, और इस कारणपसे प्रायः कोई मुमुक्षुजीव यहाँ 
चाहकर समागमके लिए आनेकी इच्छा करता हो उसे भी उत्तरमें '"ना' लिखने जैसा होता है; 
क्योंकि उसके श्रेयकी बाधित न होने देना योग्य है। आपके और श्री डुगरके आनेके संबंधमें 
इतना सब विचार त्तो चित्तमें नहीं होता, परंतु कुछ सहज होता है। यह सहज विचार होता है 
वह ऐसे कारणसे नहीं होता कि यहाँका उदयरूप उपाधियोग देखकर हमारे प्रति आपके चित्तमें 
कुछ विक्षेप हो; परंतु ऐसा रहता है कि आपके तथा श्री डुंगर जसेके समागमका लाभ क्षेत्रादि 
विपरीतत्तासे यथायोग्य न लिया जाये, इससे चित्तमें खेद आ जात्ता है। यद्यपि आपके आनेके 
प्रसंगमें उपाधि बहुत कम की जा सकेगी, तथापि आसपासके साधन सत्समागमको और निवृत्तिको 
वर्धभान करनेवाले नहीं हैं, इससे चित्तमें सहज लगता है। इतना लिखनेसे चित्तमें आया हुआ 
एक विचार लिखा है ऐसा समझना । परंतु आपको अथवा श्री डुंगरको रोकनेसंबंधी किसी भी 
आशयसे नहीं लिखा है; परंतु इतना आशय चित्तमें है कि यदि श्री डुंगरका चित्त आनेके प्रति 
कुछ शिथिल दिखायी दे तो आप उनपर विशेष दवाव न डालें, तो भी आपत्ति नहीं है; क्योंकि 
श्री हु गर आदिके समागमकी विशेष इच्छा रहती है, और यहाँसे थोड़े वक्तके लिए निवृत्त हुआ जा 
सके त्तो वेसा करनेकी इच्छा है, तो श्री डुंगरका समागम किसी दूसरे निवृत्तिक्ष त्रमें करना होगा 
ऐसा लगता है। 

आपके लिए भी इस प्रकारका विचार रहता है, तथापि उसमें भेद इतना होता है कि 
आपके आनेसे यहाँकी कितनी उपाधि अल्प केसे की जा सके ? उसे प्रत्यक्ष दिखाकर, तत्संवंत्री 
विचार लेनेका हो सके | जितने अंशमें श्री सोभागके प्रति भक्ति है, उत्तने अंगमें ही श्री डु गरके 
प्रति भक्ति है, इसलिए उन्हें इस उपाधिसंवंधी विचार बतानेसे भी हमारा तो उपकार है। तथापि 





१. व्यवहारकी ज्वाला पत्तें-पत्तेपर प्रज्वलछित हुई । 


२८वाँ वर्ष "्र्प्‌ 
श्री डुंग रके चित्तमें कुछ भी विक्षेप होता हो और यहाँ आनेकी प्रेरणा दी जाती हो तो समागम 
यथायोग्य न हो सके | वेसा न होता हो तो श्री डुंगर और श्री सोभागको यहाँ आनेमें कोई प्रति- 
बंध नहीं है | यही विनती । 
आ० स्व० प्रणाम 
छे 


[५११] ५०० मुंबई, वेशाख वदी १४, गुरु, १९५१ 
शरण (आश्रय) और निश्चय कतंव्य है | अधीरतासे खेद कतंव्य नहीं है | चित्तको देहादि- 
के भयका विक्षेप भी करना योग्य नहीं है। अस्थिर परिणामका उपशम करना योग्य है। 
आ० स्व० प्रणाम 
छे 


[५१२ ] ६०० मुंबई, जेठ सुदी २, रवि, १९५१ 
अपाखत्‌ संसारसम्ुद्रसे तारनेवाले सद्धमंका निष्कारण 
करुणासे जिसने उपदेश किया है, उस ज्ञानीपुरुषके 
उपकारको नमस्कार हो ! नमस्कार हो ! 


श्री सायलास्थित परम स्नेही श्री सोभागके प्रत्ति, 

यथायोग्यपृर्वंक विनती कि---आपका लिखा एक पत्र करू मिला है। आपके तथा श्री 
डुंगरके यहाँ आनेके विचारसंबंधी यहाँसे एक पत्र हमने लिखा उसका अथे कुछ और समझा गया 
मालूम होता है। उस पत्रमें इस प्रसंगमें जो कुछ लिखा है उसका संक्ष पमें भावार्थ इस प्रकार है-- 

मुझे प्रायः निवृत्ति मिल सकती है, परन्तु यह क्षेत्र स्वभावसे प्रवृत्ति विशेषवाला है, जिससे 
निवृत्तिक्ष त्रमें समागमसे जेसा आत्मपरिणामका उत्कषं हो, वेसा प्रायः प्रवृत्ति विशेष क्ष त्रमें होना 
कठिन पड़ता है । बाकी आप अथवा श्री डुंगर अथवा दोनों आये उसमें हमें कोई आपत्ति नहीं है । 
प्रवृत्ति बहुत कम की जा सकती है; परन्तु श्री डुंगरका चित्त आनेमें कुछ विशेष शिथिल हो त्तो 
आग्रहसे न लायें तो भी आपत्ति नहीं है, क्योंकि उस तरफ थोड़े वक्तमें समागम होनेका कदाचित्‌ 
योग हो सकेगा | 

इस प्रकार लिखनेका अर्थ था। आप एक ही आयें और श्री डुंगर न आयें अथवा हमें अभी 
निवृत्ति नहीं है, ऐसा लिखनेका आशय न था। मात्र निवृत्तिक्ष त्रमें किसी तरह समागम होनेके 
विषयमें विशेषता लिखी है। कभी विचारवानको तो प्रवृत्तिक्ष त्रमें समागम विशेष लाभकारक 
हो पड़ता है। ज्ञानीपुर्षकी भीड़में निमंलछदशा देखना बनत्ता है। इत्यादि निमित्तसे विशेष 
लाभकारक भी होता है। 

आप दोनों अथवा आप कब आयें, इस विषयमें मनमें कुछ विचार आता है, जिससे यहाँसे 
कुछ विचार सूचित करने तक आनेमें विलम्ब करेंगे तो आपत्ति नहीं है । 

परपरिणतिके कार्य करनेका प्रसंग रहे और स्वपरिणत्तिमें स्थिति रखे रहना, यह श्री 
आनंदघनजीने जो चौदह॒वें जिनकी सेवा कही है उससे भी विशेष दुष्कर है । 


५३६ श्रीमद्‌ राजचरन्दई 


जशञानीपुरुषकी जवसे नव वाडसे विशुद्ध ब्रह्मचयंकी दशा रहती है तबसे जो संग्रमसुख 
प्रगट होता है वह अवर्णनीय है। उपदेशमार्ग भी उस सुखके प्रगट होनेपर प्ररूपण करने योग्य 
है। श्री डु गरको अत्यंत्त भक्तिसे प्रणाम | 
आ० स्व० प्रणाम 
हि 


[५१३ | ६०१ मुंबई, जेठ सुदी १०, रवि, १९५१ 
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श्री सायलास्थित परम स्नेही श्री सोभागके प्रति 

तीन दिन पहिले आपका लिखा पत्र मिला है। यहाँ आनेके विचारका उत्तर मिलने तक 
उपशम किया है ऐसा लिखा, उसे पढ़ा है । उत्तर मिलने तक आनेका विचार बंद रखनेके बारेमें 
यहाँसे लिखा था उसके मुख्य कारण इस प्रकार हैं-- 

यहाँ आपका आनेका विचार रहता है, उसमें एक हेतु समागम लाभका है और दूसरा 
अनिश्चित हेतु कुछ उपाधिके -संयोगके कारण व्यापारके प्रसंगसे किसीको मिलनेका है। 
जिसपर विचार करते हुए अभी आनेका विचार रोका जाये तो भी आपत्ति नहीं है, ऐसा लगा 
इस लिए इस प्रकारसे लिखा था | समागमयोग प्रायः यहाँसे एक या डेढ़ महीनेके पीछे निवृत्ति कुछ 
मिलना संभव है तब उस तरफ होना संभव है। और उपाधिके लिए अभी त्रंबक आदि प्रयासमें 
हैं। तो आपका उस प्रसंगसे आनेका विशेष कारण जैसा तुरतमें नहीं है । हमारा उस तरफ आनेका 
योग होनेमें अधिक समय जाने जैसा दिखायी देगा तो फिर आपको एक चक्कर लगा जानेका 
कहनेका चित्त है। इस विषयमें आपके ध्यानमें जेसे आये वेसे लिखियेगा | 

वहुत बड़े पुरुषोंके सिद्धियोगसंबंधी शास्त्रमें वात आती है, तथा लोककथामें वेसी बातें 
सुत्ती जाती हैं | उसके लिए आपको संशय रहता है, उसका संक्षेपमें उत्तर इस प्रकार है :-- 

अष्ट महासिद्धि आदि जो जो सिद्धियाँ कही हैं, 5» आदि मंत्रयोग कहे हैं, वे सब सच्चे हैं | 
आत्मेश्वयंके सामने ये सव अल्प हैं | जहाँ आत्मस्थिरता है, वहाँ सर्व प्रकारके सिद्धियोग रहते हैं । 
इस कालमें वसे पुरुष दिखायी नहीं देते, इससे उनकी अप्रत्तीति होनेका कारण है, परंतु वर्तमानमें 
किसी जीवमें ही वेसी स्थिरता देखनेमें आती है। बहुतसे जीवोंमें सत्त्वकी न्‍्यूनता रहती है, और 
उस कारणसे बसे चमत्कारादि दिखायी नहीं देते, परंतु उन्चका अस्तित्त्व नहीं है, ऐसा नहीं है । 
आपको शंका रहती है, यह आइचर्य लगता है। जिसे आत्मप्रत्तीति उत्पन्न हो उसे सहज ही 
इस वातकी निःशंकता हो, क्योंकि भात्मामें जो सामथ्ये है, उस सामथ्यंके सामने इस सिद्धिलव्धिकी 
कुछ भी विशेषता नहीं है। 

ऐसे प्रशत आप कभी कभी लिखते हैँ, इसका क्या कारण है, वह लिखियेगा । इस प्रकारके 
प्रश्न विचा रवानको क्‍यों हों ? श्री इंगरको नमस्कार | कुछ ज्ञानवार्ता लिखियेगा । 

७ 


[५१४ ] ६०२ मुंबई, जेठ सुदी १०, रवि, १९५१ 

मनमें जो रागद्वेपादिके परिणाम हुआ करते हैं उन्हें समयादि पर्याय नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि समयकी अत्यंत सूक्ष्मता है, और मनपरिणामकी वेसी सूक्ष्मता नहीं है | पदार्थका अत्यंत्तसे 
अत्यंत्त सुक्ष्मपरिणतिका जो प्रकार है, वह समय है । 


र८वाँ वर्ष ५३७ 
रागद्रेषादि विचारोंका उद्धव होना, यह जीवके पूर्वोपारजित किये हुए कर्मोके योगसे होता 
है, वर्तमानकालमें आत्माका पुरुषार्थ उसमें कुछ भी हानिवृद्धिमें कारणरूप है, तथापि वह विचार 
विशेष गहन है | 
श्री जिनने जो स्वाध्याय-काल कहा है, वह यथार्थ है। उस उस ( अकालके ) प्रसंगमें 
प्राणादिका कुछ संधिभेद होता है। चित्तको विक्षेपनिमित्त सामान्य प्रकारसे होता है, हिसादि 
योगका प्रसंग होता है, अथवा कोमल परिणाममें विष्नभूत कारण होता है, इत्यादिके आश्रयसे 
स्वाध्यायका निरूपण किया है। 
अमुक स्थिरता होने तक विशेष लिखना नहीं हो सकता, तो भी जितना हो सका उत्तना 
प्रयास करके ये त्तीन चिट्ठियाँ लिखी हैं । 
छ 
[ ५१०-१ ! ६०३ मुंबई, जैठ सुदी १०, रवि, १९०५१ 
ज्ञानीपुरुषको जो सुख रहता है, वह॒निजस्वभावमें स्थितिका रहता है। बाह्मपदार्थमें 
उसे सुखबुद्धि नहीं होती, इसलिए उस उस पदार्थसे ज्ञानीको सुखदुःखादिकी विशेषता कि न्यूनता 
नहीं कही जा सकती । यद्यपि सामान्यरूपसे शरीरके स्वास्थ्यादिसे साता और ज्वरादिसे असाता 
ज्ञानी और अज्ञानी दोनोंको होती है, तथापि ज्ञानीके लिए वह॒वह प्रसंग हषंविषादका हेतु नहीं 
होता, अथवा ज्ञानके तारतम्यमें यदि न्‍्यूनता हो तो उससे कुछ हषंविषाद होता है, तथापि 
सर्वंथा अजागृतताको पाने योग्य ऐसा हषंविषाद नहीं होता। उदयबलसे कुछ वैसा परिणाम 
होता है, तो भी विचारजागृत्तिके कारण उस उदयको क्षीण करनेके प्रति ज्ञानीपुरुषका परिणाम 
रहता है। 
वायुकी दिशा बदल जानेसे जहाज दूसरी त्रफ चलने लगता है, तथापि जहाज चलानेवाला 
जेसे उस जहाजको अभीष्ठ मार्गकी ओर रखनेके 'प्रयत्नमें ही रहता है; वेसे ज्ञानीपुरुष मन, वचन 
आदिके योगको निजभावमें स्थिति होनेकी ओर ही लगाता है; तथापि उदयवायुयोगसे यत्किचित्‌ 
दशाफेर हो जात्ता है, तो भी परिणाम, प्रयत्न स्वधर्ममें रहता है। 
ज्ञानी निधेन हो अथवा धनवान हो, अज्ञानी निर्धन हो अथवा धनवान हो, ऐसा कुछ 
नियम नहीं है। पू्व॑निष्पन्न शुभाशुभ करके अनुसार दोनोंका उदय रहता है। ज्ञानी उदयमें सम 
रहता है, अज्ञानी हषंविषादको प्राप्त होता है। 
जहाँ संपूर्ण ज्ञान है वहाँ तो स्त्री आदि परिग्रहका भी अप्रसंग है। उससे न्यून भूमिकाकी 
ज्ञानदशामें ( चौथे, पाँचवें गुणस्थानमें जहाँ उस योगका प्रसंग संभव है, उस दशामें ) रहनेवाले 
ज्ञानी--सम्यग्दृष्टिको स्त्री आदि परिसग्रहकी प्राप्ति होती है। 
७ 
दण्ड मुंबई, जेठ सुदी १२, बुध, १९५१ 


श्र 


डे? 
मुनिको वचनोंकी पुस्तक ( आपने जो पत्रादिका संग्रह लिखा है वह ) पढ़नेकी इच्छा रहती 


है। मेजनेमें आपत्ति नहीं है | यही विनती । 
- आ० स्व० प्रणाम 


घट 


५३८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


[५१६ ] ६०५ मुंबई, जेठ वदी २, १०५१ 


सविस्तर पत्र लिखनेका विचार था, तदतनुसार प्रवृत्ति नहीं हो सकी । अभी उस तरफ कितनी 
स्थिरता होना संभव है? चौमासा कहाँ होना संभव है? उसे सूचित कर सकें तो सूचित 
कीजियेगा | कक 

पत्रमें तीन प्रश्न लिखे थे, उन्तका उत्तर समागममें दिया जा सकने योग्य है । कदाचित्‌ 
थोड़े वक्तके वाद समागमयोग हो । 

विचारवानको देह छूटनेसंबंधी हषंविषाद योग्य नहीं है। आत्मपरिणामकी विभावत्ता ही 
हानि और वही मुख्य कारण है। स्वभावसन्मुखता तथा उसकी दृढ इच्छा भी उस ह॒षं॑विषादको 
दूर करती है। 

७ 


[५१७ ] ६०६ मुंबई, जेठ वदी ५, बुध, १९५१ 


सवंमें समभावकी इच्छा रहती है | 
ए'* श्रीपालनो रास करंतां, ज्ञान अमृत्त रस वृठयों रे, मुज०--श्री यशोविजयजी । 
श्री सायलास्थित परम स्नेही श्री सोभाग, 
तीन्न वेराग्यवानको, जिस उदयको प्रसंग, शिथिल करनेमें बहुत्त वार फलीभूत होता है, 
वेसे उदयके प्रसंग देखकर चित्तमें अत्यंत उदासीनता आती है। यह संसार किस कारणसे परिचय 
करने योग्य है ? तथा उसकी निवृत्ति चाहनेवाले विचारवानको प्रारव्धवशात्‌ उसका प्रसंग रहा 
करता हो तो उस प्रारब्धका किसी दूसरे प्रकारसे शीघ्रतासे वेदन किया जा सकता है कि नहीं ? 
उसे आप तथा श्री डुंगर विचारकर लिखियेगा | 
जिस तीर्थकरने ज्ञानका फल विरति कहा है उस तीर्थकरको अत्यंत्त भक्तिसे नमस्कार हो ! 
इच्छा न करते हुए भी जीवको भोगना पड़ता है, यह पृर्व॑ंकर्मके संवंधको यथार्थ सिद्ध 
करता है। यही विनती । 
आ० स्व० दोनोंको प्रणाम 
छ 
[६१९ ] ६०७ मुंबई, जेठ वदी ७, १९५१ 
श्री मुनि 
“जंगमनी जुक्ति तो सर्वे जाणीए, समीप रहे पण शरीरनो नहीं संग जो,' 
'एकांते वसत्रुं रे एकज बासने, भूल पडे तो पड़े भजनमां भंग जो ४ 
--ओघधवजी अवला ते साधन झुं करे ? 
छ 





१. इस श्री पालके रासकों लिखते हुए ज्ञानामृत रस वरसा है । 

२. भावार्थ--जंग्रम अर्थात्‌ आत्माकी सभी युक्तियाँ हम जानती हैं । थरीरमें रहते हुए भी उसका 
संग नहीं है, उससे भिन्न हैं। मुमुक्षु किवा साधक एकांतमें असंग होकर एक ही आसनपर स्थिर होकर रहे । 
यदि उस समय अन्य विचार-संकल्प-विकल्प उठ खडे हो तो भक्तिसावनमें भंग पड जाये । ओबबजी ! 
अवला वह सावन क्‍या करे ? 


२८वां वर्ष ५३९ 


[५१५ |] ६०८ मुंबई, जेठ बदी १०, सोम, १९५१ 
तथारूप गंभीर वाक्य नहीं है, त्तो भी आशय गंभोर होनेसे एक लौकिक वचनका आत्मामें 
अभी बहुत्त बार स्मरण हो आता है, वह वाक्य इस प्रकार है--'रांडी रुए," मांडी रुए, पण सात 
भरतारवाढ्ी तो मोदु ज न उधाडे'। वाक्य गंभीर न होनेसे लिखनेकी प्रवृत्ति न होती; परंतु 
"आशय गंभीर होनेसे और अपने विषयमें विशेष विचारणीय दीखनेसे, आपको पत्र लिखनेका स्मरण 

हो आनेसे यह वाक्य लिखा है, इसपर यथाशक्ति विचार कीजियेगा यही विनती । 
- रायचंदके प्रणाम 

७ 

[५१८ ] ६०९ मुंबई, जेठ, १९५१ 

(१) सहजस्वरूपसे जीवकी स्थिति होना, इसे श्री वीत्तराग मोक्ष” कहते हैं । 

(२) जीव सहजस्वरूपसे रहित नहीं है, परंतु उस सहजस्वरूपका जीवको मात्र भान नहीं 
है, जो भान होना, वही सहजस्वरूपसे स्थिति है । 

(३) संगके योगसे यह्‌ जीव सहजस्थितिको भूल गया है; संगकी निवृत्तिसे सहजस्वरूपका 
अपरोक्ष भान प्रगठ होता है। 

(४) इसी लिए सव॑ तीर्थकरादि ज्ञानियोंने असंगत्ता ही सर्वोत्कृष्ट कही है, कि जिसके लिए 
सब आत्मसाधन रहे हैं । 

(५) स्व जिनागममें कहे हुए वचन एक मात्र असंगतामें ही समा जाते हैं; क्योंकि वह 
होनेके लिए ही वे सब॑ वचन कहे हैं। एक परमाणुसे लेकर चौदह राजलोककी और निमेषोन्मेषसे 
लेकर शेलेशीअवस्था पर्यतकी जो सब क्रियाओंका वर्णन किया गया है, वह इसी असंगताकों 
समझानेके लिए किया है। 

(६) सर्व भावसे असंगता होना, यह सबसे दुष्करसे दृष्कर साधन है; और वह निराश्रयतासे 
सिद्ध होना अत्यंत्त दुष्कर है। ऐसा विचारकर श्री तीर्थंकरने सत्संगको उसका आधार कहा है, 
कि जिस सत्संगके योगसे जीवको सहजस्वरूपभूत असंगता उत्पन्न होती है। 

(७) वह सत्संग भी जीवको बहुत बार प्राप्त होनेपर भी फलवान नहीं हुआ, ऐसा श्री वीत्त- 
रागने कहा है, क्योंकि उस सत्संगको पहचानकर इस जीवने उसे परम हितकारी नहीं समझा, 
परमस्नेहसे उसकी उपासना नहीं की, और प्राप्तका भी अप्राप्त फलवान होनेयोग्य संज्ञासे विसर्जन 
किया है, ऐसा कहा है। यह जो हमने कहा है उसी बातकी विचारणसे हमारी आत्मामें आत्मगुणका 
आविर्भाव होकर सहजसमाधिपर्यत प्राप्त हुए, ऐसे सत्संगको में अत्यंत्त भक्तिसे नमस्कार 
करता हूँ । 

3) अवश्य इस जीवको प्रथम सर्व साधनोंको गौण मानकर निर्वाणके मुख्य हेतुभूत्त 
सत्संगकी ही सर्वापंगतासे उपासना करना योग्य है; कि जिससे सर्वे साधन सुलभ होते हैं, ऐसा 
हमारा आत्मसाक्षात्कार है। 

(९) उस सत्संगके प्राप्त होनेपर यदि इस जीवको कल्याण प्राप्त न हो तो अवश्य इस 
जीवका ही दोष है; क्योंकि उस सत्संगके अपूर्वं, अलभ्य और अत्यंत दुलेभ योगसे भी उसने उस 
सत्संगके योगके बाधक अनिष्ट कारणोंका त्याग नहीं किया। 

१. राँड रोए सुहागन रोए, पर्रतु सात भर्तारवाली तो मुँह ही न खोले । 


५४० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


(१०) भिथ्या ग्रह, स्वच्छन्दत्ता, प्रमाद और इन्द्रियविषयकी उपेक्षा न की हो तभी सत्संग 
फलवान नहीं होता, अथवा सत्संगमें एक निष्ठा, अपूर्वभक्ति न की हो तो फलवान नहीं होता। 
यदि एक ऐसी अपृर्वभक्तिसे सत्संगकी उपासना की हो तो अल्पकालमें मिथ्याग्रहादिका नाश हो 
ओर अनुक्रमसे जीव सब दोषोंसे मुक्त हो जाये। 

(११) सत्संगकी पहचान होना जीवको दुलंभ है । किसी महान्‌ पुण्ययोगसे उसको पहचान 
होनेपर निश्चयसे यही सत्संग, सत्पुरुष है, ऐसा साक्षीभाव उत्पन्न हुआ हो, वह जीव अवच्य ही 
प्रवृत्तिका संकोच करे; अपने दोषोंको क्षण क्षणमें, कार्य कार्यमें और प्रसंग प्रसंगमें त्तीक्षष उपयोगसे 
देखे; देखकर उन्हें परिक्षीण करे; और उस सत्संगके लिए देहत्याग करनेका योग होता हो तो उसे 
स्वीकार करे; परंतु उससे किसी पदार्थमें विशेष भक्तिस्नेह होने देना योग्य नहीं है। तथा प्रमादसे 
रसगारव आदि दोषोंसे उस सत्संगके प्राप्त होनेपर पुरुषार्थधर्म मंद रहता है, और सत्संग फलवान 
नहीं होता, ऐसा जानकर पुरुषार्थवीयंका गोपन करना योग्य नहीं है। 

(१२) सत्संगकी अर्थात्‌ सत्पुरुषकी पहचान होनेपर भी यदि वह योग निरंतर न रहत्ता हो 
तो सत्संगसे प्राप्त हुए उपदेशका ही प्रत्यक्ष सत्पुरुषके तुल्य समझकर विचार करना तथा आराधन 
करना कि जिस आराधनसे जीवको अपुर्व सम्यकत्व उत्पन्न होता है। 

(१३) जीवको मुख्यसे मुख्य और आवश्यकसे आवश्यक यह निश्चय रखना चाहिए कि मुझे 
जो कुछ करना है वह आत्माके लिए कल्याणरूप- हो, उसे ही करना है, और उसीके लिए इत 
तीन योगोंकी उदयवल्से प्रवृति होती हो तो होने देना, परंतु अंत्तमें उस त्रियोगसे रहित स्थित्ति 
करनेके लिए उस प्रवृत्तिका संकोच करते करते क्षय हो जाये, यही उपाय कर्तव्य है। वह उपाय 
मिथ्याग्रहका त्याग, स्वच्छंदताका त्याग, प्रमाद और इंद्रिय विषयका त्याग, यह मुख्य है । उस सत्सं- 
गके योगमें अवश्य आराधन करते ही रहना, और सत्संगकी परोक्षतामें त्तो अवश्य अवश्य आराधन 
किये ही जाना; क्योंकि सत्संगके प्रसंगमें त्तो यदि जीवकी कुछ न्‍्यूनता हो तो उसके निवारण 
होनेका साधन सत्संग है, परंतु सत्संगकी परोक्षतामें तो एक अपना आत्मवल ही साधन है। 
यदि वह आत्मवल सत्संगसे प्रांप हुए बोधका अनुसरण न करे, उसका आचरण न करे, आचरणमें 
होनेवाले प्रमादको न छोड़े, तो किसी दिन भी जीवका कल्याण न हो । 

संक्षेपमें लिखे हुए ज्ञानीके मार्गके आश्रयके उपदेशक इन वाबयोंका मुमुक्षुजीवकों अपनी 
आत्मामें निरंत्तर परिणमन करना योग्य है, जिन्हें हमने अपने आत्मगुणका विशेष विचार करनेके 
लिए शब्दोंमें लिखा है । 

७छ 
[ ५२० ] ६१० मुंबई, आपाढ़ सुदी १, रवि, १९५१ 
लगभग पंद्रह दिन पहले एक और आज एक ऐसे दो पत्र मिले हैं। आजके पत्रसे दो प्रइन 
जाने हैं| संक्षेपमें उनका समाधान इस प्रकार है-- 

(१) सत्यका ज्ञान होनेके अनंतर मिथ्याप्रवृत्ति दूर न हो, ऐसा नहीं होता | क्योंकि जितने 
अंशमें सत्यका ज्ञान हो उत्तने अंशमें मिथ्याभावप्रवृत्ति दूर हो, ऐसा जिनका निश्चय हैं। कभी 
पूर्व प्रारव्धसे वाह्म प्रवृत्तिका उदय रहता हो तो भी मिथ्याप्रवृत्तिमें तादात्म्य न हो, यह ज्ञानका 
लक्षण है और नित्यप्रति मिथ्याप्रवृत्ति परिक्षीण हो, यही सत्यज्ञानकी प्रतीतिका फल है । मिथ्या- 
प्रवृत्ति कुछ भी दूर न हो, तो सत्यका ज्ञान भी संभव नहीं । 


श८वाँ वर्ष ५४१ 
(२) देवलोकमेंसे जो मनुष्पछोकमें आये, उसे अधिक लोभ होता है, इत्यादि कहा है वह 
सामान्यतः है, एकांत्त नहीं है। यही विनती । 
७ 


[५२१ ] ६११ मुंबई, आषाढ़ सुदी १, रवि, १९५१ 

जैसे अमुक वनस्पतिकी अमुक ऋतुमें उत्पत्ति होती है, वेसे अमुक ऋतुमें विपरिणाम भी 
होता है | सामान्यतः आमके रस-स्पर्शका विपरिणाम आदर नक्षत्रमें होता है। आर्द्रा नक्षत्रके बाद 
जो आम उत्पन्न होता है उसका विपरिणामकाल आर्द्रा चक्षत्र है, ऐसा नहीं है। परंतु सामान्यतः: 
चैत्र, वैशाख आदि मासमें उत्पन्न होनेवाले आमकी आर्दरा चक्षत्रमें विपरिणासिता संभव है | 


[ ५२२ ] ६१२ मुंबई, आषाढ़ सुदी १, रवि, १८५१ 
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श्री सायलास्थित परम स्नेही श्री सोभाग; 

आपके दो पत्र मिले हैं। हमसे अभी कुछ विशेष लिखना नहीं होता, पहले जो विस्तारसे 
एक प्रइनके समाधानमें अनेक प्रकारके दुष्टांत देकर सिद्धांतससे लिखना हो सकता था उतना अभी 
नहीं हो सकता है। इत्तना ही नहीं परतु चार पंक्तियाँ जितना लिखना हो तो भी कठिन पढ़ता है; 
क्योंकि अभी चित्तकी प्रवृत्ति अंत्विचा रमें विशेष रहती है; और लिखने आदिकी प्रवृत्तिसे चित्त 
संकुचित रहता है। फिर उदय भी तथारूप रहता है। पहलेकी अपेक्षा बोलनेके संबंधमें भी प्रायः 
ऐसा ही उदय रहता है। तो भी कितनी बार लिखनेकी अपेक्षा बोलनेका कुछ विशेष बन पात्ता 
है। जिससे समागमममें जानने योग्य पूछता हो वी स्मरण रखियेगा । 

अहोरात्र प्रायः विचारदशा रहा करती है, जिसे संक्ष परमें भी लिखना नहीं हो सकता । 
समागममें कुछ प्रसंगोपात्त कहा जा सकेगा तो वसा करनेकी इच्छा रहती है, क्योंकि उससे हमें 
भी हितकारक स्थिरता होगी । 

कबी रपंथी वहाँ आये हैं; उतका समागम करनेमें बाधाका संभव नहीं है । और यदि उन्तकी 
कोई प्रवृत्ति यथायोग्य व लगती हो तो उस बातपर अधिक ध्यान न देते हुए उच्के विचारका कुछ 
अनुकरण करना योग्य लगे तो विचार करना । 

जो वैराग्यवान हो उसका समागम कितने प्रकारसे आत्मभावकी उन्नति करता है । 

सायलामें अम॒क समय स्थिरता करनेके संबंधमें आपने लिखा, इस बातका अभी उपशम 
करनेका प्राय: चित्त रहता है। क्योंकि लोकसंबंधी समागमसे उदासभाव विशेष रहता है। तथा 
एकांत जैसे योगके विना कितनी ही प्रवृत्तियोंका निरोध करना नहीं हो सकता, जिससे आपकी 
लिखी हुई इच्छाके लिए प्रवुत्ति हो सकता अशक्‍्य है। 

यहाँसे जिस तारीखको तिवृत्ति हो सकेगी, उस तारोख तथा वादकी व्यवस्थाके विपयमें 
यथायोग्य विचार हो जानेपर उस विषयमें आपको पत्र लिखूँगा। 

श्री डुंगर और आप कुछ ज्ञाचवार्ता लिखियेगा । यहाँसे पत्र आये कि न आये, इसकी राह 


न देखियेगा । 


५४२ श्रीमद्‌ राजचन्ध 


श्री सोभागका विचार अभी इस तरफ आनेका रहता हो तो अभी विलंव करना योग्य है | 

कुछ ज्ञानवार्ता लिख सकें तो लिखियेगा। यही विनती । । 

आण० स्व० प्रणाम 
छे 

[ ५२३ ] ६१३ मुंबई, आषाढ़ सुदी ११, बुध, १५५१ 


जिस कषाय-परिणामसे अनंत संसारका बंध हो उस कषाय-परिणासको जिन प्रवचनमें 
'अनंत्तानुवंधी' संज्ञा दी है। जिस कषायमें तनन्‍्मयत्तासे अप्रशस्त (अशुभ) भावसे तीत्र उपयोगसे 
आत्माकी प्रवृत्ति है, वहाँ 'अनंतानुबंधी' का संभव है | मुख्यतः यहाँ कहे हुए स्थानकमें उस कषाय- 
का विशेष संभव है। सददेव, सदुगुरु और सद्धमंका जिस प्रकारसे द्रोंह हो, अवज्ञा हो, तथा 
विमुखभाव हो, इत्यादि प्रवृत्तिसि, तथा असदुदेव, असद्गुरु तथा असद्धर्ंका जिस प्रकारसे 
आग्रह हो, तत्संबंधी कृतकृत्यता मान्य हो, इत्यादि प्रवृत्ति करते हुए 'अनंतानुबंधी कषाय' का 
संभव है; अथवा ज्ञानीके वचनमें स्त्रीपुत्नादि भावोंकी, जिस मर्यादाके पश्चात्‌ इच्छा करते हुए 
निध्व॑ंस परिणाम कहा है, उस परिणामसे प्रवृत्ति करते हुए भी 'अनंतानुबंधी' होने योग्य है । 
संक्षेपमें अनंत्तानुबंधी कषायकी व्याख्या इस प्रकार प्रतीत होती है। 

जो पुत्रादि वस्तु लोकसंज्ञासे इष्ट मावी जाती है, उस वस्तुको दुःखदायक एवं असारभूत 
जानकर प्राप्त होनेके बाद नष्ट हो जानेपर भी इष्ट नहीं छगती थी, वेसी वस्तुकी अभी इच्छा 
उत्पन्न होती है, और उससे अनित्यभाव जैसे बलवान हो वेसा करनेकी अभिलाषा उदभूत होती 
है, इत्यादि जो उदाहरणसहित लिखा उसे पढ़ा है। 

जिस पुरुषकी ज्ञानदशा स्थिर रहने योग्य है, ऐसे ज्ञानीपुरुषको भी संसारप्रसंगका उदय 
हो तो जागृतरूपसे प्रवृत्ति करना योग्य है, ऐसा वीतरागने कहा है, वह अन्यथा नहीं है। और 
हम सब जागृतरूपसे प्रवृत्ति करनेमें कुछ शिथिलता रखें तो उस संसारप्रसंगसे बाधा होनेमें देर 
न लगे, ऐसा उपदेश इन वचनोंसे आत्मामें परिणमन करना योग्य है, इसमें संशय करना उचित्त 
नहीं हैं | प्रसंगकी यदि सर्वंथा निवृति अशकक्‍्य होती हो तो प्रसंगको कम करना योग्य है, और 
क्रमश: सवंथा निवृतिरूप परिणाम छात्रा योग्य है, यह मुमुक्षुपुरुषका भूमिकाधर्म है। सत्संग 
और सत्शास्त्रके योगसे उस धर्मका विशेषकूपसे आराबन संभव है । 
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६१४ 

पुत्रादि पदार्थंकी प्राप्तिमें अचासक्ति होने जेसा हुआ था, परंतु अभी उससे विपरीत भावना 
रहती है। उस पदार्थंको देखकर प्राप्तिसंवंधी इच्छा हो आती है, इससे यह म मझमें आता है कि 
किसी विशेष सामथ्यंवान महापुरुषके सिवाय सामान्य मुमुक्षुने उस पदार्थंका, समागम करके उस 
पदार्थकी तथारूप अनित्यता समझकर त्याग किया हो तो उस त्यागका निर्वाह हो सकता है। 
नहीं तो अभी जैसे विपरीत भावना उत्पन्न हुई है वेसे प्रायः होनेका समय बेसे मुमुल्लुके लिए 
आनेका संभव है। और ऐसा क्रम कितने ही प्रसंगोंसे वड़े पुरुषोंको भी मान्य हो, ऐसा समझमें 
आता है । इसपर सिद्धांतसिंधुका कथासंक्ष प तथा दूसरे दृर्शात लिखे, इसलिए संक्षेपमें यह लिख- 
नेसे समाधान विचारियेगा | 

९ 
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[५२४ ] ६१५ मुंबई, आषाढ सुदी १३, गुरु, १९५१ 
श्रीमद्‌ वीतरागाय नम: 


श्री सायछास्थित शाश्वत मार्गनेष्ठिक श्री सोभागके प्रति यथायोग्यपूर्वंक, 
आपके लिखे पत्र मिले हैं। तथारूप उदय विशेषसे उत्तर लिखनेकी प्रवृत्ति अभी बहुत्त कम 
रहती है। इसलिए यहाँसे पत्र लिखनेमें विलंब होता है। परंतु आप, कुछ ज्ञानवार्ता लिखनी सूझे 
तो उस विलंबके कारण उसे लिखनेसे न रुकियेगा | अभी आप तथा श्री डुंगरकी ओरसे ज्ञानवार्ता 
.लिखी नहीं जाती, उसे लिखियेगा | अभी श्री कबीरसंप्रदायी साधुका कुछ समागम होता है कि 
नहीं ? उसे लिखियेगा । 
यहाँसे थोड़े वक्तके लिए निवृत्ति होनेके समयके बारेमें पुछा, उसका उत्तर लिखते हुए 
मनमें संकोच होता है। यदि हो सका तो दो एक दिनके पीछे लिखूँगा । 
नीचेके बोलोंके प्रति आप तथा श्री डुंगरको विशेष विचारपरिणत्ति करना योग्य है :-- 
(१) केवलज्ञानका स्वरूप किस प्रकार घटता है ? 
(२) इस भरतक्ष त्रमें इस कालमें उसका संभव है कि नहीं ? 
(३) केवलज्ञानीमें किस प्रकारकी आत्मस्थित्ति हो ? 
(४) सम्यग्दशंन, सम्यग्शान और केवलज्ञानके स्वरूपमें किस प्रकारसे भेद होना योग्य है? 
(५) सम्यग्दशन्तवान पुरुषको आत्मस्थिति कैसी हो ? 
आप तथा श्री डुंगरको उपयुक्त बोलोंपर यथाशक्ति विशेष विचार करता योग्य है। इस- 
संवंधमें पत्रद्वारा आपसे लिखानेयोग्य लिखियेगा। अभी यहाँ उपाधिकी कुछ न्यूनता है। 
यही विनती । 
आए० स्व० यथायोग्य 


७ 
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श्रीमद्‌ बीतरागको नमस्कार 
श्री स्थंभतीथंस्थित शुभेच्छासंपन्न भाई अंबालाल तथा भाई त्रिभोवनके प्रति, 
भाई अंबालालके लिखे चिट्ठी-पत्र तथा भाई त्रिभोवनके लिखे पत्र मिले हैं| अमुक आत्म- 
दशाके कारण विशेषतः लिखना, सूचित करता नहीं हो पाता | जिससे किसी मुमुक्षुको होने योग्य 
लाभमें मेरी तरफसे जो विलंब होता है, उस विबंबको निवृत्त करनेकी वृत्ति होती है, परंतु 
उदयके किसी योगसे अभी तक वेसा ही व्यवहार होता है। 
आषाढ सुदी २ को इस क्ष त्रसे थोड़े वक्तके लिए निवृत्ति हो सकनेकी संभावना थी, उस- 
समयके आसपास दूसरे कार्यका उदय प्राप्त होनेसे रग़भग आषाढ वदी ३० तक स्थिरता होना 
संभव है। यहाँसे निकलते हुए ववाणिया जाने तकमें बीचमें एकाध दो दिनकी स्थिति करना 
चित्तमें यथायोग्य नहीं लगता । ववाणियामें कितने दिनकी स्थिति संभव है, यह अभी विचारमें 
नहीं आ सका है, परंतु भादों सुदी दशमीके आसपास यहाँ आनेका कुछ कारण संभव है और इस 
- लिए ऐसा लगता है कि ववाणिया श्रावण सुदी १५ तक अथवा श्रावण वदी १० त्तक रहना होगा । 
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लोटते वक्त श्रावण वदी दशमीको ववाणियासे निकलना हो तो भादों सुदी दशमी तक वीचमें किसी 
निवृत्तिक्ष त्रमें रकना बच सके | अमी इस संबंबी अधिक विचार करता अशक्य है 

अभी इत्तना विचारमें आता है कि यदि किसी निवृत्तिक्षेत्रमें रकना हो तो भी ममक्ष 
भाइयोंसे अधिक प्रसंग करनेका मुझसे होना अशक्य है, यदि इस वात्तपर अभी विशेष विचार 
होना संभव है । 

सत्समागम और सत्शास्त्रका लाभ चाहनेवालों मुमुक्षुओंको आरंभ परिग्रह और 
रसास्वादादिका प्रतिबन्ध कम करना योग्य है, ऐसा श्रो जिनादि महापुरुषोंने कहा है। जब तक 
अपने दोष विचारकर उन्हें कम करनेके लिए प्रवृत्तिशील न हुआ जाये त्तव तक सत्पुरुषके कहे 
हुए मार्गका फल पाना कठिन है। इस बात्तपर मुमुक्ष जीवको विशेष विचार करना योग्य है । 

निवृत्तिक्षेत्रमें रकनेसंबंधी विचारकों अधिक स्पष्ठतासे सूचित करना संभव होगा तो 
करूँगा | अभी यह बात्त मात्र प्रसंगसे आपको सूचित्त करनेके लिए लिखी है, जो विचार अस्पष्ट 
होनेसे दूसरे मुमुक्ष भाइयोंकों भी बताना योग्य नहीं है। आपको सूचित करनेमें भी कोई राग 
हेतु नहीं है । यही विनती । 

आए० स्व० यथायोग्य 
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श्री सायलास्थित सत्संगनैष्ठिक श्री सोभाग, 

आपका और श्री लहेराभाईका लिखा पत्र मिला है। 

इस भरततक्ष त्रमें इस कालमें केवलज्ञान संभव है कि नहीं ? इत्यादि प्रश्न लिखे थे, उसके 
उत्तरमें आपके तया श्री लहेराभाईके विचार; प्राप्त पत्रसे विशेषतः जाने हैं। इन प्रश्नोंपर 
आपको, लहेराभाईको तथा श्री डुगरको विश्येब विचार कतंव्य है। अन्य दर्शनमें जिस प्रकारसे 
केवलज्ञानादिका स्वरूप कहा है, उसमें और जैनदशंनमें उस विषयका जो स्वरूप कहा है, उनमें 
कितना ही मुख्य भेद देखनेमें आता है, उन सवका विचार होकर समाधान हो तो आत्माके 
कल्याणका अंगभूत है; इसलिए इस विषयपर अधिक विचार हो तो अच्छा है। 

अस्ति! इस पदसे लेकर सब भाव आत्माके लिए विचारणीय हैं। उसमें जो स्वस्वरूपकी 
प्राप्तिका हेतु है, वह मुख्यतः विचारणीय है, और उस विचारके लिए अन्य पदार्थंक विचारकी 
भी अपेक्षा रहती है, उसके लिए वह भी विचारणीय है । 

परस्पर दर्शनोंका बड़ा भेद देखनेमें आता है। उन सवकी तुरूना करके अमुक दर्शन सच्चा 
है ऐसा निर्धार सभी मुमुक्षुओंकों होना दुष्कर है, क्योंकि उस तुलना करनेकी क्षयोपशमशक्ति 
किसी जीवमें होती है | फिर एक दर्शन सर्वाशमें सत्य है और दूसरा दर्शन सर्वाशर्में असत्य है ऐसा 
विचारमें सिद्ध हो, तो दूसरे दर्शनकी प्रवृत्ति करनेवालेकी दशा आदि विचारणीय है, क्योंकि जिसके 
बैराग्य-उपशम बलवान हैं, उसने सर्वथा असत्यका निरूपण क्यों किया हो ? इत्यादि विचारणीय 
है। परंतु सब जीवोंसे यह विचार होना दुष्कर है। और यह विचार कार्यकारी भी है, करने 
योग्य है| परंतु वह किसी माहात्म्यवानको होना योग्य है | फिर वाकी जो मुमुक्षुजीव हूँ, उन्हें इस 
संबंधमें क्या करना योग्य है ? यह भी विचारणीय है। 
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स्व प्रकारके सर्वांग समाधानके विना सबब कर्मसे मुक्त होता अशक्य है, यह विचार हमारे 
चित्तमें रहा करता है, और स्व प्रकारका समाधान होनेके लिए अनंतकाल पुरुषार्थ करना पड़ता 
हो तो प्रायः कोई जीव मुक्त नहीं हो सकता | इसलिए यह माल्म होता है कि अल्पकालरूमें उस 
सब प्रकारके समाधानका उपाय होना योग्य है; जिसमें मुमुक्ष जीवको निराशाका कारण भी 
नहीं है। 
श्रावण सुदी ५-६ के बाद यहाँसे निवृत्ति हो सके ऐसा मालूम होता है। परंतु यहाँसे जाते 
वक्त बीचमें रुकना योग्य है कि नहीं ? यह अभी तक विचारमें नहीं आ सका है। कदाचित्‌ जाते 
या लौटते वक्त बीचमें रुकना हो सके, तो वह किस क्षत्रसे हो सके, यह अभी स्पष्ट विचारमें नहीं 
आता। जहाँ क्षेत्रस्पशेना होगी वहाँ स्थिति होगी । 
हु आए० स्व० प्रणाम 
हा 
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परमार्थनैष्ठिकादि गुणसंपन्न श्रो सोभागके प्रति, 

पत्र मिला है। केवल ज्ञानादिके प्रश्नोत्तरका आपको तथा श्री डुंगर एवं लहेराभाईको यथा- 
शक्ति विचार करना चाहिए । 


जिस विचारवान पुरुषकी दुष्टिमें संसारका स्वरूप नित्य प्रति क्लेशस्वरूप भासमान होता 
हो, उस सांसारिक भोगोपभोगमें जिसे विरसत्ता जेसी रहती हो, उस विचारवानको दूसरी तरफ 
लोकव्यवहारादि, व्यापारादिका उदय रहता हो, तो वह उदय प्रतिबंध इन्द्रियके सुखके लिए नहीं 
परंतु आत्महितके लिए दूर करना हो, तो दूर कर सकनेका क्‍या उपाय होना चाहिए ? इस 
संबंधमें कुछ सूचित करनेका हो तो कौजियेगा । यही विनती | 


आ० स्व० यथा० 
छ 
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सब प्रतिबंधसे मुक्त हुए विना सर्व दुःखसे युक्त होना संभव नहीं है । 
श्री सायलास्थित परमार्थनैष्ठिक श्री सोभागके प्रत्ति, 

यहाँसे ववाणिया जाते हुए सायला ठहरनेके संबंधमें आपकी विशेष इच्छा मालूम हुई है; 
और इस विषयमें कोई भी रास्ता निकले त्तो ठीक, ऐसा कुछ चित्तमें रहत्ता था, तथापि एक 
कारणका विचार करते हुए दूसरा कारण बाधित होता हो वहाँ क्या करना योग्य है ? उसका 
विचार करते हुए जब कोई वैसा मार्ग देखनेमें नहीं आता तब जैसे सहजमें बन आये वेसे करनेकी 
परिणति रहती है, अथवा आखिर कोई उपाय न चले तो बलवान कारण बाधित न हो वैसा 
प्रवर्तन होता है। वहुत समयके व्यावहारिक प्रसंगके कंटालासे थोड़ा समय भी किसी तथारूप 
क्षेत्रमें निवृत्तति रहा जाये तो अच्छा, ऐसा चित्तमें रहा करता था। तथा यहाँ अधिक समय 

६०, 


५४६ श्रीमद राजचन्द्र 


स्थिति होनेसे जो देहके जन्मके निमित्त कारण हैं, ऐसा मातापितादिके बचनके लिए चित्तकी 
प्रियताके अक्षोभके लिए, तथा कुछ दूसरोंके चित्तकी अनुप्रेक्षाके लिए भी थोड़े दिनके लिए ववाणिया 
जानेका विचार उत्पन्न हुआ था। उन दोनों प्रकारके लिए कब योग हो तो अच्छा, ऐसा विचार 
करनेसे कोई यथायोग्य समाधान नहीं होता था। तत्संबंधी विचारकी सहज हुई विशेषतासे अभी 
जो कुछ विचारकी अल्पता स्थिर हुई, उसे आपको सूचित किया था | स्व प्रकारके अस गलक्ष्यके 
विचा रको यहाँसे अप्रसंग समझकर, दूर रखकर, अल्पकालकी अल्प असंगताका अभी कुछ विचार 
रखा है, वह भी सहज स्वभावसे उदयानुसार हुआ है। 


उसमें किन्हीं कारणोंका परस्पर विरोध न होनेके लिए इस प्रकार विचार आता है:-- 
यहाँसे श्रावण सुदीमें निवृत्ति हो तो इस समय बीचमें कहीं भी न ठहरकर सीधे ववाणिया जाना | 
वहाँसे शक्‍्य हो तो श्रावण बंदी ११ को वापस लौटना, और भादों सुदी १० के आसपास किसी 
निवृत्तिक्ष त्रमें स्थिति हो वेसे यथाशक्ति उदयकी उपराम जैसा रखकर प्रवृत्ति करना | यद्यपि विशेष 
निवृत्ति, उददयका स्वरूप देखते हुए, प्राप्त होती कठित मालभ होती है; तो भी सामान्यतः: जानी 
जा सके उतनी प्रवृत्तिमें ल आया जाये तो अच्छा ऐसा मन रहता है। और इस वात्पर विचार 
करते हुए यहाँसे जाते वक्‍त रुकनेका विचार छोड़ देनेसे घुलभ होगा ऐसा लगता है। एक भी 
प्रसंगमें प्रवृत्ति करते हुए तथा लिखते हुए प्रायः जो अक्रियपरिणति रहती है, उस परिणतिके 
कारण अभी ठीक तरहसे सूचित नहीं किया जा सकता; त्तो भी आपके जाननेके लिए मुझसे यहाँ 
जो कुछ सुचित किया जा सका उसे सूचित किया है। यही विनती। श्री हु गर तथा लहेरा- 

भाईको यथायोग्य । 
सहजात्मस्वरूप यथायोग्य 

७ 
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जन्मसे जिन्हें मति, श्रुत और अवधि ये तोन ज्ञान थे औौर आत्मोपयोगी वैराग्यदशा थी, 
अल्पकालमें भोगकर्म क्षीण करके संयमको ग्रहण करते हुए मनःप्य तामका ज्ञानको प्राप्त हुए थे; 
ऐसे श्रीमद्‌ महावीर॒स्वामी भी वारह वर्ष और साढ़े छ: मास तक मौन रहकर विचरते रहे । 
इस प्रकारका उनका प्रवर्तंत उस उपदेशमार्गका प्रवर्तन करते हुए किसी भी जीवको अत्यंत्तरूपसे 
विचार करके प्रवृत्ति करना योग्य है, ऐसी अखंड शिक्षाका प्रत्तिवोध करता है। तथा जिन जैसोंने 
जिस प्रतिबंधकी निवृत्तिके लिए प्रयत्न किया, उस प्रतिवंधमें अजागृत रहने योग्य कोई भी जीव 
न हो ऐसा बताया है, तथा अनंत आत्मार्थंका उस प्रवर्तंनसे प्रकाश किया है। जिस प्रकारके प्रति 
विचार॒की विशेष स्थिरता रहती है, उसे रखना योग्य है। 

जिस प्रकारका पूर्वप्रारव्धः भोगनेसे निवृत्त होने योग्य है, उस प्रकारका प्रारब्ध उदासी- 
नतासे वेदन करना योग्य है; जिससे उस प्रका रके प्रति प्रवृत्ति करते हुए जो कोई प्रसंग प्राप्त होता 
है, उस उस प्रसंगमें जागृत उपग्रोग न हो, तो जीवकी समाधिविराधना होनेमें देर न रंगे । इस 
लिए सर्व संगभावको मुलरूपसे परिणामों करके भोगे बिना न छूट सके वेसे प्रसंगके प्रति प्रवृत्ति 
होने देता योग्य है, तो भी उस प्रकारको करते हुए जिससे सर्वाश असंगता उत्पन्न हो उस प्रकारका 
सेवन करना योग्य है । 


कुछ समयसे सहजप्रवृत्ति ओर उदीरणगप्रवृत्ति, इस भेदसे प्रवृत्ति रहती है। मुख्यतः 
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सहजगप्रवृत्ति रहती है। सहजप्रवृत्ति अर्थात्‌ जो प्रारब्धोदयसे उत्पन्न हो, परंतु जिसमें कततंव्य 
परिणास नहीं है। दूसरी उदीरणप्रवृत्ति वह है जो परा्थ आदिके योगसे करनी पड़े | अभी दूसरी 
प्रवृत्ति होनेमें आत्मा संकुचित होती है; क्योंकि अपूर्व समाधियोगको उस कारणसे भी प्रतिबंध 
होता है, ऐसा छुना था तथा जाना था; और अभी वैसे स्पष्टरूपसे वेदव किया है। उन्त उन 
कारणोंसे अधिक समागममें आने, पत्रादिसे कुछ भी प्रइतोत्तरादि लिखने, तथा दूसरे प्रकारसे 
परमार्थ आदिके लिखने-करनेका भी मंद होनेके पर्यायका आत्मा सेवन करती है । ऐसे पर्यायका 
सेवन किये विना अपूर्व समाधिकी हानि संभव थी। ऐसा होनेपर भी यथामोग्य मंद प्रवृत्ति 
नहीं हुई । 

यहाँसे श्रावण वदी ५-६ को निकलना संभव है, परंतु.यहाँसे जाते वक्त समागमका योग 
हो सकते योग्य नहीं है | और हमारे जानेके प्रसंगके विषयमें अभी आपके लिए किसी दूसरेको भी 
बतानेका विशेष कारण नहीं है, क्योंकि जाते वक्त समागम नहीं करनेके संबंधमें उन्हें कुछ संशय 
प्राप्त होनेका संभव हो, जेसे न हो तो अच्छा | यही विनती | 
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आपको तथा दूसरे किन्‍्हीं समागमकी निष्ठावाले भाइयोंको हमारे समागमसंबंधी अभि- 
लाषा रहती है, यह बात्त ध्यानमें रहती है; परंतु अमुक कारणोंसे इस विषयका विचार करते हुए 
प्रवृत्ति नहीं होती, जिन कारणोंको बताते हुए भी चित्तको संकोच होता है| यद्यपि उस विषयमें 
कुछ भी स्पष्टतासे लिखना बन पाया हो तो पत्र तथा समाग्रमादिकी प्रत्तीक्षा करानेकी और उसमें 
अनिर्चितता होती रहनेसे हमारी ओरसे जो कुछ वलेश प्राप्त होने देनेका होता है उसके होनेका 
संभव कम हो; परंतु उस संबंधमें स्पष्टतासे लिखते हुए भी चित्त उपशम पाया करता है, इसलिए 
जो कुछ सहजमें हो उसे होने देना योग्य भासित होता है । 

ववाणियासे लौटते वक्त प्रायः समागमका योग होगा | प्रायः चित्तमें ऐसा रहा करता है 
कि अभी अधिक समागम भी कर सकने योग्य दशा नहीं है। प्रथमसे इस प्रकारका विचार रहा 
करता था, और जो विचार अधिक श्रेयस्कर छगता था; परन्तु उदयवशात्‌ कितने ही भाइयोंके 
समागम होनेका प्रसंग हुआ; जिसे एक प्रकारसे प्रतिबंध होने जेसा समझा था, और अभी कुछ भी 
वैसा हुआ है, ऐसा लगता है | वर्तमान आत्मदशा देखते हुए उत्तना प्रतिबंध होने देने योग्य अधि- 
कार मेरे लिए संभव नहीं है | यहाँ कुछ प्रसंगसे स्पष्टार्थ बतार्चा योग्य है । 

इस आत्मामें गुणकी विशेष अभिव्यक्ति जानकर आप इत्यादि किन्‍्हीं मुमुक्षुभाइयोंकी भक्ति 
रहती हो तो भी उससे उस व्यक्तिको योग्यता मेरे विषयमें संभव है ऐसा समझनेकी मेरी योग्यता 
नहीं है; क्योंकि बहुत विचार करते हुए वर्तमानमें तो वेसा संभव रहता है, और उस कारणसे 
समागमसे बहुतसा वक्त दूर रहनेका चित्त रहा करता है; तथा पत्रादि द्वारा प्रतिबंधकी भी 
अनिच्छा रहा करती है। इस बातका यथाशक्ति विचार करना योग्य है। प्रश्न-समाधानादि 
लिखनेका उदय भी अल्प रहनेसे प्रवृत्ति नहीं हो सकती | तथा व्यापाररूप उदयका वेदन करनेमें 
विशेष ध्यान रखनेसे भी उसका इस कालमें बहुत भार कम हो सके, ऐसे विचारसे भी दूसरा 
प्रकार उसके साथ आता जानकर मी मंद प्रवृत्ति होती है। पुर्वकथितके अनुसार लोटते वक्त प्रायः 
समागम होनेका ध्यान रखूँगा | | 
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एक विनती यहाँ करने योग्य है कि इस आत्मामें आपको गुणाभिव्यक्ति भासमान होती 
हो, और उससे अंत्तरमें भक्ति रहती हो तो उस भक्तिका यथायोग्य विचारकर जैसे आपको योग्य 
लगे वेसे करने योग्य है; परंतु इस आत्माके संबंधमें अभी बाहर किसी प्रसंगकी चर्चा होने देना 
योग्य नहीं है; क्योंकि अविरतिरूप उदय होनेसे गुणाभिव्यक्ति हो तो भी लोगोंको भासमान होना 
कठिन पड़े; और उससे विराधना होनेका कुछ भी हेतु हो जाय; तथा पूर्व महापुरुषके अनुक्रमका 
खंडन करने जैसा प्रवर्तंत इस आत्मासे कुछ भी हुआ समझा जाये । 
इस पत्रपर यथाशक्ति विचार कीजियेगा और आपके समागमवासी जो कोई मुमुक्षुभाई 
हों, उन्हें अभी नहीं, प्रसंग प्रसंगसे अर्थात्‌ जिस वक्‍त उन्हें उपकारक हो सके बेसा संभव हो त्तब 
इस बातकी ओर ध्यान कीजियेगा । यही विनती | 
के 
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अनंतानुवंधी' का जो "दूसरा प्रकार लिखा है, तत्संबंधी विशेषार्थ निम्तलिखितसे जानि- 
येगा:-- 

उदयसे अथवा उदासभावसंयुकत मंदपरिणतवुद्धिसे योगादिमें प्रवृत्ति हो, उस समय तक 
ज्ञानीकी आज्ञाको ठुकराकर प्रवृत्ति होना संभव नहीं; परंतु जहाँ भोगादिसे तीक्र तन्मयतासे 
प्रवृत्ति हो वहाँ ज्ञानीकी आज्ञाकों कोई अंकुशता संभव नहीं, निर्भवतासे भोगप्रवृत्ति संभवित है। 
जो निध्व॑स परिणाम कहे हैं, वेसे परिणाम रहें, वहाँ भी 'अनंत्तानुबंधी' संभवित है। तथा 'मैं 
समझता हूँ', “मुझे बाधा नहीं है', ऐसीकी ऐसी मूच्छामें रहे और 'भोगसे निवृत्ति योग्य है! और 
फिर कुछ भी पुरुषार्थ करे तो हो सकने योग्य होनेपर भी मिथ्याज्ञानसे ज्ञानदशा मानकर 
भोगादियें प्रवृत्ति करे, वहाँ भी 'अनंतानुबंधी' संभवित्त है। 

जाग्रत अवस्थामें ज्यों ज्यों उपयोगकी जुद्धता हो त्यों त्यों स्वप्नदशाकी परिक्षीणता 
संभव है। 

७ 
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आज चिट्ठी मिली है। ववाणिया जाते तथा वहाँसे लौटते हुए सायछा होकर जानेके 
विषयमें विशेषतासे लिखा है, इस विषयमें वया लिखना ? उसका विचार एकदम स्पष्ट निशचयमें 
नहीं आ सका है, तो भी स्पष्टास्पष्ट जो कुछ यह पत्र लिखते वक्‍त ध्यानमें आया वह लिखा है | 

आपके आजक़े पत्रमें हमारे लिखे हुए जिस पत्रकी आपने पहुँच लिखी है, उस पत्रपर 
अधिक विचार करना योग्य था, और ऐसा लरूगता था कि आप उसपर विचार करेंगे तो सायला 
आनेके संबंधमें अभी हमारी इच्छानुसार रखेंगे। परंतु आपके चित्तमें यह विचार विशेपतः आनेसे 
पहले यह पत्र लिखा गया है। फिर आपके चित्तमें जाते वक्त समागमकी विशेष इच्छा रहती है । 
तो उस इच्छाकी उपेक्षा करनेकी मेरी योग्यत्ता नहीं है। ऐसे किसी प्रकारमें आपकी आसातना 
जेंसी हो जाये, यह डर रहता है । अभी आपकी इच्छानुसार समागमके लिए आप, श्री डुंगर तथा 
श्री लहेराभाईका आनेका विचार हो तो एक दिन मूठ्ठी रुकूँगा | और दूसरे दिन कहेंगे तो मूछीसे 
जानेका विचार करूँगा | लौटते वक्‍त सायला रुकना कि नहीं ? इसका उस समागमरगें आपकी 
इच्छानुसार विचार करूँगा | 


१. पत्नांक नं० ६१३ । 
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मूठी एक दिन रोकनेका विचार यदि रखते हैं तो सायला एक दिन रोकनेमें आपत्ति नहीं 
है, ऐसा आप न कहियेगा क्योंकि ऐसा करनेसे अनेक प्रकारके अनुक्रमोंका भंग होता संभव है | 
यही विनती | 


छ 
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किसी दशाभेदसे अमुक प्रत्तिबंध करनेकी मेरी योग्यता नहीं है। 
दो पत्र प्राप्त हुए हैं । इस प्रसंगमें समागमसंबंधी प्रवृत्ति हो सकना योग्य नहीं है । 
& 


[ ५३३ ] दर ववाणिया, श्रावण सुदी १०, १९५१ 
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जो पर्याय है वह पदार्थका विशेष स्वरूप है, इसलिए मनःपर्ययज्ञानको भी पर्यायाथिक 
ज्ञान समझकर उसे विशेष ज्ञानोपयोगमें गिना है; उसका सामान्य ग्रहणरूप विषय भासित न होनेसे 
दर्शनोपयोगमें नहीं गिता है, ऐसा सोमवार दोपहरके समय कहा था; तदनुसार जेनदर्शनका अभि- 
प्राय भी आज देखा है। यह बात अधिक स्पष्ट लिखनेसे समझमें आ सकने जेसी है, क्योंकि उसे 
बहुतसे दुष्टांतोंकी सहचारिता आवश्यक है, तथापि यहाँ तो वैसा होना अशक्य है। 

मनःपर्ययसंबंधी लिखा है वह प्रसंग, चर्चा करनेकी निष्ठासे नहीं लिखा है | 

सोमवार रातको लगभग ग्यारह बजेके बाद जो कुछ मुझसे वचनयोगका प्रकाशन हुआ था, 
उसकी स्मृत्ति रही हो तो यथाशक्ति छिखा जा सके तो लिखियेगा | 

छ 


[ ५३४ ] ६२६ ववाणिया, श्रावण सुदी १२, शुक्र, १५५१ 
भनिमित्तवासी यह जीव है', ऐसा एक सामान्य वचन है। वह संगप्रसंगसे होती हुई जीवकी 

परिणतिके विषयमें देखते हुए प्रायः सिद्धांतहूप लग सकता है। 
सहजात्मस्वरूपसे यथा० 


["रे० ] ६२७ ववाणिया, श्रावण सुदी १५, सोम, १९५१ 

आत्मार्थके लिए विचारमार्ग और भक्तिमार्गका आराधन करना योग्य है; परच्तु जिसकी 
सामथ्थ्य विचारमार्गंके योग्य नहीं है उसे उस मार्ग क्रा उपदेश देना योग्य नहीं है, इत्यादि जो लिखा 
है वह योग्य है, तो भी इस विषयमें कुछ भी लिखना अभी चित्तमें चहीं आ सकता । 

श्री डुंगरते केवलदशंनके संवंधमें बतायी हुई आशंका लिखी है, उसे पढ़ा है। दूसरे अनेक 
प्रकार समझमें आनेके पश्चात्‌ उस प्रकारकी आशंका निवृत्त होती है, अथवा वह प्रकार प्रायः 
समझने योग्य होता है। ऐसी आशंका अभी मंद अथवा उपशांत करके विशेष निकट ऐसे आत्मा- 
र्थका विचार करना योग्य है | 


५५० श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


[ ५३६ ] ६२८ ववाणिया, श्रावण वदी ६, रवि, १९५१ 


५ 


3४ 

यहाँ पयुंषण पूरे होने त्तक स्थिति होना संभव है | 

केवलज्ञानादि इस कालमें हो इत्यादि प्रश्न पहले लिखे थे, उन्त प्रश्नोंपर यथाशक्ति अनुप्रेक्षा 
तथा परस्पर प्रइनोत्तर श्री डंगर आदिको करता योग्य है। 

गुणके समुदायसे भिन्न ऐसा कुछ गुणीका स्वरूप होना योग्य है क्या ? इस प्रइनका आप 
सब यदि विचार कर सके तो कीजियेगा । डुंगरको तो जरूर विचार करना योग्य है। 

कुछ उपाधियोगके व्यवसायसे तथा प्रश्नादि लिखने इत्यादिकी वृत्ति मंद होनेसे अभी सवि- 
स्तर पत्र लिखनेमें कम प्रवृत्ति होती होगी, तो भी हो सके तो यहाँ स्थिति है तब त्तकमें कुछ 


विशेष प्रश्नोत्तर इत्यादिप्ते युक्त पत्र लिखनेका हो तो लिखियेगा । 
सहजात्मभावनासे यथा० 


७छ 


[ ५३७ ] ६२९ ववाणिया, श्रावण वदी ११, शुक्र, १९५१ 
श्री सायलास्थित आत्मार्थी श्री सोभाग तथा श्री डुंगर, 

यहाँसे प्रसंगसे लिखे हुए जो चार प्रशनोंका उत्तर लिखा उसे पढ़ा है। प्रथमके दो प्रइनोंका 
उत्तर संक्षेपरमें है, तथापि यथायोग्य है। तीसरे प्रइनका उत्तर सामान्यतः ठीक है, तथापि विशेष 
सूक्ष्म आलोचनसे उस प्रश्नका उत्तर लिखने योग्य है। वह तीसरा प्रइन इस प्रकार है :-- 

'गुणके समुदायसे भिन्न गुणीका स्वरूप होना योग्य है क्या ? अर्थात्‌ सभी गुणोंका समुदाय 
वही गुणी भर्थात्‌ द्रव्य ? अथवा उस गुणके समुदायके आधारभूत ऐसे भी किसी दूसरे द्रव्यका 
अस्तित्व है ? उसके उत्तरमें ऐसा लिखा कि--आत्मा गुणी है। उसके गुण ज्ञानदर्शन आदि 
भिन्न हैं, यों गुणी और गुणकी विवक्षा की है, त्थापि वहाँ विशेष विवक्षा करना योग्य है। ज्ञाच- 
दर्शन आदि गुणसे भिन्‍न ऐसा वाकीका आत्मत्व क्‍या है ?' यह प्रश्न है। इसलिए यथाशक्ति इस 
प्रहनका परिशीलन करना योग्य है। 

चौथा प्रइन 'केवलज्ञान इस कालमें होता योग्य है वया ? उसका उत्तर ऐसा लिखा कि-- 
'प्रमाणसे देखते हुए वह होने योग्य है ।” यह उत्तर भी संक्ष पसे है, जिसका बहुत विचार करना 
योग्य है । इस चौथे प्रइनका विशेष विचार करनेके लिए उसमें इतना विश्ेप ग्रहण कीजियेगा कि- 
'जिस प्रकारसे जैनागममें केवलज्ञान माना है अथवा कहा है, उस केवलज्ञानका स्वरूप यथातथ्य 
कहा है ऐसा भासमान होता है कि नहीं ? और वेसा केवलज्ञानका स्वरूप हो ऐसा भासमान होता 
हो तो वह स्वरूप इस कालमें भी प्रगट होने योग्य है कि नहीं ? किवा जो जैनागम कहता है 
उसके कहनेका हेतु कुछ भिन्‍न है, और केवलज्ञानका स्वरूप किसी दूसरे प्रकारसे कहने योग्य है 
तथा समझने योग्य है' ? इस वात्तपर यथाशवित अनुप्रेक्षा करना योग्य है। तथा त्तीसरा प्रश्न है 
बह भी अनेक प्रकारसे विचा रणोय है| विशेष अनुप्रेक्षा करके, इन दोनों प्रइनोंका उत्तर लिख सकें 
तो लिखियेगा। प्रथमके दो प्रइत हैं, उनके उत्तर संक्षेपमें लिखे हैं, वे विशेषतासे लिखे जा सके तो 
वे भी लिखियेगा | आपने पाँच प्रइन लिखे हैं । उनमेंसे तोन प्रइनोंके उत्तर यहाँ संक्षेपमें लिखे हैं। 


२८वाँ वर्ष ५५४ 


प्रथम प्रश्त--जातिस्म रणज्ञानवाला पिछला भव किस तरह देखता है?” उसके उत्तरका 
विचार इस प्रकार कीजियेगा-- 


बचपनमें कोई गाँव, वस्तु आदि देखे हों, और बड़े होनेपर किसी प्रसंगपर उस गाँव 
आदिका आत्मामें स्मरण होता है, उस वक्त गाँव आदिका आत्मामें जिस प्रकार भाव होता 
है, उस प्रकार जातिस्मरणज्ञानवानकों पूर्व॑भवका भान होता है। कदाचित्‌ यहाँ यह प्रश्न 
होगा कि, 'पूव॑ंभवमें अनुभव किये हुए देहादिका इस भवमें उपयुक्तकी भाँति भाव हो, इस बातको 
यथातथ्य मानें तो भी पृर्व॑भवके अनुभव किये हुए देहादि अथवा कोई देवलोकादि निवासस्थानके 
जो अनुभव किये हों, उत अनुभवोंकी स्मृत्ति हुई है, और वे अनुभव यथातथ्य हुए हैं, इसे किस 
आधारसे समझा जाय ?' तो इस प्रइनका समाधान इस प्रकार है--अमुक अमुक चेष्टठ और छिग 
तथा परिणाम आदिसे अपनेको उसका स्पष्ट भान होता है, परंतु किसी दूसरे जीवको उसकी 
प्रतीत होनेके लिए तो नियमितता नहीं है । क्वचित्‌ अमुक देशमें, अमुक गाँवमें, अमुक घरमें, 
पूर्वकालमें देह धारण किया हो, और उसके चिह्न दूसरे जीवको बतानेसे उस देशादिका अथवा 
उसके निशानादिकी कुछ भी विद्यमानता हो तो दूसरे जीवको भी प्रतीतिका हेतु होना संभव है; 
अथवा जातिस्मरणज्ञानवानकी अपेक्षा जिसका विशेष ज्ञान है, वह जाने | त्था जिसे 'जातिस्मरण- 
ज्ञान! है, उसकी प्रकृति आदिको जाननेवाला कोई विचारवान पुरुष भी जाने कि इस पुरुषको 
वैसे किसी ज्ञानका संभव है, अथवा जातिस्मृति' होना संभव है, अथवा जिसे जातिस्मृतिज्ञान' 
है, उस पुरुषके संबंधमें कोई जीव पूर्व॑भवमें आया है, विशेषत: आया है उसे उस संबंबके वतानेसे 
कुछ भी स्मृति हो तो वेसे जीवको भी प्रतीति आये । 


दूसरा प्रदून--जीव प्रति समय मरता है, इसे किस तरह समझना ?” इसका उत्तर इश्न 
प्रकार विचारियेगा-- 


जिस प्रकार आत्माको स्थूल देहका वियोग होता है, उसे मरण कहा जाता हूँ, उस प्रकार 
स्थूल देहके आयू आदि सूक्ष्मपर्यायका भी प्रति समय हानिपरिणाम होनेसे वियोग हो रहा है, 
इसलिए उसे प्रति समय मरण कहना योग्य है। यह मरण व्यवहारनयसे कहा जाता है; निशचय- 
नयसे तो आत्माके स्वाभाविक ज्ञानदर्शनादि गुणपर्यायकी, विभावपरिणामके योगके कारण 
हानि होती रहती है, और वह हानि आत्माके नित्यतादि स्वरूपको भी पकड़े रहती है, यह प्रत्ति 
समय मरण है। 


| तीसरा प्रशन--केवलज्ञानदर्शनमें भूत और भविष्यकालके पदार्थ वतंमानकालमें वतंमान- 
रूपसे दिखायी देते हैं, वेसे दिखायी देते हें कि दूसरी तरह ? इसका उत्तर इस प्रकार 
विचारियेगा-- 


वर्तमानमें वर्तमान पदार्थ जिस प्रकार दिखायी देते हैं, उसी प्रकार भूतकालके पदार्थ 
भूतकालूमें जिस स्वरूपसे थे उस स्वरूपसे वर्तमानकालमें दिखायी देते हैं; और भविष्यकालमें वे 
पदार्थ जिस स्वरूपको प्राप्त करेंगे उस स्वरूपसे वर्तमानकालमें दिखायी देते हैं। भूतकालमें पदार्थने 
जिन जिन पर्यायोंको अपनाया है, वे कारणरूपसे वर्तमानमें पदार्थके रहे हैँ और भविष्यकालमें 
जिन जिन पर्यायोंकों अपनायेगा उनकी योग्यता वतंमानमें पदार्थममें विद्यमान है । उस कारण और 


५५२ श्रोसद्‌ राजचस्दरं 


योग्यताका ज्ञान वर्तंमानकालमें भी केवलज्ञानीको यथार्थ स्वरूपसे हो सके | यद्यपि इस प्रश्नके 
विषयमें बहुतसे विचार बताना योग्य है । 


[ ५३८ ] ६३० ववाणिया, श्रावण वदी १२, शनि, १०५१ 

गत शनिवारको लिखा हुआ पत्र मिला हैं। उस पत्रमें मुख्यतः तीन प्रइन लिखे हैं | उनके 
उत्तर निम्नलिखित हैं, जिन्हें विचारियेगा:--- 

प्रथम प्रइनमें ऐसा बताया है, कि 'एक मनुष्यप्राणी दिलके समय आत्माके गुण द्वारा 
अमुक हद तक देख सकता है; ओर रात्रिके समय अंधेरेमें कुछ नहीं देखता, फिर दूसरे दिन पुनः 
देखता है और फिर रात्रिको अंधेरेमें कुछ नहीं देखता | इससे एक अहोरात्रमें चालू इस प्रकारसे 
आत्माके गुणपर, अध्यवसायके बदले बिना, क्या न देखनेका आवरण आ जाता होगा ? अथवा 
देखता यह आत्माका गुण नहीं परंतु सूरज द्वारा दिखायी देता है, इसलिए सूरजका गुण होनेसे 
उसकी अनुपस्थितिमें दिखायी नहीं देता ? और फिर इसी तरह सुननेके दृष्ठांतमें कान आड़ा 
रखनेसे सुनायी नहीं देता, तब आत्माका गुण क्‍यों भुला दिया जाता है ?” इसका संक्षेपमें 
उत्तर--- 8 

ज्ञानावरणीय तथा दर्शनावरणीय कर्मका अमुक क्षयोपशम होनेसे इंद्रियछव्धि उत्पन्न होती 
है। वहु इंद्रियलव्धि सामान्यतः पाँच प्रकारकी कही जा सकती है। स्पशेंद्रियसे श्रवर्णेंद्रिय पर्यन्त 
सामान्यतः मनुष्यप्राणीको पाँच इन्द्रियोंकी छव्धिका क्षयोपशम होता है। उस क्षयोपशमकी 
शक्तिकी अमुक व्याहति होने तक जाव-देख सकती है। देखता यह चक्षुरिद्रियका गुण है, तथापि 
अंधकारसे अथवा वस्तु अमुक दूर होनेसे उसे पदार्थ देखनेमें नहीं आ सकता; क्योंकि चक्षुरिद्रियकी 
क्षयोपशमलब्धि उस हृ॒द तक रुक जाती है, अर्थात्‌ क्षयोपशमकी सामान्यत्त: इतनी शक्ति है | दिनमें 
भी विशेष अंधकार हो अथवा कोई वस्तु बहुत अंबेरेमें पड़ी हो अथवा अमुक ह॒दसे दूर हो तो 
चक्षुसे दिखायी नहीं दे सकती। इस तरह दूसरी इन्द्रियोंकी रूव्धिसंवंधी क्षयोपशमशक्ति तक 
उसके विषयमें ज्ञानदर्शनकी प्रवृत्ति है। अमुक व्याघात त्तक वह स्पश कर सकती है, अथवा सूँघ 
सकतो है, स्वाद पहचान सकती है, अथवा सुन सकती है । 

दूसरे प्रइ्नमें ऐसा वताया है कि “आत्माके असंख्यात्त प्रदेश सारे शरीरमें व्यापक होनेपर 
भी, आँखके बीचके भागकी पुत्तलीसे ही देखा जा सकता है, इसी तरह सारे शरीरमें असंख्यात 
प्रदेश व्यापक होनेपर भी एक छोटे भाग कानसे सुना जा सकता है, दूसरे स्थानसे सुना नहीं जा 
सकता । अमक स्थानसे गंधकी परीक्षा होती है, अमुक स्थानसे' रसकी परीक्षा होती है; जैसे कि 
खाँड़का स्वाद हाथ-पाँव नहीं जानते, परन्तु जिह्दा जानती हैं। आत्मा सारे शरीरमें समानरूपसे 
व्यापक होनेपर भी अमुक भागसे ही ज्ञान होता है, इसका कारण क्या होगा ? इसका 
संक्षेपमें उत्त र:-- 

जीवको ज्ञान, दर्शन क्षायिकभावसे प्रगट हुए हों तो सर्व प्रदेशसे ,त्तथाप्रका रकी उसे निरा- 
वरणता होनेसे एक समयमें सर्व प्रकारसे सर्व भावकी ज्ञायकता होती है, परतु जहाँ क्षयोपशम 
भावसे ज्ञानदर्शन रहते हूँ, वहाँ भिन्‍न भिन्‍न प्रकारसे अमुक मर्यादामें ज्ञायकता होती है। जिस 
जीवको अत्यंत अल्प ज्ञानदर्शनकी क्षयोपशमशक्ति रहती है, उस जीवको अक्षरके अचंतर्वें भाग 
जितनी ज्ञायकता होती है । उससे विशेष क्षयोपशमसे स्पश्षेंद्रियकी लव्वि कुछ विशेष व्यक्त (प्रगट) 
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होती है; उससे विशेष क्षयोपश्मसे स्पर्श और रसनेंद्रियकी लब्बि उत्पन्त होती है, इस तरह 
विशेषतासे उत्तरोत्तर स्पर्श, रस, गंध और वर्ण तथा शब्दको ग्रहण करने योग्य पंचेंद्रियसंबंधी 
क्षयोपशम होता है। तथापि क्षयोपशमदशामें गुणकी समविषमता होनेसे सर्वागसे वह पंचेंद्रिय 
संबंधी ज्ञान, और दर्शन नहीं होते; क्योंकि शक्तिका वेसा त्तारतम्य ( सत्त्व ) नहीं है कि वह पाँचों 
विषय सर्वांगसे अ्रहण करे। यद्यपि अवधि आदि ज्ञानमें वेसा होता है, परन्तु यहाँ तो सामान्य 
क्षयोपशम, और वह भी इन्द्रिय सापेक्ष क्षयोपशमका प्रसंग है। अमुक नियत्त प्रदेशमें ही उस इन्द्रिय- 
लब्विका परिणाम होता हैं, इसका हेतु क्षयोपशम तथा प्राप्त हुई योनिका संबंध है कि नियत 
प्रदेशमें ( अमुक मर्यादा-भागमें ) अमुक अमुक विषयका जीवको ग्रहण हो । 

तीसरे प्रइनमें ऐसा बताया है कि, 'शरीरके अमुक भागमें पीड़ा होतो है, तब जीव वहीं 
संलग्न हो जाता है, इससे जिस भागमें पीड़ा है उस भागकी पीड़ाका वेदन करनेके लिए समस्त 
प्रदेश उस तरफ खिच आते होंगे ? जगतमें कहावत है कि जहाँ पीड़ा हो जीव वहीं संलूग्न रहता 
है ।' इसका संक्ष पमें उत्तर:-- 

उस वेदनाके वेदन करनेमें बहुतसे प्रसंगोंपर विशेष उपयोग रुकता है और दूसरे 
प्रदेशोंका उस ओर बहुतसे प्रसंगोंपर सहज आकर्षण भी होता है। किसी प्रसंगमें वेदनाका बाहुल्य 
हो तो सर्व प्रदेश मूर्च्छागत स्थिति भी प्राप्त करते हैं; और किसी प्रसंगमें वेदबा कि भयका बाहुल्‍य 
सब प्रदेश अर्थात्‌ आत्माकी दशमद्वार आदि एक स्थानमें स्थिति होती है। ऐसा होनेका हेतु भी 
अव्याबाध नासके जीवस्वभावके तथाप्रकारसे परिणामी न होनेसे, वेसे वीर्यान्तरायके क्षयोपशमकी 


समविषमता होती है । ; 
ऐसे प्रब्न बहुतसे मुमुक्षुजीवोंकी विचारकी परिशुद्धिके लिए करने चाहिए। और वेसे 
प्रश्नोंका समाधान बतानेकी चित्तमें क्वचित्‌ सहज इच्छा भी रहती है, तथापि लिखनेमें विशेष 
उपयोग रोक सकनेका काम बहुत्त मुश्किलसे होता है। और इसलिए कभी लिखना होता है और 
कभी लिखना नहीं हो पाता, अथवा नियमित उत्तर लिखना नहीं हो सकता | प्रायः अमुक काल 
तक तो अभी तो तथाप्रकारसे रहना योग्य है; तो भी प्रश्तादि छिखनेमें आपको प्रतिबंध नहीं है । 
छ 


[ ५३०९ ] ६३१ ववाणिया, श्रावण वदी १४, सोम, १०५१ 

प्रथम पदमें ऐसा कहा है कि है मुमुक्षु ! एक आत्माको जानते हुए तू समस्त लोकाछोककों 
जानेगा, और सब जाननेका फल भी एक आत्मप्राप्ति ही है; इसलिए आत्मासे भिन्न दूसरे भावोंके 
जाननेकी वार॑वारकी इच्छासे तू निवृत्त हो और एक निजस्वरूपमें दृष्टि दे, कि जिस दुृष्टिसे समस्त 
सृष्टि ज्ञेयरूपसे तुझमें दिखायी देगी । तत्त्वस्वरूप शास्त्रमें कहे हुए मार्गका भी यह तत्त्व है, ऐसा 
तत््वज्ञानियोंने कहा है, तथापि उपयोगपुर्वक उसे समझना दुष्कर है। यह मार्ग भिन्न है, और उसका 
स्वरूप भी भिन्न है, जैसा मात्र कथनज्ञानी कहते हैं, वेसा नहीं है, इसलिए जगह जगह जाकर क्‍यों 
पूछता है ? क्योंकि उस अपूर्वभावका अर्थ जगह जगहसे प्राप्त होने योग्य नहीं है ।' 

दूसरे पदका संक्षेप अथे:-- है मुमुक्षु | यमनियमादि जो साधन सब श्ास्त्रोंमें कहे हैं वे उपर्युक्त 
अर्थंसे निष्फल ठहरेंगे, ऐसा भी नहीं है, क्योंकि वे भी कारणके लिए हैँ; वह कारण इस प्रकार है-- 
आत्मज्ञात रह सके ऐसी पात्रता प्राप्त होनेके लिए तथा उसमें स्थिति हो वेसी योग्यता आनेके लिए 
इन का रणोंका उपदेश किया है| इसलिए तत्त्वज्ञानियोंने ऐसे हेतुसे ये साधन कहे हैं; परंतु जीवकी 
समझमें एकदम फेर होनेसे उन साधनोंमें ही अटक रहा, अथवा वे साधन भी अभिनिवेक्ष परिणामसे 

छ० 
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अपनाये। जिस प्रकार उँगलीसे वालकको चाँद दिखाया जाता है उसी प्रकार तत्त्वज्ञानियोंने इसे 


तत्त्वका तत्त्व कहा है ।' 
७ 


[५४० ] । ध३२९ ववाणिया, श्रावण वदी १४, सोम, १५५१ 

वाल्यावस्थाकी अपेक्षा युवात्रस्थामें इंद्रियविकार विशेषतः उत्पन्न होता है, उसका क्या 
कारण होना चाहिए ?' ऐसा जो लिखा उसके लिए संक्षेपमें इस प्रकार विचारणीय है:-- 

ज्यों ज्यों क्रमससे अवस्था बढ़ती है त्यों त्यों इन्द्रियवल बढ़ता है, त्तथा उस बलको विकारके 
हेतुभूत निमित्त मिलते हैं, और पूर्वभवके वेसे विकारके संस्कार रहते आये हैं, इसलिए वह निमित्त 
आदि योग पाक र विशेष परिणाम प्राप्त करता है । जेसे बीज है वह तथारूप कारण पाकर क्रमसे 
वृक्षाकारमें परिणमित होता है बसे पुर्वके बीजभूत संस्कार क्रमसे विशेषाका रमें परिणमित होते हैं । 

छे 

६१३१ ववाणिया, श्रावण वदी १४ सोम, १९५१ 
श्री सूयंपु रस्थित आत्मार्थ-इच्छायोग्य श्री लल्लुजीके प्रत्ति, 

आपके. लिखे हुए दो पत्र तथा श्री देवकरणजीका लिखा हुआ एक पत्र, इस तरह तीन पत्र 
मिले हैं। आत्मसाधनके लिए क्या कर्तंव्य है, इस बिषयमें श्री देवकरणजीको यथाशवित विचार 
करना योग्य है। इस प्रश्नका समाधान हमारेसे जाननेके लिए उनके चित्तमें विशेष अभिलाषा रहत्तो 
हो तो किसी समागमके प्रसंगपर यह प्रश्न करना योग्य है, ऐसा उन्हें कहियेगा। 

इस प्रश्नका समाधान पत्र द्वारा बताना क्वचित्‌ हो सके। तथापि लिखनेमें अभी विशेष 
उपयोगकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती। तथा श्री देवकरणजीको भी अभी इस विपयमें यथाशकिति विचार 


करना चाहिए । 


सहजस्वरूपसे यथायोग्य 
७ 
६३८ ववाणिया, भादों सुदी ७, मंगल, १९५१ 
आज दिन त्तक अर्थात्‌ संवत्सरी तक आपके प्रत्ति मत, वचन और कायाके योगसे मुझसे जाने 
अनजाने कुछ अपराध हुआ हो उसके लिए शुद्ध अंतःकरणपुर्वक लघुतामावसे क्षमा माँगत्ता हूँ | 
इसी प्रक्रार अपनी वहतको भो खमाता हूँ | यहाँसे इस रविवारको विदाय होनेका विचार है । 
रायचंदके यथा० 
७ 
६३५ ववाणिया, भादों सुदी ७, मंगल, १९५१ 
संवत्सरी त्तक तथा आज दिच तक आपके प्रति मन, वचन और कायाके योगसे जो कुछ 
जाने अनजाने अपराध हुआ हो उसके लिए सर्व भावसे क्षमा माँगता हूँ | तथा आपके सत्समागम- 
वासी सव भाइयों तथा बहनोंसे क्षमा माँगता हूँ । 
यहाँसे प्रायः रविवारको जाना होगा ऐसा लूगता है | मोरबीमें सुदी १५ तक स्थिति होना 
संभव है | उसके वाद किसी निवृत्तिक्ष त्रमें लगभग पंद्रह दिनकी स्थित्ति हो तो करनेके लिए चित्त- 
की सहजवृत्ति रहत्ती है । 
कोई निवृत्तिक्षेत्र ध्यानमें हो तो लिखियेगा | 
आ० सहजात्मस्वहूप 
छ 
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[५४१ ] ६३६ ववाणिया, भादों सुदी ९, गुरु, १९५१ 

निमित्तसे जिसे हव॑ होता है, निमित्तसे जिसे शोक होता है, निमित्तसे जिसे इंद्रियजन्य 
विषयके प्रति आकर्षण होता है, निमित्तसे जिसे इन्द्रियके प्रतिकूल प्रकारोंमें द्वेष होता है, निमित्तसे 
जिसे उत्करष आता है, निमित्तसे जिसे कषाय उत्पन्न होता है, ऐसे जीवको यथाशक्ति उस उस 
निरमित्तवासी जीवोंका संग छोड़ना योग्य है, और नित्य प्रति सत्संग करना योग्य है । 

सत्संगके अयोगसें तथाप्रकारके निमित्तसे दूर रहना योग्य है। क्षण क्षणमें, प्रसंग प्रसंगपर 
और निमित्त निमित्तमें स्वदशाके प्रति उपयोग देना योग्य है। 

आपका पत्र मिला है। आज त्तक सर्व भावसे क्षमा माँगता हूँ। 

छे 


[ ५४२ ] ६३७ ववाणिया, भादों सुदी ९, गुरु, १९५१ 
आज दिन तक स्व भावसे क्षमा माँगता हूँ । 
तीचे लिखे वाक्य तथारूप प्रसंगपर विस्तारसे समझने योग्य हैं | 
'अनुभवप्रकाश' ग्रंथमेंसे श्री प्रहलादजीके प्रति सदगुरुदेवका कहा हुआ जो उपदेशप्रसंग 
लिखा, वह वास्तविक है। तथारूपसे निविकल्प और अखंड स्वस्वरूपमें अभिन्‍नज्ञानके सिवाय 
अस्य कोई सत्र दुःख मिटानेका उप्राथ ज्ञातोपुरबोंने चहीं जाता है । यही विनती । 
७ 


[ ५४३ ] ६३८ राणपुर (हडम तिया), भादों वदी १३, १९५१ 
दो पत्र मिले थे | कल यहाँ भर्थात्‌ राणपुरके समीपके गाँवमें आना हुआ है । 

अंतिम पत्रमें प्रश्न लिखे थे, वह पत्र कहीं गुम हुआ मालूम होता है । संक्षेपर्में निम्नलिखित 
उत्तरका विचार कीजियेगा-- 

(१ ) धर्म, अधमे द्रव्य स्वभावपरिणामी होनेसे निष्क्रिय कहे हैं। परमार्थनयसे थे द्रव्य 
भी सक्रिय हैं। व्यवहा रचयसे परमाणु, पुदू्गल और संसारी जीव सक्रिय हैं, क्योंकि वे अन्योन्य 
ग्रहण, त्याग आदिसे एक परिणामवत्‌ संबंध पाते हैँ। सड़ता यावत्‌--विध्वंस पाना यह परमाणु- 
पुद्गलका धर्म कहा है । 

परमार्थसे शुभ वर्णादिका पछटना और स्कंधका मिलकर बिखर जाना कहा है“ 

[ पत्र खंडित ] 
छ् 

[ ५४४ | ६३५९. राणपुर, आसोज सुदी २, शुक्र, १९५१ 

हो सके तो जहाँ आत्मार्थेकी कुछ भी चर्चा होती हो वहाँ जाना-आना और श्रवण आदि- 

' का प्रसंग करना योग्य है। चाहे तो जेतके सिवाय दूसरे दर्शनकी व्याख्या होती हो उसे भी 

विचारा्थ श्रवण करना योग्य है । 

७ 

[ ५४९ ] ६४० मुंबई, आसोज सुदी ११, १९५१ 
आज सुबह यहाँ कुशलतासे आना हुआ है। 

वेदान्त कहता है कि आत्मा असंग है, जिन भी कहता है कि परमार्थनयसे आत्मा वेसी ही 
है। इसी असंगताका सिद्ध होना, परिणत होना--यह मोक्ष है। स्वतः वेसी असंगता सिद्ध होना प्राय: 


ष्प्द्‌ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


असंभवित है, और इसीलिए ज्ञानीपुरुषोंने यही कहा है कि जिस्ते सर्व दु:ख क्षय करनेकी इच्छा है, 
उस मुमुक्षुको सत्संगकी नित्य उपासना करनी चाहिए, यह अत्यंत्त सत्य है । 

हमारे प्रति अनुकंपा रखियेगा । कुछ ज्ञानवार्ता लिखियेगा | श्री डुंगरको प्रणाम | 

्छ 

[ ५४८ ] ६४१ मुंबई, आसोज सुदी १२, सोम, १९५१ 

'देखत 'भूली टछ्े तो सर्व दुःखनो क्षय थाय' ऐसा स्पष्ट अनुभव होता है, ऐसा होनेपर भी 
उसी देखतभूलीके प्रवाहमें ही जीव वहा चला जाता है, ऐसे जीवोंके लिए इस जगतमें कोई ऐसा 
आधार है कि जिस आधारसे, आश्रयसे वे प्रवाहमें न बहें ? 


छ 

[ ५०० ] ६४२ मुंबई, आसोज सुदो १३, १९५१ 

समस्त विश्व प्रायः परकथा तथा परवृत्तिमें वहा चछा जा रहा है, उसमें रहकर स्थिरता 
कहसे प्राप्त हो ? 

ऐसे अमूल्य मनुष्य जन्मको एक समय भी परवृत्तिसे जाने देता योग्य नहों है, और कुछ 
भी वेसा हुआ करता है, इसका उपाय कुछ विशेषतः खोजना चाहिए । 

ज्ञानीपुरुषका निश्चय होकर अंत्तर्भेद न रहे तो आत्मप्राप्ति एकदम सुलभ है, ऐसा ज्ञानी 
पुका रकर कह गये हैं, फिर भी लोग क्यों भूलते हैं ? श्री डु गरको प्रणाम | 


७ 
[५५१ ] ६४३ मुंबई, आसोज सुदी १३, १९५१ 
श्री स्थंभतीर्थंवासी तथा निवपुरीवासी मुमुक्षु जनके प्रति, 
कुछ पूछने योग्य लगता हो तो पूछियेगा । 
जो कुछ करने योग्य कहा हो, वह विस्मरण योग्य न हो इतना उपयोग करके क्रमसे भी 
उसमें अवश्य परिणति करना योग्य है । त्याग, वेराग्य, उपशम, और भक्तिको सहज स्वभावरूप 
कर डाले विना मुमुक्षुजीवकोी आत्मदशा केसे आये ? परंतु शिथिलतासे, प्रमादसे यह बात विस्मृत्त 
हो जाती है। 
७ 
[ ५ण२ ] ६४४ मुबई, आसोज वदी ३, रवि, १९५१ 
पत्र मिला है । 
अनादिसे विपरीत अभ्यास है, इससे वराग्य, उपशमादि भावोंकी परिणति एकदम नहीं 
हो सकती, किवा होनी कठिन पड़ती, तथापि निरंतर उन भावोंके प्रति ध्यान रखनेसे अवश्य सिद्धि 
होती हैं। सत्समागमका योग न हो तब वे भाव जिस प्रकारसे वर्धभान हों उस प्रकारके द्रव्य- 
क्षेत्रादकी उपासना करना, सत्शास्त्रका परिचय करना योग्य है। सव कार्यकी प्रथम भूमिका 
विकट होती है, तो अनंतकालसे अनम्यस्त मुमुक्षुताकें लिए वसा हो इसमें कुछ आश्चर्य 
नहीं है । े 
सहजात्मस्वरूपसे प्रणाम 
छ 











१. देखते ही भूलनेकी आदत दूर हो जाये तो सर्व दुःखका क्षय हो जाये । 


२८वाँ वर्ष ५५७ 
[ (५३ |] ६४५ सुबई, आसोज वदी ११, १०५१ 
श्री सायलास्थित परमनेष्ठिक, सत्समागम योग्य, आय॑ श्री सोभाग तथा श्री डु गरके प्रति, 
यथायोग्यपुर्वंक--श्री सोभागका लिखा हुआ पत्र मिला है। 

“समज्या ते शमाई रह्या', त्था 'समज्या ते शमाई गया, इन वाक्योंमें कुछ अर्थात्तर 
होता है क्या ? तथा दोनोंमेंसे कौनसा वाक्य विशेषार्थ वाचक मालम होता है ? तथा समझने योग्य 
क्या है ? तथा शमन क्या है ? तथा समुच्चय वाक्यका एक परमार्थ क्‍या है? यह विचारणीय 
है, विशेषरूपसे विचारणीय है, और जो विचारमें आया हो उसे तथा विचार करते हुए उन वाक्यों- 
का जो विशेष परमार्थ ध्यानमें आया हो उसे लिख सकें तो लिखियेगा | यही विनती । 

सहजात्मस्वरूपसे यथा० 
७ 


[ ५५६ ] ६४६ मुबई, आसोज, १९५१ 
... सब जीवोंको अंप्रिय होनेपर भी जिस दुःखका अनुभव करना पड़ता है, वह दुःख सकारण 
होना चाहिए, इस भूमिकासे मुख्यतः: विचारवान्की विचारश्रेणि उदित होती है, और उस परसे 
अनुक्रमसे आत्मा, कर, परलोक मोक्ष आदि भावोंका स्वरूप सिद्ध हुआ हो, ऐसा प्रतीत होता है । 
वर्तमानमें जो अपनी विद्यमानता है, तो भूतकालमें भी उसकी विद्यमानता होनी चाहिए, 
और भविष्यमें भी वेसा ही होना चाहिए। इस प्रकारके विचारका आश्रय मुमुक्षुजीवकों कतंव्य 
है। किसी भी वस्तुका पुवंपश्चात्‌ अस्तित्व न हो तो मध्यमें उसका अस्तित्व न हो, ऐसा अनुभव 
विचार करनेसे होता है। 
वस्तुकी स्वंधा उत्पत्ति अथवा सर्वथा नाश नहीं है, स्व कार उसका अस्तित्व है, रूपांतर 
परिणाम हुआ करता है, वस्तुता बदलती नहीं ऐसा श्री जिनका अभिमत है, यह विचारणीय है। 
'पड्दरनिसमुच्चय' कुछ गहन है, तो भी पुत्र: पुनः विचार करनेसे उसका बहुत कुछ बोध 
होगा । ज्यों ज्यों चित्तकी शुद्धि और स्थिरता होती है त्यों त्यों ज्ञानीकि वचनका विचार यथायोग्य 
हो सकता है | सव॑ ज्ञानका फल भी आत्मस्थिरता होना ही है, ऐसा वीतराग पुरुषोंने जो कहा है 
वह अत्यंत सत्य है। दि 
मेरे योग्य काम काज लिखियेगा | यही विनती | 
रायचंदके प्रणाम 
के 


[ ५५७ ] ६४७ मुंबई, आसोज, १९५१ 
निर्वाणमागं अगम अगोचर है, इसमें संशय नहीं है। अपनी शक्तिसे, सद॒गुरुके आश्रयके 
विना उस मार्गको खोजना अशक्‍्य है; ऐसा वारंवार दिखायी देता है। इतना ही नहीं, किन्तु श्री 
सद्गुरुचरणके आश्रयसे जिसे बोधबीजकी प्राप्ति हुई हो ऐसे पुरुषको भी सद॒गुरुके सत्समागमका 
आराधन नित्य कतंव्य है। जगत्तके प्रसंग देखते हुए ऐसा मालूम होता है कि वेसे समागम और 
आश्रयके वित्ा निरालंव बोध स्थिर रहना विकट है। 
छः 





१, देखें आऑक ६५१ | 


५५८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


ण्ण्८ ] ९४८ मुंबई, भासोज, १९५१ 

दृश्यको अदृश्य किया, और अदृष्यको दृश्य किया ऐसा ज्ञानीपुरुपोंका आइचर्यकारक अनंत 
ऐड्वर्य-बीय वाणोसे कहा जा सकने योग्य नहीं है । 
छ 


णण९, ] ६४९ मुंबई, आसोज, १९५१ 
बीता हुआ एक पल भी फिर नहीं आता, और वह अमूल्य है, तो फिर सारी आयुस्थिति ! 
एक पलका हीन उपयोग एक अमूल्य कौस्तुभ खो देनेकी अपेक्षा भी विशेष हानिकारक है, 

तो वैसे साठ पछूकी एक घड़ीका हीन उपयोग करनेसे कितनी हानि होनी चाहिए ? इसी तरह एक 
दिन, एक पक्ष, एक मास, एक वर्ष और अनुक्रमसे सारी आयु स्थित्तिका हीन उपयोग, यह कित्तनी 
हानि और कितने अश्वेयका कारण हो, यह विचार शुक्ल हृदयसे तुरत आ सकेगा। सुख और 
आनंद स्व प्राणियों, सर्व जीवों, सर्व सत््वों और सर्व जन्तुओंको निरंतर प्रिय हैं, फिर भी दुःख 
और आनंद भोगते हैं, इसका क्या कारण होना चाहिए ? अज्ञान और उस द्वारा जीवनका हीन 
उपयोग । हीच उपयोग होते हुए रोकनेके लिए प्रत्येक प्राणीकी इच्छा होनी चाहिए, परंतु किस 
साधनसे ? 
के 


[५६० ] ६५० मुंबई, आसोज, १९५१ 

जिन पुरुषोंकी अंतमृखदष्टि हुई है उन पुरुषोंको भी सत्तत जागृतिरूप शिक्षा श्री वीतरागने 
दी है, क्योंकि अनंतकालके अध्यासवाले पदार्थोका संग है वह कुछ भी दृष्टिको आकपित करे ऐसा 
भय रखना योग्य है। ऐसी भमिकामें इस प्रकारकी शिक्षा योग्य है, ऐसा है तो फिर जिसकी 
विचारदशा है ऐसे ममक्षजीवकों सत्तत जागृति रखना योग्य है; ऐसा न कहा गया हो, त्तो भी 
स्पष्ट समझा जा सकता है कि मुमुक्षुजीवकी जिस जिस प्रकारसे पर-अध्यास होने योग्य पदार्थका 
त्याग हो, उस उस प्रकारसे अवश्य करना योग्य है। यद्यपि आरंभ-परिग्रहका त्याग स्थूल दिखायी 
देता है त्थापि अंतमुंखवृत्तिका हेतु होनेसे वारंवार उसके त्यागका उपदेश दिया है। 


२९वाँ वर्ष 

[५६१ ] ६५१ मुंबई, कात्तिक, १९५२ 

जैसा है वेसा आत्मस्वरूप जाना, इसका नाम समझना है। इससे उपयोग अन्य विकल्पसे 
रहित हुआ, इसका नाम शांत होना है। वस्तुत्त: दोनों एक हो हैं । 

जैसा है वैसा समझनेसे उपयोग स्वरूपमें शांत हो गया, भौर आत्मा स्वभावमय हो गयी, 
यह प्रथम वाक्य--समजीने शमाई रह्या' का अथे है। 

अन्य पदार्थंके संयोगमें जो अध्यास था, और उस अध्यासमें जो आत्मत्व माना था वह 
अध्यासहप आत्मत्व शांत हो गया, यह दूसरे वाक्य--समजीने शमाई गया' का अथे है | 

पर्यायांतरसे अर्थांतर हो सकता है । वास्तवमें दोनों वाक्योंका एक ही परमार्थ विचार- 
णीय है | 

जिस जिसने समझा उस उसने मेरा तेरा इत्यादि अहंत्व, ममत्व शांत कर दिया; क्योंकि 
वेसा कोई भी निज स्वभाव देखा नहीं है; और निज स्वभाव तो अचित्य, अव्यावाधस्वरूप सवंधा 
भिन्न देखा, इसलिए उसीमें समाविष्ट हो गया | 

आत्माके शिवाय अन्यमें स्वमान्यता थी, उसे दूर कर परमार्थसे मौन हुआ; वाणीसे यह 
इसका है कथन करनेरूप व्यवहार वचनादि योग त्तक क्वचित्‌ रहा, तथापि आत्मासे “यह मेरा है', 
यह विकल्प स्वथा शांत हो गया; जैसा है वेसे अचित्य स्वानुभवगोचरपदमें लीनता हो गयी | 

१. देखें आंक ६४५ । 





५६० श्रीसद्‌ राजचरन्दें 


ये दोनों वाक्य छोकभाषामें व्यवहृत हुए हैं, वे आत्मभाषामेंसे' आये हैं । जो उपयुक्त 
प्रकारसे शान्त नहीं हुआ वह समझा नहीं है ऐसा इस वाक्यका सारभूत्त अर्थ हुआ, अथवा जितने 
अंगमें शांत हुआ उतने अंशमें समझा, और जिस प्रकारसे शांत हुआ उस प्रकारसे समझा इतना 
विभागार्थ हो सकने योग्य है, तथापि मुख्य अर्थमें उपयोग लगाना योग्य है। 

अनंत्तकालसे यम, नियम, ज्ञास्त्रावलोकन आदि काये करनेपर ही समझना और शांत होना 
यह प्रकार आत्मामें नहीं आया, और इससे परिभ्रमण निवृत्ति नहीं हुई । 

जो कोई समझने और शांत होनेका ऐक्य करे, वह स्वानुभवपदमें रहे; उसका परिभ्रमण 
निवृत्त हो जाये | सदगुरुकी आज्ञाका विचार किये विना जीवने उस परमार्थको जाना नहीं; और 
जाननेके प्रतिबंधक असत्संग, स्वच्छेद और अविचारका निरोध नहीं किया, जिससे समझना और 
शांत होना तथा दोनोंका ऐक्य नहीं हुआ, ऐसा निश्चय प्रसिद्ध है । 

यहाँसे आरंभ करके ऊपरकी भूमिकाकी उपासना करे तो जीव समझकर शांत हो जाये, 
यह निःसंदेह है। 

अनंत ज्ञानीपुरषोंका अनुभव किया हुआ यह॒ शाश्वत सुगम मोक्षमार्ग जीवके ध्यानमें नहीं 
आता, इससे उत्पन्न हुए खेदसहित आइंचयंको भो यहाँ शांत करते हैं। सत्संग, सद्दिचा रसे शांत्त 
होने तकके सर्व पद अत्यंत्त सच्चे हैं, सुगम हैं, सुगोचर हैं, सहज हैं और निःसंदेह हैं।... 

3% 3$ 37 3 
छ 

[५६२ ] श्ष्र मुंबई, कातिक सुदी ३, सोम, १९५२ 

श्री वेदांतमें निरूपित मुमुक्षुजीवके लक्षण तथा श्री जिन द्वारा निरूपित सम्यग्दृष्टि जीवके 
लक्षण सुनने योग्य हैं; (त्तथारूप योग न हो तो पढ़ने योग्य हैं;) विशेषरूपसे मनन करने योग्य हैं, 
आत्मामें परिणत करने योग्य हैं । अपने क्षयोपशमबलकों कम जानकर अहुंताममतादिका पराभव 
होनेके लिए नित्य अपनी न्यूनता देखना, विशेष संग प्रसंग कम करना योग्य है | यही विनती । 

७ 

[ ५६३-१ ] ह्परे मुंबई, कात्तिक सुदी १३; गुरु, १५०५२ 

दो पत्र मिले हैं । 2 00 हि 

आत्महेतुभूत संगके सिवाय मुमुक्षुजीवकों सर्वे संग कम करना याग्य है। क्योंकि उसके 
विना परमार्थका आविभूंत होना कठिन है, और इस कारण श्री जिनने यह व्यवहार द्रव्यसंयम- 
रूप साधुत्वका उपदेश किया है। यही विनती । 


सहजात्मत्वरूप 
छ 
[ ५६३-२ ] द्प्ड मुंबई, कातिक सुदी १३, गुरु, १५५२ 


पहुले एक पत्र मिला था। जिस पत्रका उत्तर लिखनेका विचार किया था | तथापि विस्तार- 
से लिख सकना अभी कठिन मालूम हुआ, जिससे आज संक्षपम्मं पहुँचकी भाँति चिट्ठी लिखनेका 
विचार हुआ था | आज आपका लिखा हुआ दूसरा पत्र मिला है । 

अंतर्लृक्ष्ययत्‌ अभी जो वृत्ति रहती हुई दीखती है बहू उपकारी है, और बह वृत्ति क्रमसे 


श्ण्वाँ वर्ष ५६१ 
परमार्थकी यथार्थतामें विशेष उपकारभूत होती हैं। यहाँ आपने दो पत्र लिखे, इससे कोई हानि 
नहीं है । ह ह 

अभी सुदंरदासजीका ग्रंथ अथवा श्री योगवासिष्ठ पढ़ियेगा | श्री सोभाग यहाँ हैं । 
छ 


[ ५६३-३ ] द्र्ष्ष मुंबई, कात्तिक वदी ८, रवि, १०२५ 
निशदिन नेनमें निद न आवबे, 
नर तबहि नारायन पावे। 

ह --श्री सुन्दरदासजी 


[५६४ ] ६५६ मुंबई, मगसिर सुदी १०, मंगल, १०प२ 

श्री त्रिभोवनके साथ आपके पहले पत्र मिले थे, इतना सूचित किया था । उत्त पत्रों आदि- 
से वर्तमान दशाको जानकर उस दश्ाकी विशेषताके लिए संक्षेपमें कहा था। 

जिस जिस प्रकारसे परद्रव्य (वस्तु) के कार्यकी अल्पता हो; निज दोष देखनेका दढ़ ध्यान 
रहे; और सत्समागम, सत्शास्त्रमें वर्धभान परिणतिसे परम भक्ति रहा करे उस प्रकारकी आत्मता 
करते हुए, तथा ज्ञानीके वचनोंका विचार करनेसे दशा विशेषता प्राप्त करते हुए यथार्थ समाधिके 
योग्य हो, ऐसा लक्ष्य रखियेगा, ऐसा कहा था | यही विनती | 

७ 


[ ५६५ ] ६५७ मुंबई, मगसिर सुदी १०, भौस, १०५२ 

शुभेच्छा, विचार, ज्ञान इत्यादि सब भूमिकाओंमें स्वंसंगपरित्याग बलवान उपकारी है, 
ऐसा जानकर ज्ञानीपुरुषोंने अनगारत्व' का निरूपण किया है। यद्यपि परमार्थते स्वंसंगपरि- 
त्याग यथार्थ बोध होनेपर प्राप्त होना योग्य है, यह जानत्ते हुए भी यदि सत्संगमें नित्य निवास हो, 
तो वेसा समय प्राप्त होना योग्य है, ऐसा जानकर, ज्ञानीपुरुषोंने सामान्यतः बाह्य स्वंसंगपरि- 
त्यागका उपदेश दिया है, कि जिस निवृत्तिके योगसे शुभेच्छावाच्‌ जीव सदगुरु, सत्पुरुष और सतृ- 
शास्त्रकी यथायोग्य उपासना करके यथार्थ बोध प्राप्त करे | यही विनती । 

छ 


[५६६ ] ६५८ मुंबई, पौष सुदी ६, रवि, १०५२ 
तीनों पत्र मिले हैं। स्थंभततीयं कब जाना संभव है ? वह लिख सकें तो लिखियेगा । 
दो अभिनिवेशोंके बाधक रहते होनेसे जीव “मिथ्यात्व” का त्याग नहीं कर सकता है। वे 
इस प्रकार हैँं---/छोकिक' और शास्त्रीय | क्रमशः सत्समागमके योगसे जीव यदि उन अभिनिवेश्ञों- 
को छोड़ दे तो 'मिथ्यात्व' का त्याग होता है, ऐसा वारंवार ज्ञानीपुरुषोंसे शास्त्रादि द्वारा उपदेश 
दिये जानेपर भी जीव उन्हें छोड़नेके प्रति उपेक्षित किस लिए होता है ? यह वात विचारणीय है। 


छ 
[५६७] । गा ६५९ हर मुंबई, पौप सुदी ६, रवि, १०५२ 
सब दुःखका मूल संयोग (संबंध) है, ऐसा ज्ञाती त्तीर्थकरोंने कहा है। समस्त ज्ञानीपुरुपोंने 
७२ 


५६२ श्रीसद्‌ राजचंनंद्र 


ऐसा देखा है। वह संयोग मुख्यरूपसे दो प्रकारका कहा है--'अंतरसंबंधी' और 'वाह्मसंवंधी' | 
अंतर संयोगका विचार होनेके लिए आत्माको वाह्मयसंयोगका अपरिचय कतंव्य है, जिस अपरिचय- 
की सपरमार्थ इच्छा ज्ञानीपुरुषोंने भी की है । 


[ ५६८ ] ६६० मुंबई, पौष सुदी ६, रवि, १९०५२ 
श्रद्धा ज्ञान लक्यां छे तोपण, जो नवि जाय पमायो (प्रमाव) रे, 
वंध्य तरु उपप्त ते पामे, संयम ठाण जो नायो रे; 
+“गायो रे, गायो, भले घीर जगतृग्रुरु गायो ।' 
छ्छे 


[ ५६५ | ६६१ मुंबई, पौष सुदी ८, मंगल, १९५२ 

आज एक पत्र मिला है। 

आत्मार्थंके सिवाय जिस जिस प्रकारसे जीवने श्ञास्त्रकी मान्यता करके कृतार्थता मानी है, 
वह स्व 'शास्त्रीयअभिनिवेश' है | स्वच्छंदता दू र नहीं हुई; और सत्समागमका योग प्राप्त हुआ है, 
उस योगमें भी स्वच्छंदताके निर्वाहके लिए शास्त्रके किसी एक वचनको बहुबवचन जैसा वत्ताकर, 
मुख्य साधन जो सत्समागम है, शास्त्रको उसके समान कहता है अथवा शास्त्रपर उससे विशेष 
भार देता है; उस जीवको भी “अप्रशस्त शास्त्रीयअभिनिवेश' है । आत्माके समझनेके लिए शास्त्र 
उपकारी हैं, और वह भी स्वच्छेदरहित पुरुषको; इतना ध्यान रखकर सत्शास्त्रका विचार किया 
जाये तो वह 'शास्त्रीयअभिनिवेश' गिनने योग्य नहीं है । संक्षेपसे लिखा है । 


[ ५७३ ] घ्दर मुंबई, पीप वदी, १५५२ 
सर्व प्रकारके भयके रहनेके स्थानरूप इस संसारमें मात्र एक वेराग्य ही अभय है। इस 
निरचयमें तीन कालमें शंका होना योग्य नहीं है । 
श्योग असंख जे जिन कह्मया, घटमांही रिद्धि दाखी रे; 
नवपद तेम ज जाणजो, आतमराम छे साखी रे। 
--श्री श्रीपालरास 


न 


७छ 
[५७४ ] ६६३ मुंबई, पीप, १९०५२ 


|. 
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गृहादि प्रवृत्तिक योगसे उपयोग विशेष चलायमान रहना संभव है, ऐसा जानकर परम 
पुरुष सबंसंगपरित्यागका उपदेश करते थे । 
छः 


९, भावार्थ--श्रद्धा और भान प्राप्त कर छलेनेपर भी यदि संयमस्थान नहीं आया ओर प्रमादका 
नाथ नहीं हुआ तो जीद बांस वृक्षकी उपमाको पाता है | जगतगुर वीर प्रभुने कैसा सुन्दर उपदेश दिया । 
२. भावार्थके लिए देखें आंक ३७७ । 


र०वाँ वर्ष. ५६३ 


॥: 209. ] श्द्ड मुंबई, पौष वदी २, १०५२ 

स्व प्रकारके भयके रहनेके स्थानरूप इस संसारमें मात्र एक वेराग्य ही अभय है । 

जो वेराग्यदशा महान मुनियोंको प्राप्त होना दुलंभ है, वह वेराग्यदशा तो प्रायः जिन्हें 
गृहवासमें रहती थी, ऐसे श्री महावीर, ऋषभ आदि पुरुष भी त्यागकों ग्रहण करके घरसे चल 
निकले, यही त्यागकी उत्कृष्टता उपदिष्ट है। | 

जब तक गृहस्थादि व्यवहार रहे तब त्तक आत्मज्ञान न हो, अथवा जिसे आत्मज्ञान हो, 
उसे गृहस्थादि व्यवहार न हो, ऐसा नियम नहीं है। वसा होनेपर भी परम पुरुषोंने ज्ञानीको भी 
त्याग व्यवहा रका उपदेश किया है; क्योंकि त्याग आत्माके ऐश्वयको स्पष्ट व्यक्त करता है, इससे 
और लोकको उपकारभूत होनेसे त्याग अकतंव्यलक्ष्यससे कतंव्य है, इसमें संदेह नहीं है । 

जो स्वस्वरूपमें स्थिति है, उसे 'परमार्थशंयम' कहा है। उस संयमके कारणभूत्त अन्य 
निमित्तोंके ग्रहूण करनेको “व्यवहारसंयम' कहा है। किसी भी ज्ञानीपुरुषने उस संयमका भी निषेध 
नहीं किया है। परमार्थंकी उपेक्षा, ( फक्षके विना ) से जो व्यवहार संयममें ही परमार्थसंयमकी 
मान्यता रखे, उसके व्यवहारसंयमका उसका अभिनिवेश्ञ दूर करनेके लिए, निषेध किया है। परंतु 
व्यवहा रसंयममें कुछ भी परमार्थंकी निमित्तता नहीं है, ऐसा ज्ञानीपुरुषोंने नहीं कहा है । 

परमार्थके कारणभूत व्यवहारसंयम” को भी परमार्थसंयम कहा है । 

श्री डुग रकी इच्छा विशेषतासे लिखनेकी हो तो लिखियेगा | 

प्रारब्ध है, ऐसा मानकर ज्ञानी उपाधि करता है, ऐसा मालूम नहीं होता; परन्तु परिणत्तिसे 
छुट जानेपर भी त्याग करते हुए बाह्य कारण रोकते हैं, इसलिए ज्ञानी उपाधिसहित दिखायी देता 
है, तथापि वह उसकी निवृत्तिके लक्ष्यका नित्य सेवन करता है। 


प्रणाम 
७ 

[ ५७६ ] 5९५ : मुंबई, पौष वदी ९, गुरु, १०५२ 
3# 


देहाभिमानरहित सत्पुरुषोंको अत्यंत्त मक्तिसे त्रिकाल नमस्कार 

ज्ञानीपुरुषोंने वारंवार आरम्भ-परिग्रहके त्यागकी उत्कृष्टता कही है, और पुत्र: पुनः उस 
त्यागका उपदेश किया है, और प्राय: स्वयं भी ऐसा आचरण किया है; इसलिए मुमुक्षुपुरुषको 
अवश्य उसे कम करना चाहिए, इसमें संदेह नहीं है। 

आरम्भ-परिग्रहका त्याग किस किस प्रतिबंधसे जीव नहीं कर सकता, और वह प्रतिवन्च 
किस प्रकारसे दूर किया जा सकता है, इस प्रकारसे मुमुक्षुजीवको अपने चित्तमें विशेष विचार- 
अंकुर उत्पन्न करके कुछ भी तथारूप फल लाना योग्य है। यदि वेसा न किया जाये तो उस 
जीवको मुमुक्षुता नहीं है, ऐसा प्रायः कहा जा सकता है। 

आरंभ और परिग्रहका त्याग किस प्रकारसे हुआ हो तो यथार्श कहा जाये इसे पहले 
विचारकर पीछेसे उपयुक्त विचार-अंकुर मुमुक्षुजीच॒कों अपने अंतःकरणमें अवश्य उत्पन्त करना 
योग्य है । तथारूप ज़दयसे विशेष लिखना नहीं हो सकता है। 

े 


प्र्ढ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


[५७७ ] ६६६ मुंबई, पौष वदी १२, रवि, १९५२ 
३& 
उत्कृष्ट संपत्तिके स्थान जो चक्रवर्त्ती आदि पद हैं उन सवको अनित्य जानकर विचारवान्‌ 
पुरुष उन्हें छोड़कर चल दिये हैं; अथवा प्रारव्धोदयसे वास हुआ तो भी अमृच्छितरूपसे और 
उदासीनतासे उसे प्रारव्धोदय समझकर आचरण किया है, और त्यागका लक्ष्य रखा है। 
(2 


[५७८ ] ६६७ मुंबई, पौष वदी १२, रवि, १९५२ 
महात्मा बुद्ध ( गौतम ) जरा, दारिद्रय, रोग और मृत्यु इन चारोंको एक आत्मज्ञानके विना 
अन्य सर्व उपायोंसे अजेय समझकर, जिसमें उनकी उत्पत्तिका हेतु है, उस संसारको छोड़कर चल 
दिये थे | श्री ऋषभ आदि अनन्त ज्ञानीपुरुषोंने इसी उपायकी उपासना की है, और सर्व जीवोंको 
इस उपायका उपदेश दिया है। उस आत्तज्ञानको प्रायः दुर्गंग देखकर निष्कारण करुणाशील 
उन सत्पुरुषोंने भक्तिमार्ग प्रकाशित किया है, जो सर्व अशरणको निश्चल शरणरूप है, और 
सुगम है | 
७ 
[ ५७९ ] ६६८ मुंबई, माघ सुदी ४, रवि, १९५२ 
पत्र मिला है। 
असंग आत्मस्वरूप सत्संगके योगसे सबसे सुलभतासे जानना योग्य है, इसमें संशय नहीं 
है। सत्संगके माहात्म्यको सब ज्ञानीपुरुषोंने अतिशयरूपसे कहा है, यह यथार्थ है। इसमें विचारवान- 
को किसी तरह विकल्प होना योग्य नहीं है | 
अभी तत्काल समागमसंबंधी विशेषरूपसे लिखना नहीं हो सकता है । 
७ 


६६९ मुंबई, माघ वदी ११, रवि, १०५२ 

यहाँसे सविस्तर पत्र मिलनेमें अभी विलंव हो जाता है, इसलिए प्रइनादि लिखना नहीं हो 

पाता, ऐसा आपने लिखा तो वह योग्य है। प्राप्त प्रारव्धोदयके कारण यहाँसे पत्र लिखनेमें विलंब 

होना संभव है। तथापि त्तीन तीन चार चार दिनके अंतरसे आप तथा श्री डुंगर कुछ ज्ञानवार्ता 
नियमितरूपसे लिखते रहियेगा | जिससे प्रायः यहाँसे पत्र लिखनेमें कुछ नियमितता हो सकेगी । 


त्रिविध त्रिविध नमस्कार 
छ 
[५८० ] ६७० मुंबई, फागुन सुदी १, १५५२ 


३+ सद्युरुप्रसाद 


ज्ञानीका स्व व्यवहार परमार्थमूलक होता है, त्तो भी जिस दिन उदय भी आत्माकार रहेगा, 
वह दिन धन्य होगा | 


२०वाँ वर्ष ५्द्ष 


सर्व दुःखसे मुक्त होनेका सर्वोत्कृष्ट उपाय आत्मज्ञानकों कहा है; यह ज्ञानीपुरुषोंका वचन 
सत्य है, अत्यंत सत्य है। 

जब तक जीवको त्थारूप आत्मज्ञान न हो तब तक बन्धनकी आत्यंत्तिक निवृत्ति न हो, 
इसमें संशय नहीं है । ; 

उस आत्मज्नानके होने तक जीवको मूत्तिमान आत्मज्ञानस्वरूप सद््‌गुरुदेवका निरंतर 
आश्रय अवश्य करना योग्य है, इसमें संशय नहीं है। उस आश्रयका वियोग हो तब आश्रयभावनता 
नित्य कतंव्य है। 

उदयके योगसे तथारूप आत्मज्ञान होनेसे पूर्व उपदेशकायं करना पड़ता हो तो विचारवान 
मुमुक्ष परमार्थमा्गके अतुसरण करनेके हेतुभूत ऐसे सत्पुरुषकी भक्ति, सत्पुरुषका गुणगान, 
सत्पुरुषके प्रति प्रमोदभावचा और सत्पुरुषके प्रति अविरोधभावनाका छोगोंको उपदेश देता है, 
जिस तरह मतमतांतरका अभिनिवेश दूर हो, और सत्पुरुषके वचन ग्रहण करनेकी आत्मवृत्ति 
हो, वैसा करता है । वर्तमानकालमें उस प्रकारकी विशेष हानि होगी, ऐसा जानकर ज्ञानीपुरुषोंने 
इस कालको दुषमकाल कहा है, और वेसा प्रत्यक्ष दिखायी देता है। 

स्व॑ कार्य में कर्तव्य मात्र आत्मार्थ है, यह संभावना-सम्यगूभावना मुमुक्षुजीवकोी नित्य 
क्रना योग्य है। 

छ 


६७१ मुंबई, फागुन सुदी ३, रवि, १९५२ 

आपका एक पत्र आज मिला है। उस पत्रमें श्री डुंगरने जो प्रश्न लिखवाये हैं उनके विशेष 
समाधानके लिए प्रत्यक्ष समागमपर ध्यान रखना योग्य है। 

प्रश्नोंसे बहुत संतोष हुआ है । जिस प्रारब्धके उदयसे यहाँ स्थिति रहती है, उस प्रारब्धका 
जिस प्रकारसे विशेषतः वेदन किया जाय उस प्रकारसे रहा जाता है। और इसलिए विस्तारपुर्वक 
पत्रादि लिखना प्रायः नहीं होता । 

श्री सुंदरदासजीके ग्रंथोंका आदिसे अंत तक अनुक्रमसे विचार हो सके, वेसा अभी कीजियेगा, 
तो कितने ही विचारोंका स्पष्टीकरण होगा प्रत्यक्ष समागममें उत्तर समझमें आते योग्य होनेसे 
पत्र द्वारा मात्र पहुँच लिखी है। यही । 


भक्तिभावसे नमस्कार 
७ 


[५८१ ] | .. ६७२ मुंबई, फागुन सुदी १०, १९५२ 
३४ सद्गुरुप्र साद 
श्री सायलास्थित आत्मार्थी श्री सोभाग तथा श्री डुंगरके प्रति, 


विस्तारपूर्वक पत्र लिखना अभी नहीं होता, इससे चित्तमें वेराग्य, उपशम आदि विद्ेप 
प्रदीक्त रहनेमें सत्शास्त्रको एक विशेष आधारभूत निमित्त जानकर, श्री सुंदरदास भदिके ग्रन्थोंका 
हो सके तो दो से चार घड़ी तक नियमित पढ़ना-पुछना हो, वेसा करनेके लिए लिखा था | श्री 
सुन्दरदासके ग्रन्थोंका आदिसे लेकर अंत तक अभी विशेष अनुप्रेक्षाप्वंक विचार करनेके लिए 
आप और श्री डंगरसे विनती है । 


५३६ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


काया तक माया ( अर्थात्‌ कषायादि ) का संभव रहा करता है, ऐसा श्री हु गरको छगता 
है, यह अभिप्राय प्रायः तो यथार्थ है, तो भी किसी पुरुषविशेषमें सर्वथा सब प्रकारके संज्वलन 
आदि कषायका अभाव हो सकना संभव लगता है; और हो सकनेमें संदेह नहीं होता, इसलिए 
कायाके होनेपर भी कषायका अभाव संभव है; अर्थात्‌ सर्वथा रागह्वेषरहित पुरुष हो सकता है। 
रागहेषरहित यह पुरुष है, ऐसा बाह्य चेष्टासे-सामान्य जीव जान सकें, यह सम्भव नहीं | इससे वह 
पुरुष कपायरहित, सम्पूर्ण. बीत्तराग न हो, ऐसे अभिप्रायकों विचारवान सिद्ध नहीं करते; क्योंकि 
वाह्म चेष्टासे आत्मदशाकी स्थिति सर्वधा समझमें आ सके, ऐसा नहीं कहा जा सकता । 
- श्री सुन्दरदासने आत्मजागृत्तदशामें 'शूरातचअंग' कहा है, उसमें विशेष उल्लास परि- 
णत्तिसे शूरवी रताका निरूपण किया है-- 
मारे काम क्रोध सब, लोभ सह पीसि डारे, इन्द्रिहु कतल करी, कियो रजपुतो है। 
सार्थो सहा मत्त सन, सारे अहंकार मोर, सारे सद सछर हू, ऐसो रन रूतो है ॥ 
मारी आशा तृष्णां पुनि, पापिनी सापिनी दोड, सबको संहार करि, निज पद पहुतो है, 
सुन्दर कहत ऐसो, साधु कोंउ शुूरंवीर, वैरि संब सारिके निचित होई सूतो है। 
350 00500 '.. --सुन्दर विलास शरातनअंग, २१-११ 
७ 
[ ५८६ ) ६७३ मुंबई, फागुन सुदी १०, रवि, १९५२ 
. “ 3 श्री संदरुरुप्रसाद 
श्री सायलाक्षेत्रमें क्रमसे विचरते हुए प्रतिवन्ध नहीं है । दे 
यथार्थज्ञान उत्पन्न होनेसे पहले जिन:जीवोंमें उपदेशकता रहती हो, उन गरी, जिस 
त्तरह वैराग्य, उपशम और भक्तिका लक्ष्य हो, उस तरह प्रसंगप्राप्त जीवोंको उपदेश देना योग्य 
है; और जिस तरह उनका चाना प्रकारके असद्ग्रहका त्था सर्वथा वेषव्यवहारादिका अभिनिवेशञ 
कम हो, उस तरह उपदेश परिणमित हो वेसे आत्मार्थ विचारकर कहना योग्य है। क्रमशः वे 
जोव यथार्थ मार्गके सन्मुख हों ऐसा यथाशक्ति उपदेश कतेव्य है। 
छ 
[ ५८७ ] ६७४ मुंबई, फागुन वदी ३, सोम, १९०५२ 
3४ श्री सद्मुरुप्र साद 
देहघारी होनेपर निरावरणज्ञानसहित रहते हं ऐसे महापुरुषोंकों त्रिकाल नमस्कार 


श्री सायलास्थित आत्मार्थी श्री सोभागके प्रति, “ 
देहधारी होनेपर भी परम ज्ञानीपुरुपमें सर्वे कपायका अभाव हो सके, ऐसा हमने लिखा 
है, उस प्रसंगमें 'अभाव' शब्दका अर्थ क्षय! समझकर लिखा है। 5 हि 
जगतवासी जीवको. राग्द्वेष दूर होनेका पता नहीं लगता, परन्तु जो महान पुरुष हैँ वे 
जानते हैं कि इस महात्मा पुरुपमें रागद्रेघका अभाव या उपशम रहता हैं, ऐसा लिखकर हि आपने 
शंका की है कि जैसे महात्मा पृरुषको ज्ञानीपुरुष अथवा दृढ़ मुमुक्षुजीव जानते हूँ वैसे जगतके जीव 


क्यों न जानें ? मनुष्य आदि प्राणोको देखकर जैसे जगतवासी जीव जानते हैँ कि ये मनुष्य आदि 


ए०वाँ वर्ष : ५६७ 


हैं, और महापुरुष भी जानते हैं कि ये मनुष्य आदिं हैं, इन पृदार्थोको देखनेसे दोनों समानरूपसे 
जानते हैं; और इसमें भेद रहता है, वसा भेद होनेके क्या कारण हैं,. यह मुख्यत्तः विचारणीय है ? 
ऐसा लिखा उसका समाधान:--- पा ५ 


मनुष्य आदिको जो जगत्तवासी जीव जानते हैं, वह देहिक स्वरूपसे तथा देहिक चेष्टासे 
जानते हैं। एक दूसरेकी मुद्रामें, आकारमें और इन्द्रियोंमें जो भेद है, उसे चक्षु आदि इन्द्रियोंसे जगत- 
वासी जीव जान सकते हैं, और उन जीवोंके कितने ही अभिप्रायोंको भी जगत्तवासी जीव अनुमानसे 
जान सकते हैं; क्योंकि वह्‌ उनके अनुभवका विषय है । परन्तु जो ज्ञानदशा अथवा वीतरागदशा है 
वह मुख्यतः देहिक स्वरूप तथा देहिक चेष्टाका विषय नहीं है, अंत्तरात्मगुण है। और अन्तरात्मता 
बाह्य जीवोंके अनुभवका विषय न होनेसे, तथा जगत्तव्रासी जीवोंमें त्थारूप अनुमान करनेके भी 
प्राय: संस्कार न होनेसे वे ज्ञानी या वीतरागको पहचान नहीं सकते। कोई जीव सत्समागमके योगसे 
सहज शुभकमंके उदयसे, तथारूप कुछ संस्कार प्राप्तकर ज्ञानी या वीतरागको यथाशक्ति पहचान 
सकता है। तथापि सच्ची पहचान तो दृढ़ मुमुक्षुताके प्रगट होनेपर. तथारूप सत्समागमसे 
प्त हुए उपदेशका अवधारण करनेपर और अच्तरात्मवृत्ति .परिणमित होनेपर जीव ज्ञानी या 
वीत्तरागको पहचान सकता है | जगत्तवासी अर्थात्‌ जो जगतर्दुष्टि जीव हैं, उनकी दृष्टिसे सच्चे ज्ञानी 
या वीतरागकी पहचान कहाँसे हो ? जिस तरह अन्धका रमें पड़े हुए पदार्थको मनुष्यचक्षु देख नहीं 
सकती, उसी तरह देहमें रहे हुए ज्ञानी या वीतरागकों जगत्तदृष्टि जीव पहचान नहीं सकता । जैसे 
बका रमें पड़े हुए पदाथ को मनुष्यचक्षुसे देखनेके लिए. किसी दूसरे प्रकाशकी अपेक्षा रहती है 
वैसे जगतदष्टि जीवोंको ज्ञानी या वीतरागकी पहचानके लिए विशेष शुभ संस्कार और सत्समागम- 
की अपेक्षा होता योग्य है। यदि वह योग प्राप्त न हो तो जसे अंधकारमें रहा हुआ पदार्थ और 
अंधकार ये दोनों एकाकार भासित होते हैं, भेद: भासित नहीं होता, वसे त्थारूप योगके विना 
ज्ञानी या वीतराग और अन्य संसारी जीवोंकी एकाकारता भासित होती है, देहादि चेष्टासे प्राय 
भेद भासित नहीं होता । 
जो देहधारी स्व अज्ञान और स्व कषायोंसे रहित हुआ है, उस देहधारी महात्माको त्रिकाल 
परम भक्तिसे नमस्कार हो ! नमस्कार हो ! ! वह महात्मा जहाँ रहता है, उस देहको, भूमिको, 
घरको, मार्गको, आसन आदि सबको नमस्कार हो ! नमस्कार हो !! 


श्री डंगर आदि सर्व ममक्षजनकों यथायोग्य | 


उ>चछ छ 


छ 
द्छ५्‌ . मुंबई, फागुन वदी ५, बुध, १९०५२ 
दो पत्र मिले हैं। मिथ्यात्वके पच्चीस प्रकारमेंसे प्रथमके आठ प्रकारका सम्यकस्वरूप 
समझनेके लिए पूछा वह तथारूप प्रारव्धोदयसे अभी थोड़े वक्तमें लिख सकनेका संभव कम है । 
सुंदर कहत ऐसो, साधु कोउ शझ्रवीर 
वरि सब सारिके, निचित होई सूतो है । 
७ हे 
६७६ - मुंबई, फागुन वदी ५, रवि, १९५५२ 
जीवको विशेषत: अनुप्रेक्षा करने योग्य आशंका सहज निर्णयके लिए तथा दूसरे किन्‍हीं 
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जिसे अज्ञान और ज्ञानका भेद समझमें आया है, उसे अज्ञानी और ज्ञानीका भेद सहजमें 
समझमें आ सकता है। जिसका अज्ञानके प्रति मोह समाप्त हो गया है, ऐसे ज्ञानीपुरुषको शुष्क- 
ज्ञानीके वचन केसे भ्रांति कर सकते हैं ? किन्तु सामान्य जीवोंको अथवा मंददशा और मध्यमदशाके 
मुमुक्षुको शुष्कज्ञानीके वचन समानरूप दिखायी देनेसे, दोनों झानीके वचन हैं, ऐसी अ्रांति होना 
संभव है। उत्कृष्ट मुमुक्ष्‌ को प्राय: वेसी अआंति संभव नहीं है, क्योंकि ज्ञानीके वचनोंकी परीक्षाका 
वल उसे विशेषरूपसे स्थिर हो गया है । 

पूर्वकालमें जो ज्ञानी हो गये हों, और मात्र उनकी मुखवाणी रही हो तो भी वतंमानकालमें 
ज्ञानीपुरुष यह जान सकते हैं कि यह वाणी ज्ञानीपुरुषको है; क्योंकि रात्रि-दिनके भेदकी तरह अज्ञानी- 
ज्ञानीकोी वाणीमें आशय-भेंद होता है, और आत्मदशाके तारतम्यके अनुसार आशयवाली वाणी 
निकलत्ती है। वह आशय, वाणीपरसे “वतंमान ज्ञानीपुरुष' को स्वाभाविक दृष्टिंगत होता है। और 
कहनेवाले पुरुषको दशाका तारतम्य ध्यानगत होता है। यहाँ जो 'वतंमान ज्ञानी' शब्द लिखा 
है, वह किसी विशेष प्रज्ञावान, प्रगट बोघबीजसहित पुरुष शब्दके अर्थमें लिखा है। ज्ञात्तीके वच- 
नोंकी परीक्षा यदि सर्व जीवोंको सुलभ होती तो निर्वाण भी सुलभ ही होता | 

३. जिनागममें मत्ति, श्रुत आदि ज्ञानके पांच प्रकार कहे हैं। वे ज्ञानके प्रकार सच्चे हैं 
उपमावाचक नहीं हैँ | अवधि, मनःपर्याय आदि ज्ञान वतंमानकालमें व्यवच्छेद जेसे रूगते हैं, इससे 
उन ज्ञानोंकी उपमावाचक समझता योग्य नहीं हैं। ये ज्ञान मनुष्य जीवोंको चारित्रपर्यायकी 
विशुद्ध त्रतमत्तासे उत्पन्न होते हैं। वर्तमानकालमें वह विशुद्ध त्तरतमता प्राप्त होना दुष्कर है, 
क्योंकि कालका प्रत्यक्ष स्वरूप चारित्रमोहनीय आदि प्रकृतियोंके विशेष बलसहित प्रवृत्ति करता 
हुआ देखनेमें आता है। 

सामान्य आत्मचारित्र भी किसी किसी जीवमें रहना संभव है। ऐसे कालूमें उस ज्ञानकी 
लब्धि व्यवेच्छेद जेसी हो, इसमें कुछ आश्चय नहीं है, इसलिए उस उपमावाचक समझना योग्य 
नहीं है | आत्मस्वरूपका विचार करते हुए तो उस ज्ञानकी कुछ भी असंभावत्ता दीखती नहीं है । 
सब ज्ञानकी स्थितिका क्षेत्र आत्मा है, तो फिर अवधि, मनःपर्याय आदि ज्ञानका क्षेत्र आत्मा हो, 
इसमें संशय करना कैसे योग्य हो ? यद्यपि शास्त्रके यथास्थित परमार्थसे भज्ञजीव उसकी व्याख्या 
जिस प्रकारसे करते हैं, वह व्याख्या विरोधवाली हो, परन्तु परमार्थसे उस ज्ञानका होना संभव है। 

जिनागममें उसकी जिस प्रकारके आशयसे व्याख्या की हो, वह व्याख्या और अज्ञानी जीव 
आशय जाने विना जो व्याख्या करें उन दोनोंमें महान भेद हो इसमें आइचय नहीं है, और उस 
भेदके कारण उस ज्ञानके विषयके लिए संदेह होना योग्य हैं, भात्मदृष्टिसे देखते हुए उस सन्देहका 
अवकाश नहीं है । 
- ४. कालका सुक्ष्ससे सुक्ष्म विभाग 'समर्या है, रूपी पदार्थका सुक्ष्मसे सुक्ष्म विभाग 'परमाणु' 
है, और अरुपी पदार्थका सुक्ष्मसे सुक्ष्म विभाग 'प्रदेश” है। ये तीनों ही ऐसे सूक्ष्म हैँ कि अत्यन्त 
निर्मल ज्ञानकी स्थिति उनके स्वरूपको ग्रहण कर सकती है | सामान्यतः: संसारी जीवोंका उपयोग 
असंख्यात समयवर्ती है; उस उपयोगमें साक्षातुरूपसे एक समयका ज्ञान संभव नहीं है। यदि वह 
उपयोग एक समयवर्ती और शुद्ध हो तो उसमें साक्षात्‌रूपसे समयका ज्ञान हो। उस उपयोगका 
एक समयव तित्व कपायादिके अभावसे होता है, क्योंकि कपायादिके योगसे उपयोग मूढ्तादि धारण 
करता है, तथा असंख्यात समयवत्तित्वको प्राप्त होता है। वह्‌ कपायादिके अरभावसे एक समयवर्ती 
होता है, अर्थात्‌ कपायादिके योगसे उसे असंख्यात समयमेंसे एक समयको अछूग करनेकी सामथ्य 
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नहीं थी, वह कषायादिके अभावसे एक समयको अलग करके अवगाहन करता है। उपयोगका एक 
समयवत्तित्व कषायरहितत्व होनेके अनंत्तर होता है। इसलिए जिसे एक समयका, एक परमाणुका, 
और एक प्रदेशका ज्ञान हो उसे 'केवलज्ञान' प्रगट होता है, ऐसा जो कहा है, वह सत्य है। और 
कषायरहितत्वके विना उपयोग एक समयको साक्षात्‌रूपसे ग्रहण नहीं कर सकता । इसलिए जिस 
समय एक समयको ग्रहण करे उस समय अत्यंत्त कषायरहित्तत्व होना चाहिए। और जहाँ अत्यंत्त 
कषायका अभाव हो वहीं 'केवलज्ञान' होता है। इसलिए इस प्रकार कहा है--जिसे एक समय, 
एक परमाणु और एक प्रदेशका अनुभव हो उसे 'ेवलज्ञान' प्रगट होता है। जीवको विशेष 
पुरुषार्थंक लिए इस एक सुगम साधनका ज्ञानीपुरुषने उपदेश किया है। समयको तरह परमाणु 
और प्रदेशका सृक्ष्मत्व होनेसे त्तीत्रोंको एक साथ ग्रहण किया है। अंत्तविचा रमें रहनेके लिए ज्ञानी 
पुरुषोंने असंख्यात योग कहा है। उनमेंसे एक यह 'विचारयोग' कहा है, ऐसा समझना योग्य है | 

५. शुभेच्छासे लेकर सब कमंरहितरूपसे स्वर्वरूपस्थिति त्तकमें अनेक भूमिकाएँ हैं। जो 
जो आत्मार्थी जीव हुए, और उनमें जिस जिस अंशमें जाग्रतदशा उत्पत्त हुई, उस उस दश्ाके भेदसे 
उन्होंने अनेक भूमिकाओंका आराधन किया है। श्री कबीर, सुन्दरदास आदि साधुजन आत्मार्थी 
गिने जाने योग्य हैं, और शुभेच्छासे ऊपरकी भूमिकाओंमें उत्तकी स्थिति होना संभव है | अत्य॑ंत्त 
स्वस्वरूपस्थित्तिके लिए उन्तकी जागृति और अनुभव भी ध्यानगत होता है। इससे विशेष स्पष्ट 
अभिप्राय अभी देनेकी इच्छा नहीं होती । 

६. 'केवलज्ञान' के स्वरूपका विचार दुरगगंम है, और श्री डुंगर केवल-कोटीसे उसका निर्धार 
करते हैं, उसमें यद्यपि उनका अभिनिवेश नहीं है; परंतु वैसा उन्हें भासित होता है, इसलिए कहते 
हैं। मात्र किवल-कोटी' है, और भूतत-भविष्यका कुछ भी ज्ञान किसीको न हो, ऐसी मान्यता घटित 
नहीं होती । भूत-भविष्यका यथार्थज्ञान होने योग्य है; परंतु वह किनन्‍्हीं विरल पुरुषोंको, और वह 
भी विशुद्ध चारित्रता रतम्यसे, इसलिए वह संदेहरूप लगत्ता है, क्योंकि वेसी विशुद्ध चारित्रत्तरत- 
मताका वतंमानमें अभावसा रहता है। वतंमानमें शास्त्रवेत्ता मात्र शब्दबोधसे केवलज्ञानका जो 
अथ्थं कहता है, वह यथार्थ नहीं है, ऐसा श्री डुगरको रूगता हो तो वह संभवित है। फिर भूत्त- 
भविष्य जानना; इसका नाम केवलज्ञान' है, ऐसी व्याख्या मुख्यतः शास्त्रकारने भी नहीं की है। 
ज्ञानका अत्यंत शुद्ध होना उसे ज्ञानीपुरुषोंने 'केवलज्ञान”' कहा है, और उस ज्ञानमें मुख्य तो 
आत्मस्थिति और आत्मसमाधि कही है। जगत्तका ज्ञान होना इत्यादि जो कहा है, वह सामान्य 
जीवोंसे अपूर्व विषयका ग्रहण होना अशक्‍्य जानकर कहा है; क्योंकि जगतके ज्ञानपर विचार करते- 
करते आत्मसामथ्ये समझमसें आये। श्री डुगर, महात्मा श्री ऋषभ आदिके विषयमें केवलू-कोटी 
न कहते हों, और उन्तके आज्ञावर्ती अर्थात्‌ जेसे महावीर स्वामीके दर्शनमें पाँच सौ मुमुक्षुओंने 
केवलज्ञान प्राप्त किया, उन आज्ञावर्तियोंको केवलज्ञान कहा है, उस 'केवलज्ञान'कों केवल-कोटी' 
कहते हों, यह बात किसी भी त्रह योग्य है। एकांत केवलज्ञानका श्री डु गर निपेध करें, तो वह्‌ 
आत्माका निषेध करने जैसा है। लोग अभी केवलज्ञान' की जो व्याख्या करते हैँ, वह 'केवलज्ञान' 
की व्याख्या विरोधवाली मालूम होती है, ऐसा उन्हें लगता हो तो यह भी संभवित है; क्योंकि 
वतंमान प्ररूपणामें मात्र 'जगतज्ञान' केवलज्ञान! का विषय कहा जाता है। इस प्रकारका समाधान 
लिखते हुए बहुतसे प्रकारके विरोध दृष्टिगोचर होते हैं, और उन्त विरोधोंको वताकर उसका समा- 
धान लिखना अभी तत्काल होना अशवय है, इसलिए संक्षेपमें समाधान लिखा है। समाधानका 
समुच्चयार्थ इस प्रकार है-- ह 


५७२ श्रीमद्‌ राज॑चन्द्र 


आत्मा जब अत्यंत शुद्ध ज्ञानस्थित्तिका सेवन करे, उसका नाम मुख्यत्त: 'केवलज्ञान' है । 
सर्व प्रकारके रागद्वेषका अभाव होनेपर अत्यंत्त शुद्ध ज्ञानस्थिति प्रगट होने योग्य है। उस स्थितिमें 
जो कुछ जाता जा सके वह किवलज्ञान' है; और वह संदेहयोग्य नहीं है। श्री इंगर 'केवल-कोटी' 
कहते हैं, वह भी महावीरस्वामीके समीपवर्ती आज्ञावर्ती पाँच सौ केवली जैसे प्रसंगमें संभवित है । 
जगतके ज्ञानका लक्ष्य छोड़कर जो शुद्ध आत्मज्ञान है वह 'केवलज्ञान' है, ऐसा विचारते हुए आत्म- 
दशा विशेषत्वका सेवन करती है ।' इस प्रकार इस प्रश्नके समाधानका संक्षिप्त आशय है | जैसे हो 
वेसे जगतके ज्ञानका विचार छोड़कर स्वरूपज्ञान हो वेसे केवलज्ञानका विचार होनेके लिए पुरुषार्थ 
कर्तव्य है। जगतके ज्ञान होनेको मुख्यत्त: 'केवलज्ञान' मानना योग्य नहीं है। जगतके जीवोंको 
विशेष ध्यान होनेके लिए वारंवार जगतका ज्ञान साथमें लिया है, और वह कुछ कल्पित है, ऐसा 
नहीं है, परन्तु उसके प्रति अभिनिवेश करना योग्य नहीं है। इस स्थानपर विशेष लिखनेकी इच्छा 
होती है, और उसे रोकना पड़ता है, तो भी संक्षेपस्त फिर लिखते हैं । “आत्मामेंसे सर्व प्रकारका 
अन्य अध्यास दूर होकर स्फटिककी भाँति आत्मा अत्यंत्त शुद्धताका सेवन करे, वह केवलज्ञान' है, 
और जगतज्ञानरूपसे उसे वारंवार जिनाग्रममें कहा है, उस माहात्म्यसे वाह्मदुष्टि जीव पुरुषार्थमें 
प्रवृत्ति करें, यह हेतु है ।' 
यहाँ श्री इंगरको 'केवल-कोटी' सर्वंथा हमने कही है, ऐसा कहना योग्य नहीं है। हमने 
अंत्तरात्महूपसे वेसा माना नहीं है। आपने यह प्रश्न लिखा, इसलिए कुछ विशेष हेतु विचारकर 
समाधान लिखा है, परन्तु अभी उस प्रइनका समाधान करनेमें जितना मौन रहा जाये उतना 
उपकारी है, ऐसा चित्तमें रहता है । बाकीके प्रश्नोंका समाधान समागममें कीजियेगा | 
७ 
६८० मुंबई, चेत्र सुदी १६९, १०५२ 
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जिसकी मोक्षके सिवाय किसी भी वस्तुकी इच्छा कि स्पुह्ा नहीं थी और अखंड स्वरूपमें 
रमणत्ता होनेसे मोक्षकी इच्छा भी निवृत्त हो गयी है, उसे हे नाथ ! तू तुष्टमान होकर भी दूसरा 
क्या देनेवाला था ? 

हे कृपालु ! तेरे अभेद स्वरूपमें ही मेरा निवास है तो फिर अब लेने-देनेकी भी किचकिचसे 
छूट गये हैं और यही हमारा परमानंद है। 

कल्याणके मार्गको और परमार स्वरूपको यथार्थरूपसे न समझनेवाले अज्ञानी जीव, अपनी 
भतिकल्पनासे मोक्षमार्गकी कल्पना करके विविध उपायोंमें प्रवर्तन करते हुए भी मोक्ष पानेके बदले 
संसारमें परिम्रमण करते हुए जानकर निष्कारण करुणाशील हमारा हृदय रोता है। 

चर्तमानमें विद्यमान वीरको भूलकर, भूतकालकी श्रांतिमें वीरको खोजनके लिए भटकते 
हुए जीवोंको श्री महावी रका दर्शन कहाँसे हो ? 

रे दुषमकालके दुर्भागी जीवो ! भूतकालकी श्लांति छोड़कर व्तमानमें विद्यमान ऐसे 
महावी रकी शरणमें आयें, इससे आपका श्रेय ही है । 

संसारके तापसे त्रसित और कमंवंघनसे मुक्त होनेके इच्छुक परमार्थप्रेमी जिज्ञासु जीवोंकी 
त्रिविध तापाग्निको शांत करनेके लिए हम अमृत्तसामर हूँ | 

मुमुक्षुजीवोंका कल्याण करनेके लिए हम कल्पवृक्ष ही है। 


रण्वाँ वर्ष प्छ्३े 


अधिक क्या कहना ? इस विषमकालमें परम शांतिके धामरूप हम दूसरे श्री राम अथवा 
श्री महावीर ही हैं, क्योंकि हम परमात्मस्वरूप हुए हैं । 
यह अंत्तर अनुभव परमात्मत्वकी मान्यताके अभिमानसे उद्भूत हुआ नहीं लिखा है, परल्तु 
कर्मवं धनसे दुःखी होनेवाले जगतके जीवोंकी ओर परम कारुप्यवृत्ति होनेसे उच्का कल्याण करनेकी 
तथा उनका उद्धार करनेकी निष्कारण करुणा ही इस हृदयचित्रको प्रदर्शित करनेकी प्रेरणा 
करती है। 
35 श्री महावीर ( निजी ) 


६८१ मुंबई, चेत्र बदी १, १०५२ 
पत्र मिला है | कुछ समयसे ऐसा होता रहता है कि विस्तारसे पत्र लिखना नहीं हो सकत्ता, 
और पत्रकी पहुँच भी अनियमित लिखी जाती है। जिस कारणयोगसे ऐसी स्थित्ति रहती है, उस 
कारणयोगके प्रत्ति दृष्टि डालते हुए अभी भी कुछ समय ऐसी स्थिततिका वेदन करना योग्य लगता 
है। वचन पढ़नेकी विशेष अभिलाषा रहती है उन वचनोंको भेजनेके लिए आप स्थम्भत्ीर्थवासीको 
लिखियेगा ।-वे यहाँ पुछवायेंगे तो प्रसंगयोग्य लिखूंगा । 
कदाचित्‌ उन वचनोंको पढ़ेने-विचारनेका आपको प्रसंग मिले त्तो जितनी हो सके उतनी 
चित्तस्थिरतासे पढ़ियेगा और उन बचन्तोंको अभी त्तो अपने उपकारके लिए उपयोगमें लीजियेगा, 
प्रचलित न कीजियेगा । यही विनती । 
७ 


६८२ मुंबई, चेत्र वदी १, सोम, १९५२ 

दोनों मुमुक्षुओं (श्री लल्लुजी आदि)को अभी कुछ लिखा नहीं जा सका। अभी कुछ समय- 

से ऐसी स्थित्ति रहती है कि कभी कभी पतन्रादि लिखना हो पाता है। और वह भी अनियमित 

लिखा जाता है। जिस कारण-विशेषसे तथारूप स्थित्ति रहती है उस कारण विशेषकी ओर दृष्टि 

डालते हुए कुछ समय तक वेसी स्थित्ति रहनेकी संभावना दिखायी देती है | मुमृक्षुजीवकी वृत्तिको 

पत्रादिसे कुछ उपदेश एवं विचार करनेका साधन प्राप्त हो तो उससे वृत्ति उत्कषे प्राप्त करे और 

सद्विचारका बल वर्धमान हो, इत्यादि उपकार इस प्रकारमें समाविष्ट हैं। फिर भी जिस कारण 
विशेषसे वर्तमान स्थिति रहत्ती है, उस स्थित्तिका वेदन करना योग्य लगत्ता है। 


[५०९१ ] ६८३ मुंबई, चेत्र वदी ७, रवि, १९०५२ 
दो पत्र मिले हैं। अभी विस्तारपृ्वक पत्र लिखना प्रायः कभी ही होता है, और कभी तो 
पत्रकी पहुँच भी कितने दिच बीतनेके बाद लिखी जाती है। 
समागमके अभावके प्रसंगमें तो विशेषतः आरंभ-परिग्रहकी वृत्तिको कम करनेका अभ्यास 
रखकर, जिन म्रंथोंमें त्याग, वैराग्य आदि परमार्थ साधनोंका उपदेश दिश्ले है, उन ग्रंथोंकों पढ़नेका 
अभ्यास कतंव्य है, और अप्रमत्तरूपसे अपने दोषोंको वारंवार देखता योग्य है। 
७ 


५७४ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


[ ५०२ ] ६८४ मुंबई, चेत्र वदी १४, रवि, शथएर 
अन्य पुरुषकी दृष्टिमें, जय व्यवहार लखाय, 
वृन्दावन, जब जग नहीं, कौन व्यवहार बताय ?' 
--विहा र-वृन्दावन 
७ 


१८५ मुंबई, चेत्र वदी १४, रवि, १९५२ 
एक पत्र मिला है। श्री कुंवरजीने, आपके पास वहाँ जो उपदेशवचन लिखे हुए हैं, वे पढ़ने- 
के लिए मिले ऐसी सूचना की थी | उन वचनोंको पठनार्थ मेजनेके लिए स्थंभतीर्थ लिखियेगा, और 
यहाँ वे लिखेंगे तो प्रसंग योग्य लिखूँगा, हमने कलोल लिखा था । यदि हो सके तो उन्हें वर्तमानमें 
विशेष उपका रभूत हों ऐसे कितने ही वचन उनमेंसे लिख भेजियेगा । सम्यग्दर्शनके लक्षणादिवाले 
पत्र उनके लिए विशेष उपकारभूत हो सकने योग्य हैं । 
वीरमगामसे श्री सुखलाल यदि श्रीकुंवरजीकी भाँति माँग करें तो उनके लिए भी उपयक्तके 
अनुसार करना योग्य है । 
कक 


६८६ मुंबई, चेत्र वदी १४, रवि, १९५२ 
आप आदिके समागमके वाद यहाँ आना हुआ था। इतनेमें आपका एक पत्र मिला था। 
अभी तीन चार दिन पहले एक दूसरा पत्र मिला हैं। कुछ समयसे ,स्विस्तर पत्र छिखना कभी ही 
बन पाता है। और कभी पत्रको पहुँच लिखनेमें भी ऐसा हो जाता है। पहले कुछ मुमुक्ष ओके. 
प्रति उपदेश पत्र लिखे गये हैँ, उनकी प्रतियाँ श्री अंवालालके पास हैं। उन पत्रोंकों पढ़ने-विचा रने- 
का अभ्यास करनेसे क्षयोपशमकी विशेष शुद्धि हो सकने योग्य है। श्री अंबालालको वे पत्र पठनार्थ 
मेजनेके लिए सूचना दीजियेगा | यही विनतो | 


[ ५०३ ] ६८७ मुंबई, वेशाख सुदी १, भौम, १९०५२ 
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बहुत दिनोंसे पत्र नहीं है, वह लिखिमेगा। 

यहाँसे जेसे पहले विस्तारपूर्वक पत्र लिखना होता था, वेसे, प्रायः वहुत्त समयसे त्तथारूप 
प्रारू्धके कारण नहीं होता । 

करनेके प्रति वृत्ति नहीं है, अथवा एक क्षण भी जिसे करना भासित नहीं होता, करनेसे 
उत्पन्न होनेवाले फलके प्रत्ति जिसकी उदासीनता है, वैसा कोई आप्तपुरुष त्थारूप प्रारब्ध योगसे 
परिग्रह, संयोग आदियें प्रवृत्ति करता हुआ दिखायी देता हो, और जैसे इच्छुक पुरुष प्रवृत्ति करे, 
उद्यम करे, वैसे कार्यसहित प्रवत॑मान देखनेमें आता हो, तो वेसे पुरुषमें ज्ञानदशा है, यह किस 
तरह जाना जा सकता है ? अर्थात्‌ वह पुरुष आप्त (परमार्थके लिए प्रतीति करने योग्य) है, अथवा 
ज्ञानी है; यह किस लक्षणसे पहचाना जा सकता हैं? कदाचित्‌ किसी मुमुक्षुको दूसरे किसी पुरुपके 


छछचअछक 


सत्संगयोगसे ऐसा जाननेमें आया तो उस पहचानमें भ्रांति हो वसा व्यवह्ार उस सत्पुरुपमें प्रत्यक्ष 


ए९०वाँ वर्ष * ५७५ 


दिखायी देता है, उस अआंतिके निवृत्त होनेके लिए मुमुक्षुजीवकों वेसे पुरुषको किस प्रकारसे 
पहुचानना योग्य है कि जिससे वैसे व्यवहारमें प्रवृत्ति करते हुए भी ज्ञानलक्षणता उसके 
ध्यानमें रहे ? 

सर्व प्रकारसे जिसे परिग्रह आदि संयोगके प्रति उदासीनता रहती है, अर्थात्‌ अहंता-ममत्ता 
तथारूप संयोगमें जिसे नहीं होती, अथवा परिक्षीण हो गयी है; 'अनंतानुबंधी' प्रकृतिसे रहित 
मात्र प्रारूब्धोदयसे व्यवहार रहता हो, वह व्यवहार सामान्य दश्ाके मुमुक्षुको संदेहका हेतु होकर, 
उसे उपका रभूत होनेमें निरोधरूप होता हो, ऐसा वह ज्ञानीपुरुष देखता है, और उसके लिए भी 
परिग्रह संयोग आदि प्रारब्धोदय व्यवहारकी परिक्षीणताको इच्छा करता है, वेसा होने तक किस 
प्रका रसे उस पुरुषने बर्ताव किया हो, तो उस सामान्य मुमुक्षुके उपकार होनेमें हानि न हो | 

पत्र विशेष संक्षेपसे लिखा गया है, परन्तु आप तथा श्री अचल उसका विशेष मनन 
कीजियेगा । 


६८८ मुंबई, वेशाख सुदी ६, रवि, १९०५२ 

पत्र मिला है। तथा वचनोंकी प्रति मिली है। उस प्रतिमें किसी किसी स्थलमें अक्षरांतर 

तथा शब्दांतर हुआ है; परंतु प्रायः अर्थातर नहीं हुआ | इसलिए वेसी प्रत्तियाँ श्री सुखलाल तथा 

श्री कुँवरजीको भेजनेमें आपत्ति जैसी नहीं है। बादमें भी उस अक्षर त्था शब्दकी शुद्धि हो सकने 
थोग्य है। 


[ ५०४ ] ६८९ ववाणिया, वंशाख सुदी ६, रवि, १९०५२ 
श्री स्थंभतीर्थवासी आय॑ श्री माणेकचंद आदिके प्रति, 

सुंदरलालके वेशाख वदी एकमको देह छोड़नेकी जो खबर लिखी, उसे पढ़ा | विशेषकारूकी 
बीमारीके विना, युवावस्थामें अकस्मात्‌ देह छोड़नेसे सामान्यरूपसे पहचाननेवाले मनुष्योंको भी 
उस बातसे खेद हुए विना न रहे, तो फिर जिसने कुटुंब आदि संबंधके स्नेहसे उसमें मू््छा की हो, 
उसके सहवासमें रहा हो, उसके प्रति कुछ आश्रय-भावना रखी हो उसे खेद हुए बिना केसे रहे ? 
इस संसारमें मनुष्य प्राणीको जो खेदके अकथ्य प्रसंग प्राप्त होते हैं, उन अकथ्य प्रसंगोंमेंसे यह एक 
महान खेदकारक प्रसंग है। इस प्रसंगमें यथार्थ विचारवान पुरुषोंके सिवाय सब प्राणी विशेष 
खेदको प्राप्त होते हैं, और यथार्थ विचारवान पुरुषोंको वेराग्य विशेष होता है, संसारकी अशरणता 
अनित्यता और भसारतता विशेष दूढ होती है। 


विचारवान पुरुषोंको उस खेदकारक प्रसंगका मूर्च्छाभावसे खेद करना, वह मात्र कर्म- 

बंधका हेतु भासित-होता है, और वेराग्यरूप खेदसे कर्म-संगकी निवृत्ति भासित होत्ती है, और यह 
सत्य है । मूृच्छभावसे खेद करनेसे जिस संबंधीका वियोग हुआ है, उसकी प्राप्ति नहीं होती, और 
जो मूर्च्छा हीती है वह भी अविचारदशाका फल है, ऐसा विचारकर विचारवान्‌ पुरुष उस मूर्च्छा- 
भाव-प्रत्ययी खेदको शांत करते हैं, अथवा प्रायः वेसा खेद उन्हें नहीं होता | किसी तरह वैसे 
खेदकी हित्तकारिता दिखायी नहीं देती, और घटित प्रसंग खेदका निमित्त है, इसलिए वेसे अवसर 
पर विचारवान पुरुषोंको, जीवके लिए हितकारी खेद उत्पन्न होता है। सर्व संगकी अशरणता, अवं- 
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धुत्ता, अनित्यता और तुच्छता त्तथा अन्यता देखकर अपने आपको विद्येष प्रतिवोध होता है कि 
है जीव ! तुझे कुछ भी इस संसारके विषयमें उदयादिभावसे भी मूर्च्छा रहती हो त्तो उसका त्याग 
कर, त्याग कर; उस मच्छाका कुछ भी फल नहीं है, संसारमें कमी भी शरणत्व आदि प्राप्त होता 
नहीं है, और अविचारितके विना इस संसारमें मोह होना योग्य नहीं है, जो मोह अनंत्त जन्म- 
मरणका और प्रत्यक्ष खेदका हेतु है, दु:ख और क्लेशका बीज है; उसे शांतकर, उसका क्षय.कर | 
है जीव ! इसके विना दूसरा कोई हिंतकारी उपाय नहीं है, इत्यादि भावितात्मतासे वैराग्यको 
शुद्ध और निश्चछ करता-है। जो कोई जीव यथार्थ विचारसे देखता है, उसे इसी प्रकारसे भासित 
होता है। 

इस जीवको देहसंबंध होकर मृत्यु न होती तो इस संसारके सिवाय दूसरी जगह अपनी 
वृत्ति लगानेका अभिप्राय नहीं होता । मुख्यतः मृत्युके भयसे परमार्थरूप दूसरे स्थानमें जीवने 
वृत्तिको प्रेरित किया है, वह भी किसी विरले जीवकी प्रेरित हुई है। बहुतसे जीबोंको तो बाह्य 
निमित्तसे मृत्युभयके आधारपर बाह्य क्षणिक वैराग्य प्राप्त होकर विशेष कार्यकारी हुए बिना 
नाश पाता है। मात्र किसी एक विचारवान अथवा सुलभवोधी कि लूघुकर्मी जीवकी उस भयसे 
अविनाशी निःश्रेयस पदके प्रति वृत्ति होत्ती है । 


मृत्युभय होता तो भी यदि वह मृत्यु वुद्धावस्थासे नियमित्त प्राप्त होत्ती तो भी जितने पु्वे- 
कालसें विचारवान हुए हैं, उत्तने न होते; अर्थात्‌ वृद्धावस्था त्तक तो मृत्युका भय नहीं है ऐसा 
देखकर प्रमादसहितत प्रवृत्ति करते | मृत्युका अवश्य आना देखकर तथा अनियमितरूपसे उसका 
आना देखकर, उस प्रसंगके प्राप्त होनेपर स्वजनादि सबसे अरक्षणता देखकर, परमार्थंका विचार 
करनेमें अप्रमत्तता ही हिंतकारी छगी, और सर्वंसंगकी अहितकारिता लगी | विचारवान पुरुषोंका 
वह निश्चय निःसंदेह सत्य है, त्रिकाल सत्य है| मुर्च्छाभावका खेद छोड़कर असंगभाव प्र॒त्ययी खेद 
करना विचारवानके लिए कतंव्य है। 

यदि इस संसारमें ऐसे प्रसंगोंका संभव न होता, अपनेको तथा दूसरेकों वेसे प्रसंगकी 
अप्राप्ति दिखायी देती होती, अशरणता आदि न होते त्तो पंचविषयके सुख-साधतकी जिन्हें प्रायः 
कुछ भी न्यूचता न थी, ऐसे श्री ऋषभदेव आदि परमपुरुष, और भरत-से चक्रवर्ती आदि उसका 
क्‍यों त्याग करते ? एकांत असंगताका सेवन वे किस लिए करते ? 

हे आय॑ माणेकचंद आदि ! यथार्थ विचारकी न्यूनताके कारण पुत्र आदि भावकी कल्पत्ता 
और मूरछाके कारण आपको कुछ भी विशेष खेद प्राप्त होना संभव है, तो भी उस खेदका दोचोंके 
लिए कुछ भी हितकारी फल न होनेसे, मात्र असंग विचारके विन्ता किसी दूसरे उपायसे हित- 
कारिता नहीं है, ऐसा विचारकर, होते हुए खेदको यथाशक्ति विचारसे, ज्ञानी पुरुषोंके वचनामृत्तसे 
त्था साधु पुरुषके आश्रय, समागम आदिसे और विरतिसे उपश्ांतत करना ही कर्तव्य है। 

है ७ 

[ ०५ ] ६९० मुंबई, दूसरे जेठ सुदी २, शनि, १९५२ 
श्री स्थंभतीर्थंवासी मुमुक्षु श्री छोटालालके प्रति, 

पत्र मिला है। 

जिस हेतुसे अर्थात्‌ गारीरिक रोग विशेपसे आपके नियममें आगार था, वह रोग विशेष 
रहता है, इसलिए उस आगारका ग्रहण करते हुए आज्ञाका भंग अथवा अतिक्रम न हो; क्योंकि 
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आपके नियमका प्रारंभ तथाप्रकारसे हुओ था। यही कारण विशेष होनेपर भी अपनी इच्छासे 
उस आगारका ग्रहण करना हो तो आज्ञाका भंग या अत्तिक्रम हो । 

स्व प्रकारके आरंभ त्था परिग्रहके संबंधके मूलछका छेदन करनेके लिए समर्थ ब्रह्मचय 
परम साधन है। यावत्‌ जीवनपर्यन्त उस ब्रतको ग्रहण करनेसें आपका निश्चय रहता है, ऐसा 
जानकर प्रसन्न होता योग्य है । अबके समागमके आश्रयमें उस प्रकारके विचारको निवेदित करना 
रखकर. संवंत्‌ १०५२ के आसोज मासकी पूर्णता त्तक या संवत्‌ १९५३ की काचिक सुदी पुणिमा 
पर्यन्त श्री लल्ल॒जीके प्रति उस ब्रतको प्रहण करते हुए आज्ञाका अत्तिक्रम नहीं है । 

श्री माणेकचंदका लिखा हुआ पत्र मिला है। सुंदरलालके देहत्यागसंबंधी खेद बताकर 
उसके आधारपर संसारकी अशरणतादि छिखी है, वह यथार्थ हैं; वंसी परिणति अखंड रहे तभी 
जीव उत्कृष्ट वेराग्यको पाकर स्वस्वरूपज्ञानको प्राप्त करे, कभी कभी किसी निमित्तसे वेसे परिणाम 
होते हैं। परंतु उनके विध्नहेतु संग तथा प्रसंगमें जीवका वास होनेसे बे परिणाम अखंड नहीं 
रहते, और संसाराभिरुचि हो जाती है; वेंसी अखंड परिणतिके इच्छुक मुमुक्षुकी उसके लिए नित्य 
सत्समागमका आश्रय करनेकी परम पुरुषने शिक्षा दी है । 

जब तक जीवको वह योग प्राप्त न हो तब तक कुछ भी वेराग्यके आधारका हेतु त्तथा 
अप्रतिकूल निमित्तरूप मुमुक्षुजत॒का समागम तथा सत्शास्त्रका परिचय कर्तव्य है। दूसरे संग तथा 
प्रसंगसे दूर रहनेकी वारंवार स्मृति रखनी चाहिए, वह स्मृत्ति प्रवतेनरूप करनी चाहिए । वारंवार 
जीव इस बातको भूल जाता है और इससे इच्छित साधन त्था परिणतिको प्राप्त नहीं करता । 

श्री सुंदरछालकी गतिविषयक प्रश्न पढ़ा है। इस प्रश्तको अभी शांत करना योग्य है, तथा 
तद्दिषयक विकल्प करता योग्य भी नहीं हैं । 


[ ५९६ ] ६०१ मुंबई, दूसरे जेठ वदी ६, गुरु, १९५२ 
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वर्तमानकालमें इस क्षेत्रसे निर्वाणकी प्राप्ति न हो” ऐसा जिनागरममें कहा है, और वेदांत 
आदि ऐसा कहते हैं कि (इस कालमें इस क्षेत्रसे) निर्वाणकी प्राप्ति होती है | इसके लिए श्री इंगरकों 
जो परमार्थ भासित होता हो, उसे लिखियेगा। आप और लहेराभाई भी इस विपयमें यदि कुछ 
लिखना चाहे तो लिखें। 

वर्तमानकारूमें इस क्षेत्रसे निर्वाणप्राप्ति न हो, इसके सिवाय दूसरे कितने ही भावोंका भी 
जिनागममें तथा तदाश्नित आचायंरचित शास्त्रमें विच्छेद कहा है। केवलज्ञान, मनःपर्यायज्ञान, 
अवधिज्ञान, पृर्वज्ञान, यथाख्यात चारित्र, सुक्ष्मसंपराय चारित्र, परिह्यारविशुद्धि चारित्र, क्षायिक 
समकित और पुलाकलूब्धि इन भावोंका मुख्यतः विच्छेद कहा है। भ्री इंगरको उस उसका जो 
परमार्थ भासित होता हो उसे लिखियेगा। आपको और लहेराभाईको इस विपयमें यदि कुछ 
लिखनेकी इच्छा हो उसे लिखियेगा । 

वर्तमानकालमें इस क्षेत्रसे आत्मार्थथी कौत कौनसी मुख्य भूमिका उत्कृष्ट अधिकारीको 
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प्राप्त हो सके, और वह प्राप्त होनेका मार्ग क्‍या है? वह भी श्री डुंगरसे लिखवायी जाये तौ 
लिखियेगा | तथा इस विषयमें यदि आपकी तथा लहेराभाईको कुछ लिखनेकी इच्छा हो जाये वह 
लिखियेगा | उपयुक्त प्रश्नोंका उत्तर अभी न लिखा जा सके तो उन प्रदनोंके परमार्था विचार 
करनेका ध्यान रखियेगा | 


| र२८ ६९२ मुंबई, दूसरे जेठ वदी, १९५२ 

दुलभ मनुष्यदेह भी पूर्वकालमें अनंत्तवार प्राप्त होनेपर कुछ भी सफलता नहीं हुई; परंतु 
इस मनुष्यदेहकी कृतार्थता है कि जिस मनुष्यदेहमें इस जीवने ज्ञानीपुरषको पहचाना, तथा उस 
महाभाग्यका आश्रय किया, जिस पुरुषके आश्रयसे अनेक प्रकारके मिथ्या आग्रह आदिकी मंदता 
हुई, उस पुरुषके आश्रयसे यह देह छूट जाये, यही साथंकता है। जन्म, जरा, मरण आदिका नाश 
करनेवाला आत्मज्ञाच जिसमें रहता है, उस पुरुषका आश्रय ही जीवके जन्म, जरा, मरण आदिका 
ताश कर सके; क्योंकि वह यथासंभव उपाय है। संयोग संवंधसे इस देहके प्रति इस जीवका जो 
प्रारब्ध होगा उसके निवृत्त हो जानेपर इस देहका प्रसंग निवृत्त होगा । इसका चाहे वियोग होना 
निश्चित है, परंतु आश्रयपुर्वक देह छूटे, वही जन्म सार्थक है, कि जिस आश्रयकों पाकर जीव 
उसी भवमें अथवा भविष्यमें थोड़े ही कालमें स्वस्वरूपमें स्थिति करे । 

आप तथा श्री मुनि प्रसंगोपात्त खुशालदासके यहाँ जानेका रखियेगा | ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह्‌ 
आदिको यथाशक्ति धारण करनेकी उन्हें संभावना दिखायी दे तो मुनिकों वैसा करनेमें प्रतिबंध 
नहीं है । 

श्री सदगुरुने कहा है कि ऐसे निग्नंथमार्गंका सदा ही आश्रय रहे | 

मैं देहादिस्वरूप नहीं हूँ, और देह, स्त्री, पुत्र आदि कोई भी मेरा नहीं है, में 
स्वरूप अविनाशी आत्मा हूँ, ऐसी आत्मभावना करते हुए राग षका क्षय होता है। 

छ 


शुद्ध, चेतन्य- 
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जिसकी मृत्यके साथ मित्रता हो, अथवा जो मुत्युसे भागकर छूट सकता हो, अथवा में 
नहीं ही मरूँ ऐसा जिसे निश्चय हो, वह भले सुखसे सोये | 

“-शथ्री तीर्थकर--छ जीवनिकाय अध्ययन | 

ज्ञानमार्गं दुराराध्य है। परमावगाढदशा पानेसे पहले उस मार्गमें पत्ततके बहुत स्थान हैं | 
संदेह विकल्प, स्वच्छंदता, अतिपरिणामिता इत्यादि कारण वारंवार जीवके लिए उस मार्गसे 
पतनके हेतु होते हैं, अथवा ऊध्वंभूमिका प्राप्त नहीं होने देते । 

क्रियामार्गमें असदअभिमान, व्यवहा र-आग्रह, सिद्धिमोह, पूजासत्कारादि योग और देहिक 
क्रियामें आत्मनिष्ठा आदि दोषोंका संभव रहा है । 

किसी एक महात्माको छोड़कर वहुतसे विचारवान जीवोंने उन्हीं कारणोंसे भक्तिमा्गंका 
आश्रय लिया है, और आज्ञाश्रितता अथवा परमपुरुप सदगुरुमें सर्वाप॑ण-स्वाधीनताको शिरसावंत्य 
माना है, और वेसी ही प्रवृत्ति की है । तथापि वेसा योग प्राप्त होना चाहिए; नहीं तो चित्तामणि 
जैसा जिसका एक समय है ऐसी मनुष्यदेह उलटे परिभ्रमणवृद्धिका हेतु हो जाये। 

& 
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श्री सायलावासी आत्मार्थी श्री सोभागके प्रति; 

श्री इंगरके अभिप्रायपृवंक आपका लिखा हुआ पत्र तथा लहेराभाईका लिखा हुआ पत्र 
मिले हैं। श्री इंगरके अभिप्रायपूर्वक श्री सोभागने लिखा है कि निश्चय और व्यवहारकी अपेक्षासे 
जिनागम तथा वेदांत आदि दर्शनमें वत्तमानकालमें इस क्षेत्रसे मोक्षकी ना और हाँ कही होनेका 
संभव है, यह विचार विशेष अपेक्षासे यथार्थ दिखायी देता है; और लहेराभाईने लिखा है कि वर्त॑- 
मानकालमें संघयणादिके हीन होनेके कारणसे केवलूज्ञानका जो निषेध किया है, वह भी सापेक्ष है | 

आगे चलकर विशेषाथ' ध्यानगत होनेके लिए पिछले पत्रके प्रइनको कुछ स्पष्टतासे 
लिखते हैँ:--वतंमानमें जिनागमसे केवलज्ञानका जैसा अं वर्तमान जैनसमुदायमें चलता है, वेसा 
ही उसका अथ आपको यथार्थ प्रतीत होता है या कुछ दूसरा अर्थ' प्रतीत होता है ? सर्व 
देशकालादिका ज्ञान केवलज्ञानीको होता है, ऐसा जित्तागमका अभी रूढि-अथ है; दूसरे दर्शनोंमें 
ऐसा मुख्या्थ नहीं है, और जिनागमसे वसा मुख्यार्थ छोगोंमें अभी प्रचलित है। वही केवलज्ञानका 
अथं हो तो उसमें बहुत्तसे विरोध दिखायी देते हैँ । जो सब यहाँ नहीं लिखे जा सके हैं। तथा जो 
विरोध लिखे हैं वे भी विशेष विस्तारसे नहीं लिखे जा सके; क्योंकि वे यथावसर लिखने योग्य 
लगते हैं । जो लिखा है वह उपकारदृष्टिसे लिखा है, यह ध्यान रखें। 


थोगधारिता अर्थात्‌ मन, वचन और कायासहित स्थिति होनेसे आहारादिके लिए प्रवृत्ति 
होते हुए उपयोगांत्तर हो जानेसे उसमें कुछ भी वृत्तिका भर्थात्‌ु उपयोगका निरोध हो। एक 
समयमें किसीको दो उपयोग नहीं रहते ऐसा सिद्धांत है, तब आहारादिकी प्रवृत्तिके उपयोगमें रहते 
हुए केवलज्ञानीका उपयोग -केवलज्ञानके ज्ञेयके प्रति न रहे; और यदि ऐसा हो तो केवलज्ञानको जो 
अप्रतिहत कहा है, वह प्रतिहत्त हुआ माना जाये। यहाँ कदाचित्‌ ऐसा समाधान करे कि जेसे 
दपंणमें पदार्थ प्रतिबिबित होते हैं वैसे केवलज्ञानमें स्व॑ देशकाल प्रतिबिबित होते हैं। केवल- 
ज्ञानी उनमें उपयोग देकर जानता है यह बात नहीं है, सहजस्वभावसे ही उसमें पदार्थ प्रतिभासित 
हुआ करते हैं; इसलिए आहारादिमें उपयोग रहते हुए भी सहजस्वभावसे प्रतिभासित केवलज्ञान- 
का अस्तित्व यथार्थ है, तो यहाँ प्रझच्त होता संभव है कि “दर्पणमें प्रत्तिभासित पदार्थका ज्ञान 
दपंणको नहीं होता, और यहाँ त्तो केवलज्ञानीको उन्तका ज्ञान होता है, ऐसा कहा है; तथा उप- 
'योगके सिवाय आत्माका दूसरा ऐसा कौनसा स्वरूप है कि आहारादिमें उपयोगकी प्रवृत्ति हो तब 
'केवलज्ञानमें प्रतिभासित होने योग्य ज्ञेयकी आत्मा उससे जाने ?' 


सर्व देशकाल आदिका ज्ञान जिस केवलीको हो उस केवछीको 'सिद्ध' कहें तो संभवित 
होने योग्य माना जाये; क्योंकि उसे योगघारिता नहीं कही है। इसमें भी प्रश्न हो सकता है, 
तथापि योगधारीकी अपेक्षासे सिद्धमें वेसे केवलज्ञानकी मान्यता हो त्तो योगरहितत्व होनेसे 
उसमें संभवित हो सकता है, इतना प्रतिपादन करनेके लिए लिखा है; सिद्धको वेसा ज्ञान हो ही 
ऐसे अथेका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं लिखा | यद्यपि जिनागमके रूढ़ि-अर्थके अनुसार देखनेसे 
तो दिहधारी केवली' और 'सिद्ध' में केवलज्ञानका भेद नहीं होता; दोनोंको सर्व देशकाल आदिका 
संपूर्ण ज्ञान हो यह रूढ़ि-अथ है | दूसरी अपेक्षासे जिनागम देखनेसे भिन्नरूपसे दिखायी देता है। 
जिनामममें इस प्रकार पाठार्थ देखनेमें आते हैं :--- 


५८० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


कैवलज्ञान दो प्रकारसे कहा है । वहु इस तरह-सयोगी भवस्थ केचलज्ञान', 'अयोगी भवस्थ 
केवलज्ञान' | सयोगी केवलज्ञान दो प्रकारसे कहा, वह इस त्तरह--प्रथम समय अर्थात्‌ उत्पन्न 
होनेके समयका सयोगी केवलज्ञान, अप्रथम समय अर्थात्‌ अयोगी होनेके प्रवेश समयसे पहलेका 
केवलज्ञान | इसी तरह अयोगी भवस्थ केवलज्ञान दो प्रकारसे कहा, “वह इस तरह--प्रथम समय 
केवलज्ञान और अप्रथम अर्थात्‌ सिद्ध होनेसे पहलेके अंतिम समयका केवलज्ञान ।' 


इत्यादि प्रकारसे केवलज्ञानके भेद जिनागममें कहे है, उसका परमार्थ क्या होना चाहिए ? 
कदाचित्‌ ऐसा समाधान करें कि वाह्य कारणकी अपेक्षासे केवलज्ञानके भेद बताये हैं, तो वहाँ यों 
शंका करना संभव है कि 'कुछ भी पुरुषार्थ सिद्ध न होता हो और जिसमें विकल्पका अवकाश न 
हो उसमें भेद डालतेकी प्रवृत्ति ज्ञानीके वचनमें संभव नहीं है। प्रथम समय केवलज्ञान और 
अप्रथम समय केवलज्नान ऐसे भेद करते हुए -केवलज्ञानका त्तारतम्य बढ़ता घटता हों तो वह भेद 
संभव है, परंतु तारतम्यमें वेसा नहीं है; तब भेद करनेका क्या कारण ?' इत्यादि प्रइन यहाँ संभव 
हैँ, उनपर और पहलेके पत्रपर यथाशक्ति विचार कतंव्य है। 

कं 
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श्री सहजानंदके वचनामृत्तमें आत्मस्वरूपके साथ अहनिश् प्रत्यक्ष भगवानकी भक्ति करना, 
और वह भक्ति स्वधर्म'में रहकर करना, इस त्तरह्‌ जगह जगह मुख्यरूपसे बात भात्ती है। अब 
यदि स्वथर्म' शब्दका अर्थ आत्मस्वभाव' अथवा आत्मस्वरूप' होता हो तो फिर स्वधर्मसहित 
भक्ति करना यह कहनेका क्या कारण ? ऐसा आपने लिखा उसका उत्तर यहाँ लिखा है :-- 

स्वधर्ममें रहकर भक्ति करना ऐसा बताया है। वहाँ 'स्वधर्म' शब्दका अर्थ 'वर्णाश्रमधर्म' 
है। जिस ब्राह्मण आदि वर्णमें देह धारण हुआ हो, उस वर्णंका श्रुति-स्मृतिमें कहे हुए धर्मंका 
आचरण करना, यह वर्णधर्म' है, और ब्रह्मचयं आदि आश्रमके क्रमसे आचरण करनेकी जो 
मर्यादा श्रुति-स्मृतिमें कहो है, उस मर्यादासहित उस उस आश्रममें प्रवृत्ति करना, यह आश्रस- 
धर्म है । 

ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र ये चार वर्ण हैं, तथा ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ और 
संन्‍्यस्त ये चार आश्रम हैं। ब्राह्मणवर्णमें इस प्रकारसे वर्णव्मंका आचरण करना, ऐसा श्रुत्ति- 
स्मृतिमें कहा हो उसके अनुसार ब्राह्मण आचरण करे तो 'स्वथर्म' कहा जाये। और यदि वेसा 
आचरण न करते हुए क्षत्रिय आदिके आचरण करने योग्य धमंका आचरण करे तो 'परवधर्म' कहा 
जाये । इस प्रकार जिस जिस वर्णमें देह धारण हुआ हो, उस उस वर्णके श्रुति-स्मृत्तिमें कहे हुए 
धर्मके अनुसार प्रवृत्ति करना, इसे 'स्वथर्म' कहा जाये, और दूसरे वर्णके धर्मका आचरण करे त्तो 
'परधर्म' कहा जाये । 


उसी त्तरह आश्रमधर्मसंबंधी भी स्थिति है। जिन वर्णोकों श्रुत्ति-स्मृतिमें ब्रह्मचयं आदि 
आश्रमसहित प्रवृत्ति करनेके लिए कहा है, उस वर्णमें प्रथम चौवीस वर्ष त्तक ब्रह्मचर्याश्रममें रहना, 
फिर चौवीस वर्ष तक गृहस्थाश्रममें रहना; क्रमसे वानप्रस्थ और संनन्‍्यस्त आश्रममें भाचरण 
करना, इस प्रकार आश्रमका सामान्य क्रम है। उस उस आश्रममें आचरण करनेकी मर्यादाके 
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समयमें दूसरे आश्रमके आचरणको ग्रहण करे तो वह 'परधर' कहा जाये; और उस उस आश्रम- 
में उस उस आश्रव मके धर्मोका आचरण करे तो वह॒'स्वधर्म' कहा जाये । इस प्रकार वेदाश्रित 
मार्गमें वर्णाश्रमधर्सको- स्वधर्म' कहा है, उस वर्णाश्रमधर्मको यहाँ 'स्वधर्म! शब्दसे समझना 
योग्य है; अर्थात्‌ सहजानंदस्वामीने -वर्णाश्रमधर्मको यहाँ 'स्वधर्म' शब्दसे कहा है। भक्तिप्रधान 
संप्रदायोंमें प्रायः भगवद्भक्ति करना, यही जीवका 'स्वधर्म' है, ऐसा प्रतिपादन किया है; परंतु 
उस अर्थमें यहाँ 'स्वधर्म' शब्द नहीं कहा है; क्योंकि भक्ति 'स्वधर्म'में रहकर करना, ऐसा कहा है, 
इसलिए स्वधर्मका भिन्नरूपसे ग्रहण किया है, और वह वर्णाश्रमधर्मके अर्थमें ग्रहण किया है। 
जीवका 'स्वधर्म' भक्ति है, यह बत्तानेके लिए त्तो भक्ति शब्दके बदले क्वचित्‌ ही इन संप्रदायों में 
स्वधरम शब्दका ग्रहण किया है, और श्री सहजानंदके वचनामृत्तमें भक्तिके बदले स्वधर्म शब्द 
संज्ञावाचकरूपसे भी प्रयुक्त नहीं किया है, श्री वल्लभाचायंने तो ववचित्‌ प्रयुवतत किया है। 

७ 


[६२१ ] । ... इृढद मुंबई, आषाढे वदी ८, रवि, १९५२ 


कर डे? 
भुजा द्वारा जो स्वयंभूरमणसमृद्रको तर गये, तरते हैं और तरेंगे, 
उन सत्पुरुषोंकों निष्काम भक्तिसे त्रिकाल नमस्कार । 


सहज विचारके लिए प्रइन लिखे थे | आपका वह पत्र प्राप्त हुआ था। 

एक धारासे वेदत करने योग्य प्रारब्धका वेदन करते हुए कुछ एक परमार्थ व्यवहाररूप 
प्रवुत्ति कृत्रिम जेसी लगती है, और उस इत्यादि कारणोंसे मात्र पहुँच लिखना भी नहीं हुआ। 
चित्तको जो सहज भी आलंबन है, उसे खींच लेनेसे वह आत्तंता प्राप्त करेगा, ऐसा जानकर उस 
दयाके प्रतिबंधसे यह पत्र लिखा है। 
ु सूक्ष्मंगरूप और बाह्यसंगरूप दुस्तर स्वयंभूरमणसमुद्रको भुजा द्वारा जो वर्धभान आदि 
पुरुष तर गये हैं, उन्हें परमभक्तिसे नमस्कार हो | पतनके भयंकर स्थानकमें सावधान रहकर 
तथारूप सामथ्यंको -विस्तृत करके जिसने सिद्धि सिद्ध की है, उस पुरुषार्थंको याद करके रोमांचित, 
अनंत और मौन ऐसा आइचयं उत्पन्न होता है। 

७ 
[६२२ ] ६९७ मुंबई, आषाढ वदी ८, रवि, १९५२ 
भुजा द्वारा जो स्वयंभ्रमणसमुद्रको तर गये, तरते है, और वरेंगे, 
उन सत्पुरुषोंको निष्काम भक्तिसे त्रिकाल नमस्कार | 

श्री अंबालालका लिखा हुआ तथा श्री त्रिभोवनका लिखा हुआ तथा श्री देवकरणजी आादि- 
के लिखे हुए पत्र प्राप्त हुए हैं । 

प्रारव्धरूप दुस्तर प्रतिबंध रहता है, उसमें कुछ लिखना कि कहना कृत्रिम जेसा लगता है 


और इसलिए अभी पत्नादिकी मात्र पहुँच भी नहीं लिखी गयी | वहुत्तसे पन्नोंके लिए बेसा हुआ है, 
जिससे चित्तको विशेष व्याकुलता होगी, उस विचाररूप दयाके प्रतिवंधसे यह पत्र लिखा है। आत्मा- 
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को मूलज्ञानसे चलायमान कर डाले ऐसे प्रारब्धका वेदन करते हुए ऐसा प्रतिबंध उस प्रारब्धके 
उपका रका हेतु होता है, और किसी विकट अवसरमें एक बार आत्माको मूलशानके वमन करा 
देते तककी स्थितिको प्राप्त करा देता है, ऐसा जानकर, उससे डरकर आचरण करना योग्य है, 
ऐसा विचारकर पत्रादिकी पहुँच नहीं लिखी; उसे क्षमा करनेकी नम्रतासहित प्रार्थना है। 

अहो ज्ञानीपुरुषकी आशय-गंभीरता, धीरता और उपशम ! अहो ! अहो ! वारंवार अहो ! 


3५ 
; कक 
[६२४ ] ६९८ मुंबई, श्रावण सुदी ५, शुक्र, १९५२ 
डेः 


'जिन्तामममें धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय आदि छ: द्रव्य कहे हैं, उनमें कालको भी द्रव्य 
कहा है और अस्तिकाय पाँच कहे हैं । कालको अस्तिकाय नहीं कहा है; इसका क्या हेतु होना 
चाहिए ? कदाचितु कालको अस्तिकाय न कहनेमें यह हेतु हो कि धर्मास्तिकायादि प्रदेशके समृह- 
रूप हैं, और पुदूगल-परमाणु वेसी योग्यतावाला द्रव्य है, काल वसा नहीं है, मात्र एक समयरूप 
है, इसलिए काछको अस्तिकाय नहीं कहा | यहाँ ऐसी आशंका होत्ती है कि एक समयके बाद दूसरा 
फिर त्तीसरा इस तरह समयकी धारा रहा करती है, और उस धारामें बीचमें अवकाश नहीं हैं, 
इससे एक दूसरे समयका अनुसंधानत्व अथवा समूहात्मकत्व संभव है, जिससे काल भी अस्तिकाय 
कहा जा सकता है। तथा सर्वज्ञको त्तीन कालका ज्ञान होता है, ऐसा कहा है, इससे भी ऐसा 
समझमें आता है कि सब कालका समूह ज्ञानगोचर होता है, और सर्व॑ समृह ज्ञानगोचर होता हो 
तो कालूका अस्तिकाय होना संभव है, और जिनागममें उसे अस्तिकाय नहीं माना, यह आशंका 
लिखि है, इसका समाधान निम्नलिखितसे विचारणीय है-- 

जिनागमकी ऐसी प्ररूपणा है कि कार औपचारिक द्रव्य है, स्वाभाविक द्रव्य नहीं है । 

जो पाँच अस्तिकाय कहे हैं, मुख्यतः उन्तकी वर्तंवाका नाम काल है| उस वर्तनाका दूसरा 
त्ताम पर्याय भी है। जैसे धर्मास्तिकाय एक समयमें असंख्यात प्रदेशके समूहरूपसे मालूम होता है, 
'वेसे काल समूहरूपसे मालूम नहीं होता | एक समय रहकर लयको प्राप्त होता है, उसके बाद 
दूसरा समय उत्पन्न होता है | वह समय द्रव्यकी वर्तताका सूक्ष्म भाग है। 

सर्वज्ञको सव॑ कालका ज्ञान होता है, ऐसा जो कहा है, उसका मुख्य अथ्थ यह है कि पंचा- 
स्तिकाय द्रव्यवर्यायात्मकरूपसे उन्हें ज्ञानगोचर होता है। और सर्व पर्यायका जो ज्ञान है वही 
सव॑ कालका ज्ञान कहा गया है | एक समयमें सर्वेज्ञ भी एक समय ही वतंमान देखते हैँ, और भूत्त- 
काल कि भावीकालको विद्यमान नहीं देखते; यदि उसे भी विद्यमान देखें तो वह भी वरतंमानकाल 
ही कहा जाये | सवंज्ञ भूतकालको हो चुकाहपसे और भाविकालकी आगे ऐसा होगा, ऐसा देखते हैं । 

भूतकाल द्रव्यमें समा गया है, और भाविकाल सत्तारूपसे रहा-है, दोनोंमेंसे एक भी वत्तमान- 
रूपसे नहीं है, मात्र एक समयरूप ऐसा वतंमानकाल ही रहता है; इसलिए सर्वज्ञको ज्ञानमें भो 
उसी प्रकारसे भासमान होता है | 

एक घड़ा अभी देखा हो, वह उसके वाद दूसरे समयमें नाशको प्राप्त हो गया, त्व घडारूप- 
से विद्यमान नहीं है; परन्तु देखनेवालेको वह घड़ा जैसा था वेसा ज्ञानमें भासमान होता है | इसी 
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तरह अभी एक मिट्टीका पिड पड़ा है, उसमेंसे थोड़ा समय बीतनेपर एक घड़ा उत्पन्न होगा, ऐसा 
भी ज्ञानमें भासित हो सकता है, तथापि मिट्टीका पिंड वर्तमानमें कुछ घड़ारूपसे तो नहीं रहत्ता । 
इसी तरह एक समयमें सर्वज्ञको त्रिकालज्ञान होनेपर भी वर्तमान समय तो एक ही है । 


सूर्थके कारण जो दिन-रात्रूप काल समझा जाता है वह व्यवहारकाल है; क्योंकि सूर्य 
'स्वाभाविक द्रव्य नहीं है । दिगम्बर कालके असंख्यात अणु मानते है, परन्तु उनका एक दूसरेके 
साथ संधान है, ऐसा उतका अभिप्राय नहीं है, और इसलिए कालको अस्तिकायरूपसे तहीं माना । 


प्रत्यक्ष सत्समागममें भक्ति, वेराग्य आदि दृढ़ साधनसहित मुमुक्षुको सद्गुरुकी आज्ञासे 
द्रव्यानुयोग विचारणीय है । 


अभिनंदनजिनकी श्री देवचंदजीकृत स्तुत्तिका पद लिखकर अर्थ पुछवाया है, उसमें 'पुद्ग&- 
अनुभवत्यागथी, करवी ज शुं परतीत हो,' ऐसा लिखा है, वेसा मूल नहीं है। 'पुद्गछअनुभव- 
त्यागथी, करवी जसु परतीत हो,” ऐसा मूल पद है, भर्थात्‌ वर्ण, गंध भादि पुद्गल-गुणके अनुभव- 
का अर्थात्‌ रसका त्याग करनेसे, उसके प्रति उदासीन होनेसे, 'जसु' अर्थात्‌ जिसकी (आत्माकी) 
प्रत्तीति होती है, ऐसा अर्थ है । 


[६२८ ] ६०९९, मुंबई, श्रावण, १९५२ 

पंचास्तिकायका स्वरूप संक्षेपमें कहा है :-- 

जीव, पुद्गल, धर्में, अधर्म और आकाश ये पाँच अस्तिकाय कहे जाते हैं। अस्तिकाय अर्थात्‌ 
प्रदेशसमूहात्मक वस्तु | एक परमाणुके प्रमाणवाली अमूत्त वस्तुके भागको 'प्रदेश' ऐसी संज्ञा है। 
जो वस्तु अनेक प्रदेशात्मक हो वह 'अस्तिकाय' कहलाती है। एक जीव असंख्यातप्रदेशप्रमाण है। 
पुदगल परमाणु यद्यपि एकप्रदेशात्मक है, परंतु दो परमाणुसे लेकर असंख्यात, अनंत परमाणु 
एकत्र हो सकते हैं। इस तरह उसमें परस्पर मिलनेकी शक्ति रहनेसे वह अनेक प्रदेशात्मकता प्राप्त 
कर सकता है; जिससे वह भी अस्तिकाय कहने योग्य है। 'धर्मंद्रव्य/ असंख्यातप्रदेशप्रमाण, 
अधर्मंद्रव्य' असंख्यातप्रदेशप्रमाण, 'आकाशद्रव्य' अनंत्तप्रदेशप्रमाण होनेसे वे भी 'अस्तिकाय हैं' | 
इस त्तरह पाँच अस्तिकाय हैं। जिन पाँच अस्तिकाय परस्परात्मकतासे इस 'लोक' की उत्तपत्ति है, 
अर्थात्‌ लोक' पंचास्तिकायमय है । 


प्रत्येक प्रत्येक जीव असंख्यात्तप्रदेशप्रमाण है | वे जीव अनंत हैं। एक परमाणु जेसे अनंत 
परमाणु हैं । दो परमाणुओंके एकत्र मिलनेसे दृयणुकस्कंध होता है, जो अनंत है । इसी तरह तीन 
परमाणुओंके मिलनेसे ह््यणुकस्कंध होता है, जो अनंत हैं। चार परमाणुओंके एकत्र मिलनेसे 
चतुरणुकस्कंध होता है, जो अनंत हैँ । पाँच प्रमाणुओंके मिलनेसे पंचाणुकस्कंध होता है, जो 
अनंत हैं । इस तरह छः परमाणु, सात परमाणु, आठ परमाणु, नौ परमाणु, दस परमाणु, एकत्र 
मिलनेसे तथारूप अनंत स्कंध हैं| इसी तरह ग्यारह परमाणु, यावत्‌ सौ परमाणु, संख्यात परमाणु, 
असंख्यात परमाणु तथा अनंत परमाणु मिलनेसे अनंत स्कंध हैं | 

धमे द्रव्य एक है। वह असंख्यातप्रदेशप्रमाण लोकव्यापक है। “अधर्मद्रव्य' एक है। 
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वह भी असंख्यातप्रदेशप्रमाण लोकव्यापक है। “आकाशद्रव्य' एक है। वह अनंत्तप्रदेशप्रमाण है, 
लछोकालोकव्यापक है | छोकप्रमाण आकाश असंख्यातप्रदेशात्मक है। 

'कालद्रव्य' यह पाँच अस्तिकायोंका वततनारूप पर्याय है, अर्थात्‌ औपचारिक द्रव्य है, वस्तुत्त: 
ततो पर्याय ही है । और पल विपलसे लेकर वर्षादि पर्यत्त जो काल सूर्यकी गतिसे समझा जाता है, 
वह व्यवहारिककाल' है, ऐसा र्वेतांबर आचाय॑ कहते हैं । दिगम्बर आचाय॑ भी ऐसा कहते हैं, 
परंतु विशेषमें इतना कहते हैं कि लोकाकाशके एक एक प्रदेशमें एक एक कालाणु रहा हुआ है; जो 
अवर्ण, अगंध, अरस और अस्पर्श है; अगुरूलघु स्वभाववान है। वे कालाणु वतंतापर्याय और 
व्यावहारिककालके लिए निमित्तोपकारी हैं। उन कालाणुओंको 'द्रव्य' कहना योग्य है, परंतु 'अस्ति- 
काय' कहना योग्य नहीं है; वर्योकि एक दूसरेसे मिलकर वे अणु क्रियाकी प्रवृत्ति नहीं करते, जिससे 
बहुप्रदेशात्मक न होनेसे 'कालद्रव्य' अस्तिकाय कहने योग्य नहीं है, और पंचास्तिकायके विवेचनमें 
भी उसका गौणरूपसे स्वरूप कहते हैं । 

आकाश अनंतप्रदेशप्रमाण है। उसमें असंख्यात्तप्रदेशप्रमाणमें धर्म, अधर्म द्रव्य व्यापक 
है। धरम, अधमं द्रव्यका ऐसा स्वभाव है कि जीव और पुद्गल उनकी सहायताके निमित्तसे गत्ति- 
और स्थिति कर सकते हैं, जिससे धरम, अधमंकी व्यापकत्तापर्यत ही जीव और पुदुगलकी गति 
स्थिति है; और इससे लोकमर्यादा उत्पन्न: होती है | 


जीव, पुद्गल और धर्म, अधममं, द्रव्यप्रमाण आकाश ये पाँच जहाँ व्यापक हैं,वह 'लोक' कहा 
जाता है। 


७ हि 
[६३० ] छ००..... काविठा, श्रावण वदी, १०७५२ 
शरीर किसका है ? मोहका है। इसलिए असंगभावना रखना योग्य है। 
के * 
[६३१ ] ७०१ राव्यज, श्रावण वदी १३, दि, १०५२ 


(१) 'अमुुक पदार्थंके जाने-आने आदिके प्रसंगमें धर्मास्तकाय आदिके अमुक प्रदेशमें क्रिया 
होती है, और यदि इस प्रकार हो तो उनमें विभाग हो जाये, जिससे वे भी कालके समयकी भाँति 
अस्तिकाय न कहे जा सके इस प्रश्नका समाधान:-- 

जैसे धर्मास्तिकाय आदिके स्व प्रदेश एक समयमें वर्तमान हैं अर्थात्‌ विद्यमान हैं, वेसे 
कालके सर्व समय कुछ एक समयमें विद्यमान नहीं होते, “और फिर द्रव्यके वर्तापर्यायके सिवाय 
कालका कोई भिन्न द्रव्यत्व नहीं है, कि उसके अस्तिकायत्वका संभव हो । अमुक्त प्रदेशमें धर्मास्ति- 
काय आदियें क्रिया हो और अमुक प्रदेशमें नहीं, इससे कुछ उसके अस्तिकायत्वका भंग नहीं होता; 
मात्र एकप्रदेशात्मक वह द्रव्य हो और समूहात्मक होनेकी उसमें योग्यता न हो तो उसके अस्ति- 
कायत्वका भंग हो, अर्थात्‌ कि, तो वह 'अस्तिकाय' न कहा जाये । परमाणु एकप्रदेशात्मक है, त्तो 
भी वैसे दूसरे परमाणु मिलकर वह समूहात्मकत्वको प्राप्त होता है। इसलिए वह “अस्तिकायः 
(पुदूगलास्तिकाय) कहा जाता है। और एक परमाणुमें भी अन॑त्तपर्यायात्मकत्व होता है, और कालके 
एक समयमें कुछ अनंत्तपर्यायात्मकत्व नहीं है; क्योंकि वह स्वयं ही वर्तमान एक पर्यायरूप है। एक 
पर्यायरूप होनेसे वह द्रव्यरूप नहीं ठहरता, तो फिर अस्तिकायरूप माननेका विकल्प भी संभवित 


नहीं है । 


र८वाँ वर्ष ५८५ 


ह (२) मूल अप्कायिक जीवोंका स्वरूप बहुत सूक्ष्म होनेसे सामान्य ज्ञानसे उसका चिशेष- 
#हपसे ज्ञान होना कठिन है; तो भी 'षड्दर्शनसमुच्चय” ग्रंथ अभी प्रसिद्ध हुआ है, उसमें १४१से 
:१४३ पृष्ठ त्तक उसका कुछ स्वरूप समझाया है | उसका विचार कर सकें तो विचार कीजियेगा । 


(३) अग्नि अथवा दूसरा बलवान शस्त्रसे अप्कायिक मूल जीवोंका नाश हो, ऐसा समझमें 
आता है। यहाँसे बाष्प आदिरूप होकर जो पात्ती ऊँचे आकाशमें वादलरूपमें इकट्ठा होता है वह 
बाष्प आदिरूप होनेसे अचित्त होने योग्य लूगता है, परंतु वादलरूप होनेसे फिर सचित्त हो जाने 
योग्य है। वह वर्षारूपसे जमीनपर गिरनेसे भी सचित्त होता है। मिट्टी आदिके साथ मिलनेसे 
भी वह सचित्त रह सकने योग्य है। सामान्यतः मिट्टी अग्नि जेसा बलवान शस्त्र नहीं है, अर्थात्‌ 
वेसा हो तब भी सचित्त होना संभव है | 
.... (४) वीज जब तक बोनेसे उगनेकी योग्यतावाला है त्तव तक निर्जीव नहीं होता, सजीव ही कहा 
जाये | अमुक अवधिके बाद अर्थात्‌ सामान्यतः बीज (अन्नआदिका) तीन वर्ष तक सजीव रह सकता 
है, इससे बीचमें उसमेंसे जीव चला जाये सही, परंतु, उस अवधिके बीत जानेके बाद उसे निर्जीव 
अर्थात्‌ निर्बीज हो जाने योग्य कहा है। कदाचित्‌ उसका आकार बीज जैसा हो, परंतु वह बोनेसे 
उगनेकी योग्यतासे रह्चित हो जाता है। सर्व बीजोंकी अवधि तीन वर्षकी संभवित नहीं है, कितने 
बीजोंकी संभव है । 

(५) फ्रैंच विद्वान द्वारा खोजे गये यंत्रके व्योरेका समाचार भेजा उसे पढ़ा है | उसमें उसका 
नाम जो आत्मा देखनेका यंत्र' रखा है, वह यथार्थ नहीं है। ऐसे किसी भी प्रकारके दर्शनकी 
व्याख्यामें आत्माका समावेश होना योग्य नहीं है। आपने भी उसे आत्मा देखनेका यंत्र नहीं समझा 
है, ऐसा जानते हैं, तथापि कार्मण कि तैजस शरीर दिखायी देने योग्य है या कुछ दूसरा भास होना 
योग्य है, उसे जाननेकी आपकी इच्छा मालूम होत्ती है। कामंण कि तैजस शरीर भी उस त्तरह 
दिखायी देने योग्य नहीं है। परंतु चक्षु, प्रकाश, वह यंत्र, मरनेवालेकी देह और उसकी छाया 
अथवा किसी आभासविशेषसे वैसा दिखायी देना संभव है। उस यंत्रके विषयमें अधिक विवरण 
प्रसिद्ध होनेपर यह बात प्रायः पूर्वापर जाननेमें आयेगी । हवाके परमाणुओंके दिखायी देनेके विपयमें 
भरी उनके लिखनेकी या देखे हुए स्वरूपकी व्याख्या करतेमें कुछ पर्यायांतर लगता है। हवासे गति- 
भान किसी परमाणुस्कंध ( व्यावहारिक परमाणु कुछ विशेष प्रयोगसे दृष्टिगोचर हो सकते योग्य 
हो वह ) दृष्टिगोचर होना संभव है। अभी उनकी कृति अधिक प्रसिद्ध होनेपर विज्षेषख्पसे समाधान 
करना योग्य लगता है। 

हा 


६६२२ ] के ७०२ राठज, श्रावण वदी १४, रवि, १५५२ 
विचारवान पुरुष तो कैबल्यदशा होने तक सृत्युको 

क्‍ नित्य समीप ही समझकर प्रवृत्ति करते हैं । 

श्री भुगुकच्छस्थित भाई श्री अनुपचंद मल॒कचंदके प्रत्ति, 

प्राय: किये हुए कर्मोंकी रहस्यभूत मत्ति मृत्युके समय रहती है । दो प्रकारके भाव हो सकते 
हैँं--एक त्तो, ववचित्‌ मुश्किलसे परिचित्त परमार्थभाव; और दूसरा नित्य परिचित निजकल्पना 
आदि.भावसे रूढिधमके ग्रहण करनेका भाव । सदविचारसे यथार्थ आत्मदृष्टि या वास्तविक 

४ 
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उदासीनत्ता तो सर्व जीवसमूहको देखते हुए किसी विरछ जीवको क्वचित्‌ होती है, और दूसरां भांव॑ 
अनादिसि परिचित है, वही प्रायः सब जीवोंमें देखनेमें आता है, और देहांत होनेके प्रसंगपर भी 
उसका प्राबल्य देखनेमें आता है, ऐसा जानकर मृत्युके समीप आनेपर तथारूप परिणति करनेका 
विचार विचारवान पुरुष छोड़कर, पहलेसे ही उस प्रकारसे रहता है। आप स्वयं बाह्मक्रियाके 
विधि-निषेधके आग्रहको विसरज॑नवत्‌ करके अथवा उसमें अन्तर परिणामसे उदासीन होकर, देह 
ओर तत्संबंधी संवंधका वारंवारका विक्षेपको छोड़कर, यथार्थ आत्मभावका विचार करना ध्यानगतत 
करे तो वही सार्थक है । अंत्तिम अवसरपर अनशतादि या संस्तरादिक या संलेखनादिक क्रियाएँ 
क्वचित हो सकें, तो भी जिस जीवको उपयुक्त भाव ध्यानगत है, उसका जन्म सफल है, और वह 
क्रमसे नि:श्रेयसको प्राप्त होता है । 
आपका, कितने ही कारणोंसे बाह्मयक्रियादिके विधि-निषेधका विशेष ध्यान देखकर हमें खेद 
होता था कि इसमें काल व्यतीत होनेसे आत्मावस्था कितनी स्वस्थताका सेवन करती है, और 
क्या यथार्थ स्वरूपका विचार कर सकतो है अथवा आपको उसका इत्तना अधिक परिचय खेदका 
हेतु नहीं लगता ? जिसमें सहजमात्र उपयोग दिया हो तो चलने जेसा है, उसमें जागृतिकालूका 
लगभग बहुतसा भाग व्यतीत होने जेसा होता है, वह किसलिए और उसका क्या परिणाम ? वह 
क्यों आपके ध्यानमें नहीं आता ? इस विषयमें क्वचित्त कुछ प्रेरणा करनेकी संभवत: इच्छा हुई थी; 
परंतु आपकी त्थारूप रुचि और स्थित्ति दिखायी न देनेसे प्रेरणा करते करते वृत्तिको संकुचित कर 
लिया | अब भी आपके चित्तमें इस बातको अवकाश देने योग्य अवसर है। लोग मात्र विचारवान 
कि सम्यर्दृष्टि समझें, इससे कल्याण नहीं है अथवा बाह्म-व्यवहारके अनेक विधि-निषेधके कतृंत्वके 
माहात्म्यमें कुछ कल्याण नहीं है, ऐसा हमें त्तो लगता है। यह कुछ एकान्तिक दृष्टिसे लिखा है 
अथवा अन्य कोई हेतु है, ऐसा विचार छोड़कर, जो कुछ उन वचनोंसे अंतमुंख वृत्ति होनेकी प्रेरणा 
हो उसे करनेका विचार रखना, यही सुविचारदृष्टि है। 
लोकसमुदाय कोई भला होनेवाला नहीं है, अथवा स्तुतिनिदाके प्रयत्नार्थ इस देहकी प्रवृत्ति 
विचारवानके लिए कतंव्य नहीं है। अंतमुंखवृत्तिके बिना वांह्मक्रियाके विधि-निषेधमें कुछ भी 
वास्तविक कल्याण नहीं है। गच्छादि भेदका निर्वाह करनेमें, नाना प्रकारके विकल्प सिद्ध करनेमें 
आत्माको आवृत करनेके बराबर है । अनेकान्तिक मार्ग भी सम्यगू, एकान्त निजपदकी प्राप्ति कराने- 
के सिवाय दूसरे किसी अन्य हेतुसे उपकारी नहीं है, ऐसा जानकर लिखा है। वह मात्र अनुकम्पा 
बुद्धिसे, निराग्रहसे, निष्कपटतासे, निर्देभतासे, और हित्तार्थ लिखा है, ऐसा यदि आप यथार्थ विचार 
करेंगे तो दृष्टिगोचर होगा, और वचनके ग्रहण अथवा प्रेरणाके होनेका हेतु होगा । 
छ 
[ ६३३ ] ७०३ राठ्ज, भादों सुदी ८, १०५२ 
कितने ही प्रश्नोंका समाधान जाननेकी अभिलाषा रहे यह स्वभाविक है। 
प्रायः सभा मार्गोमें मनुष्यभवको मोक्षका एक साधन मानकर उसकी वहुत प्रशंसा की है, 
और जीवको जिस तरह वह प्राप्त हो भर्थात्‌ उसको वृद्धि हो उस तरह बहुतसे मार्गोमें उपदेश 
किया मालम होता है। जिनोक्त मार्गमें वेसा उपदेश किया मालूम नहीं होता। वेदोक्त मार्ममें 
अपुन्नकी गति नहीं होती', इत्यादि कारणोंसे तथा चार आश्रमोंका क्रमादिसे विचार करनेसे ऐसा 
उपदेश किया हुआ दृष्टिगोचर होता है कि मनुष्यकी वृद्धि हो। जिनोक्त मार्गमें उससे विपरीत्त 


देखा जाता है, अर्थात्‌ वैसा न करते हुए, चाहे जब जीव वेराग्य प्राप्त करे तो संसारका त्याग कर 
देता, ऐसा उपदेश देखनेमें आता है, इसलिए बहुतसे गृहस्थाश्रमको अपनाये विना त्यागी हो, और 
मनुष्यकी वृद्धि रक जाये; क्योंकि उनके अत्यागसे, जो कुछ उन्हें संतानोत्पत्तिका संभव रहता वह 
न हो और उससे वंशके नाश होने जेसे हो, जिससे दुलेभ मनुष्यभवकों जो मोक्षसाधनरूप माना 
है, उसकी वृद्धि रूक जाती है, इसलिए जिनका वेसा अभिप्राय क्‍यों हो ?” उसे जानने आदि विचार- 
का प्रदान लिखा है, उसके समाधानका विचार करनेके लिए यहाँ लिखा है । 
लौकिक दृष्टि और अलौकिक ( लोकोत्तर ) दृष्टिमें महान भेद है, अथवा ये दोनों दष्टियाँ 
परस्पर विरुद्ध स्वभाववाली हैं | छौकिक दृष्टिमें व्यवहार (सांसारिक कारण ) की मुख्यता है और 
अलौकिक दष्टिमें परमार्थकी मुख्यता है। इसलिए अलौकिक दृष्टिको लौकिक दष्टिके फलके साथ 
प्रायः ( बहुत करके ) मिलाना योग्य नहीं है । 
जेन और दूसरे सभी मार्गोमें प्रायः मनुष्यदेहका विशेष माहात्म्य कहा है, अर्थात मोक्ष- 
साधनका कारणरूप होनेसे उसे चित्तामणि जैसा कहा है, वह सत्य है। परंतु यदि उससे मोक्षसाधन 
किया तो ही उसका यह माहात्म्य है, नहीं तो वास्तविक दृष्टिसे पशुकी देह जितनी भी उसकी 
कीमत मालम नहीं होती । 


मनुष्यादि वंश्की वृद्धि करना यह विचार मुख्यतः लौकिक दृष्टिका है, परंतु उस देहको 
पाकर अवश्य मोक्षसाधन करना, अथवा उस साधनका निश्चय करना, यह विचार मुख्यत्तः अलौकिक 
दृष्टिका है | अलौकिक दृष्टिमें मनुष्यादि वंशकी वृद्धि करना, ऐसा नहीं कहा है, इससे मनुष्यादिः 
का नाश करना ऐसा उसमें आशय रहता है, यह नहीं समझना चाहिए। लौकिक दृष्टिमें तो 
युद्धादि अनेक प्रसंगोंमें हजारों मनुष्योंके नाश हो जानेका समय आता है, और उसमें बहुतसे वंश- 
रहित हो जाते हैं, परंतु परमार्थ अर्थात्‌ अलौकिक दृष्टिमें वेसे काये नहीं होते कि जिससे प्रायः वेसा 
होनेका समय आवे, अर्थात्‌ इस स्थानमें अलोकिक दृष्टिसे निर्वेरता, अविरोध, मनुष्य आदि 
प्राणियोंकी रक्षा और उत्तके वंशका रहना, यह सहज ही बन जाता है; और मनुण्य आदि वंशकी 
वद्धि करनेका जिसका हेतु है, ऐसी लौकिक दृष्टि प्रत्युत उस जगह वर, विरोध, मनुष्य आदि 
प्राणियोंका नाश और वंशहीनता करनेवाली होती है । 


अलौकिक दृष्टिको पाकर अथवा अलौकिक दृष्टिके प्रभावसे कोई भी मनुष्य छोटी उमरमें 
त्यागी हो जाये तो उससे जिसने गृहस्थाश्रम ग्रहण न किया हो उसके वंशका, अथवा जिसने 
गृहस्थाश्रम ग्रहण किया हो और पृत्रोत्पत्ति न हुई हो, उसके वंशके नाश होनेका समय आये, 
और उतने मनुष्योंका जन्म कम हो, जिससे मोक्षसाधत्की हेतुभूत मनुष्यदेहकी प्राप्तिके रोकने 
जैसा हो जाये, ऐसा लौकिक दृष्टिसे योग्य लगता है; परंतु परमार्थ दृष्टिसे वह प्रायः कल्पना 
मात्र छूगता है। 

किसीने भी पूर्वकालमें परमार्थमार्गका आराधन करके यहाँ मनुष्यभव प्राप्त किया हो, 
उसे छोटी उमरसे ही त्याग-वराग्य तीव्नतासे उदयमें आते हैं, वेसे मनुष्यको संत्तानकी उत्पत्ति 
होनेके पश्चात्‌ त्याग करनेका उपदेश करना, अथवा आश्रमके अनुक्रममें रखना, यह यथार्थ प्रतीत 
नहीं होता; क्योंकि मनुष्यदेह तो बाह्य दृष्टिसि अथवा अपेक्षारूपसे मोक्षसाधनरूप है, और यथार्थ 
त्याग-वेराग्य त्तो मूलतः मोक्षसधनरूप है, और वसे कारण प्राप्त करनेसे मनुष्यदेहकी मोक्ष- 
साधनता सिद्ध होती थी, वे कारण प्राप्त होनेपर उस देहसे भोग आदिमें पड़नेका कहना, इसे 


है 
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मनुष्यदेहको सोक्षसाधनरूप करनेके समान कहा जाये कि संसार साधनरूप करनेके समान कहा 
जाय यह विचारणीय है । 


वेदोक्त मार्गमें जो चार आश्रमोंकी व्यवस्था है वह एकानन्‍्तरूपसे नहीं है। वामदेव, शुक- 
देव, जडभरतजी इत्यादि “आश्रमके क्रमके विना त्यागरूपसे विचरे हैं। जिनसे वेसा होना अशक्य 
हो, वे परिणाममें यथार्थ त्याग करनेका लक्ष्य रखकर आश्रमपुव॑क प्रवृत्ति करें तो यह सामान्यतः 
ठीक है, ऐसा कहा जा सके । आयुकी ऐसी क्षणभंगुरता है कि वैसा क्रम भी किसी विरलेको ही 
प्राप्त होनेका अवसर आये | कदाचित्‌ वेसी आयु प्राप्त हुई हो तो भी वेसी वृत्तिसे अर्थात्‌ वैसे 
परिणामसे यथार्थ त्याग हो ऐसा लक्ष्य रखकर प्रवृत्ति करना तो किसीसे ही बन सकता है। 


जिनोक्त मार्गका भी ऐसा एकान्त सिद्धांत नहीं है कि चाहे जिस उमरमें चाहे जिस मनुष्य- 
को त्याग करता चाहिए । तथारूप सत्संग और सद्गुरूका योग होनेपर, उस आश्रमसे कोई 
पुर्वके संस्कारवाला अर्थात्‌ विशेष वेराग्यवान पुरुष गृहस्थाश्रमको ग्रहण करनेसे पहले त्याग 
करे तो उसने योग्य किया है, ऐसा जिनसिद्धांत प्रायः कहता है; क्योंकि अपूर्व॑ साधनोंके प्राप्त होने 
पर भोगादि भोगनेके विचारमें पड़ना, और उसकी प्राप्तिके लिए प्रयत्न करके अपने प्राप्त आत्म- 
साधनको गँवाने जेसा करता, और अपनेसे जो संत्तति होगी वह मनुष्यदेह प्राप्त करेगी, वह देह 
मोक्षके साधनरूप होगी, ऐसी मनोरथ मात्र कल्पनामें पड़ना, यह मनुष्यभवकी उत्तंमता दूर करके 
उसे पशुवत्त्‌ करने जैसा हो । 


इंद्रियाँ शादि जिसकी शान्त नहीं हुई हैं, ज्ञानीपुरुषकी दृष्टिमें अभी जो त्याग करनेके 
योग्य नहीं है, ऐसे किसी मंद अथवा मोहवेराग्यवान्‌ जीवको त्याग अपनाना प्रशस्त ही है, ऐसा 
जिनसिद्धांत कुछ एकान्तरूपसे नहीं है । 

प्रथमसे ही जिसे उत्तम संस्कारयुक्त३ वेराग्य न हो, वह पुरुष कदाचित्‌ त्यागके परिणाममें 
लक्ष्य रखकर आश्रमपुव॑क प्रवृत्ति करे, त्तो उसने एकांतसे भूल ही की है, और त्याग ही किया 
होता तो उत्तम था, ऐसा भी जिनसिद्धांत नहीं है। मात्र मोक्षसाधनका प्रसंग प्राप्त होनेपर उस 
प्रसंगको जाने नहीं देना चाहिए, ऐसा जिनका उपदेश है। 


उत्तम संस्कारवाले पुरुष गृहस्थाश्रम किये विना त्याग करें, तो उससे मनुष्यकी वृद्धि रुक 
जाये, और उससे मोक्षसाधनके कारण रुक जायें, यह्‌ विचार करना अल्प दृष्टिसे योग्य दिखायी 
दे, परंतु तथारूप त्याग-वेराग्यका योग प्राप्त होनेपर, मनुष्यदेहकी सफलत्ता होनेके लिए, उस 
योगका अप्रमत्ततासे विलम्बके विना लाभ प्राप्त करना, यह विचार तो पूर्वापर अविरुद्ध और 
परमार्थदृष्टिसे सिद्ध कहा जाये। आयु सम्पूर्ण है और अपने संतत्ति हो तो वे मोक्षसाधन करेगी 
ऐसा निश्चय करके, संतति होगी ही ऐसा मानकर, पीछेसे ऐसेका ऐसा त्याग प्रकाशित होगा, ऐसे 
भविष्यकी कल्पना करके आश्रमपुवंक प्रवृत्ति करनेको कौनसा विचारवान एकान्‍्तसे योग्य 
समझे ? अपने वेराग्यमें मंदता न हो, और ज्ञात्तीपुरुष जिसे त्याग करने योग्य समझते हों, उसे 
दूसरे मनोरथ मात्र कारणोंके अथवा अनिश्चित कारणोंके विचारकों छोड़कर निश्चित और प्राप्त 
कारणोंका आश्रय करना, यही उत्तम है, और यही मनुष्यभवकी सार्थकता है; बाकी वृद्धि आदिकी 
तो कल्पना है। सच्चे मोक्षमार्गका नाश कर मात्र मनुष्यकी वृद्धि करनेकी कल्पना करने जेसा | 
करे त्तो हो सके | 

इत्यादि अनेक कारणोंसे परमार्थदृष्टिसे जो उपदेश दिया है, वही योग्य दिखायी देता है । 
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ऐसे प्रइनोत्त रमें विशेषत्ः उपयोगको प्रेरित करना कठिन पड़ता है। तो भी संक्षेपमें जो कुछ 
लिखना बन पाया, उसे उदीरणावत्‌ करके लिखा है। 


जहाँ त्तक हो सके वहाँ तक ज्ञानीपुरुषके वचनोंको लोकिक आशयमें न लगाना; अथवा 
अलौकिक दृष्टिसे विचारना योग्य है; और जहाँ तक हो सके वहाँ तक लौकिक प्रश्तोत्तरमें भी 
विशेष उपकारके विना पड़ना योग्य नहीं है। वेसे प्रसंगोंमें. बहुत बार परमार्थद्ष्टिके क्षुब्ध करने 
जैसा परिणाम आता है। 


बड़के बड़ बट या पीपलके गोदेका रक्षण भी कुछ उनके वंशको वृद्धि करनेके हेतुसे उन्हें 
अभक्ष्य कहा है, ऐसा समझना योग्य नहीं है । उनमें कोमलता होती है, जिससे उनमें अनंतकायका 
संभव है, तथा उनके बदले दूसरी अनेक वस्तुओंसे निष्पापत्तासे रहा जा सकता है, फिर भी उन्हीं 
को अंगीकार करनेकी इच्छा रखना यह वृत्तिकी अति तुच्छता है; इसलिए उन्हें अभक्ष्य कहा है 
यह यथार्थ लगने योग्य है। 


पानीकी ब्‌ दमें असंख्यात जीव हैं, यह बात सच्ची है । परंतु उपयुक्त बड़के बड़ बट्ढे आदिके 
जो कारण हैं, 'वेसे कारण इसमें नहीं हैं, इसलिए इसे अभक्ष्य नहीं कहा है | यद्यपि वेसे पानीके 
काममें लेनेकी भी आज्ञा है, ऐसा नहीं कहा; और उसंसे भी अमुक पाप हो, ऐसा उपदेश है । 

पहलेके पत्रमें बीजके सचित्त-अचित्तसंबंधी समाधान लिखा है; वहु किसी .विशेष हेतुसे 
संक्षिप्त किय। है। परंपरा रूढिके अनुसार लिखा है, तथापि उसमें कुछ विशेष भेद समझमें आता 
है, उसे नहीं लिखा है। लिखने योग्य न लगनेसे नहीं लिखा है। क्योंकि वह भेद विचार मात्र है, 
और उसमें कुछ वेसा उपकार समाया हुआ नहीं दीखता । 

नाता प्रकारके प्रश्नोत्तरोंका लक्ष्य एक मात्र आत्मार्थके लिए हो तो आत्माका बहुत्त उप- 
कार होना संभव है । 
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लौकिक दृष्टि और अलोकिक दृष्टिमें बड़ा भेद है। लौकिक दुृष्टिमें व्यवहारकी मुख्यता है 
और अलौकिक दृष्टिमें परमार्थकी मुख्यता है । 

जैन और दूसरे सब मार्गोमें मनृष्यदेहकी विशेषता एवं अमूल्यता कही है, यह सत्य है; 
परन्तु यदि उसे मोक्षसाधन बनाया जा सके तो ही उसकी विशेषता एवं अमूल्यता है। 

मनुष्य आदि वंशकी वृद्धि करना यह विचार लौकिक दुृष्टिका है; परन्तु मनुष्यको यथातथ्य 
योग होनेपर कल्याणका अवश्य निश्चय करना तथा प्राप्ति करना यह विचार अलौकिक 
दृष्टिका है । 


यदि ऐसा ही निश्चय किया गया हो कि क्रमेण ही स्वंसंगपरित्याग करना तो उसे यथा- 

स्थित विचार न कहा जाये। क्योंकि पू्वकालमें कल्याणका आराधन किया है ऐसे कई उत्तम 

जीव छोटी उमरसे ही उत्कृष्ट त्यागको प्राप्त हुए हैं। शुकदेवजी, जडभरत आदिके प्रसंग दूसरे 

दर्शंनमें उसके लिए द्शांतरूप हैं। यदि ऐसा ही नियम वनाया हो कि गृहस्थाश्रमका आराधन 

_किये बिना त्याग होता ही नहीं है तो फिर वैसे परम उदासीन पुरुषको, त्यागका नाथ कराकर 
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(१) वृत्ति आदिकी न्यूनता अभिमान्तपूर्वक होती हो तो भी करना योग्य है। विशेषता 
इतनी है कि उस अभिमानके लिए निरंतर खेद रखना | वेसा हो सके तो क्रमशः वत्ति आदिकी 
न्यूनता हो और उस संबंधी अभिमान भी न्यू हो जाये । 

(२) अनेक स्थंछोंपर विचारवान पुरुषोंने ऐसा कहा है कि ज्ञान होनेपर काम, क्रोध, तष्णा 
आदि भाव निमूल हो जाते हैं, यह सत्य है। तथापि उन वचनोंका ऐसा परमार्थ नहीं है कि ज्ञान 
होनेसे पहले वे मंद व पडें या कम न हों । यद्यपि उनका समूल छेदन तो ज्ञाससे होता है, परंतु . 
जब त्क कषाय आदिकी मंदताकी त्यूनता हो तब तक प्रायः ज्ञान उत्पन्न ही नहीं होता । ज्ञान प्राप्त 
होनेमें विचार मुख्य साधन है, और उस विचारके वेराग्य (योगके प्रति अनासक्ति) तथा उपशम 
(कषाय आदिकी अतीव मंदता, उनके प्रति विशेष खेद) दो मुख्य आधार हैं | ऐसा जानकर उसका 
निरंतर लक्ष्य रखकर वैसी परिणत्ति करना योग्य है। | 


सत्युरुषके वचनके यथार्थ ग्रहणके विना प्रायः विचा रका उडड्भूब नहीं होता, और सतृपुरुषके 
वचनका यथार्थ ग्रहण, सत्पुरुषकी प्रतीति, यह कल्याण होनेमें सर्वोत्तष्ट निमित्त होनेसे, उन्तकी 
अननन्‍्य आश्रयभवित” परिणमित्त होनेसे होता है। प्रायः ये कारण परस्पर अन्योन्याश्रय जैसे हैं । 
कहीं किसीकी मुख्यता है, और कहीं - किसीकी ' मुख्यता है, तथापि ऐसा तो अनुभवमें आता 
है कि जो सच्चा मुमुक्ष हो, उसे सत्पुरुषकी आश्रयभकति, अहंभाव आदिके छेदनके लिए और 
अल्पकालमें विचारदशा परिणमित्त होनेके लिए उत्कृष्ट कारणरूप होती है। 

भोगमें अनासक्ति हो, तथा लौकिक विशेषता दिखानेकी वुद्धि कम की जाये तो तृष्णा निर्बल 
होती जाती है। छौकिक मान आदिकी तुच्छता समझमें आ जाये तो उसकी विशेषता न लगे 
और इससे उसकी इच्छा सहजमें मंद हो जाये, ऐसा यथार्थ भासित होता है | बहुत ही मुश्किलसे 
आजीविका चलती हो तो भी मुमुक्षुके लिए वह बहुत है; क्योंकि विशेषका कुछ आवश्यक उपयोग 
( कारण ) नहीं है, ऐसा जब त्क निश्चय न किया जाये तब तक तृष्णा नाना प्रकारसे आवरण 
किया करे | लौकिक विशेषतामें कुछ सारभूतता नहीं है, ऐसा निश्चय करनेमें आये तो मुश्किलसे, 
आजीविका जितना मिलता हो तो भी तृप्ति रहे । मुश्किकसे आजीविका जितना न मिलता हो तो 
भी ममक्षजीव प्रायः आत्तंध्यान न होने-दे, अथवा हौनेपर वह विशेष खेद करे; और आजीविकाकी 
खोटको यथाधर्म उपाजंन करनेकी मंद कल्पना करे, इत्यादि प्रकारसे-बर्ताव करते हुए तष्णाका 
पराभव ( क्षय ) होने योग्य दीखता है। 

३. प्रायः सत्पुरुषके वचनसे आध्यात्मिकशास्त्र भी आत्मज्ञानका हेतु होता है, क्योंकि परमार्थ 
आत्मा शास्त्रमें वहीं रहता, सत्पुरुषमें रहता है। मुमुक्ष्‌की यदि किसी सत्पुरुषका आश्रय प्राप्त 
हुआ हों तो प्राय ज्ञानकी याचना करना योग्य नहीं है, मात्र त्थारूप वराग्य उपशम आदि प्राप्त 
करनेके उपाय करना योग्य है। उसके योग्य प्रकारसे सिद्ध होनेपर ज्ञानीका उपदेश सुलभतासे 

रिणमित होता है, और यथार्थ विचार और ज्ञानका हेतु होता है। 

७. जब तक कम उपाधिवाले क्षेत्रमें आजीविका चलती हो तब तक विश्वेप प्राप्त करनेकी 
कल्पनासे ममक्षकों, किसी एक विशेष अलौकिक हेतुके विना अधिक उपाधिवाले क्षेत्रमें जाना 
योग्य नहीं है; क्योंकि उससे वहुतसी सद्वृत्तियाँ मंद पड़ जाती हैं, अथवा बढ़ती नहीं हैं । 

५. योगंवासिष्ट' के पहले दो प्रकरण और बसे ग्रन्थोंका मुमक्षकों विशेप ध्यान करना 


योग्य है । 
छे 


र०वाँ वर्ष ण्ण्३ 


[ ६रे५ ] ७०७ वबड़वा, भादों सुदी ११, गुरु १५०२ 
ब्रह्मरंत्र आदिमें होनेवाले भासके विषयमें पहले मुंबई पत्र मिला था। अभी उस बिषयके 
विवरणका दूसरा पत्र मिला है। वह वह भास होना संभव है, ऐसा कहनेमें कुछ समझके भेदसे 
व्याख्याभेद होता है। श्री वेजनाथजीका आपको समागम है, तो उनके द्वारा उस मार्गका यथा- 
शक्ति विशेष पुरुषार्थ होता हो तो करता योग्य है। वर्तमानमें उस भागके प्रति हमारा विशेष 
उपयोग नहीं रहता है। और पत्र द्वारा प्रायः उस मार्गका विशेष ध्यान कराया नहीं जा सकत्ता, 
जिससे, आपको श्री वेजनाथजीका समागम है तो यथाशक्ति उस समागमका लाभ लेनेमें वृत्ति रखें 
तो आपत्ति नहीं है । 
आत्माकी कुछ उज्ज्वरुत्ताके लिए उसके अस्तित्व तथा माहात्म्य आदिकी प्रत्तीतिमें आनेके 
लिए तथा आत्मज्ञानकी अधिकारिताके लिए वह साधन उपकारी है | इसके सिवाय प्रायः दूसरी 
तरह उपका री नहीं है; इतना ध्याव अवश्य रखता योग्य है। यही विचती । 
सहजात्मस्वरूपसे यथायोग्य प्रणाम 


७ 


[६३६ ] ७०८ राहठ्ज, भादों, १९५२ 

दूसरे जेठ सुदी १, शनिको आपको लिखा पत्र ध्यानमें आये तो यहाँ भेज & » » * जैसे 
चलता आया है, वेसे चछ॒ता आये, और मुझे किसी प्रतिबंधसे प्रवुत्ति करनेका कोई कारण नहीं 
है, ऐसा भावार्थ आपने लिखा, उस विषयमें जाननेके लिए संक्षेपसे नीचे लिखता हूँ:-- 

जेनदर्शतकी पद्धतिसे देखते हुए और वेदांतकी पद्धतिसे देखते हुए हमें केवलज्ञान संभव है । 
जैनमें केवलज्ञानका जो स्वरूप लिखा है, मात्र उसीको समझता मुदिकिल हो जात्ता है। फिर चर्तं- 
सानमें उस ज्ञानका उसीने निषेध किया है, जिससे तत्संबंधी प्रयत्त करना भी सफल दिखायी 
नहीं देता । 


जैनप्रसंगमें हमारा अधिक निवास हुआ है, तो किसी भी प्रकारसे उस मार्गका उद्धार हम 
जेसों हारा विशेषत: हो सके, क्योंकि उसका स्वरूप विशेषतः समझमें आया हो, इत्यादि वर्तमानमें 
जेनदर्शन इतना अधिक अव्यवस्थित अथवा विपरीत स्थितिमें देखनेमें आता है, कि उसमेंसे मानों 
जित्तको » »८ » »” गया है, और लोग मार्ग प्ररूपित करते हैं | वाह्य झंझट बहुत बढ़ा दी है, 
और अंत्तमागका ज्ञान प्रायः विच्छेद जेसा हुआ है। वेदोक्त मार्गमें दो सौ चार सो वरसमें कोई 
कोई महान आचाय॑ हुए दिखायी देते हैं; कि जिससे लाखों मनुष्योंको वेदोक्त पद्धति सचेत होकर 
प्राप्त हुई हो । फिर साधारणतः कोई कोई आचाये अथवा उस मार्गके जाननेवाले सतपुरुष इसी 
तरह हुआ करते हैं; और जैनमार्ग बहुत वर्षोसे वेसा हुआ मालूम नहीं होता । जैनमार्ममें प्रजा भी 
बहुत थोड़ो रह गयी है, और उसमें सेंकड़ों भेद हैं। इतना ही चहीं, कितु मूलमार्गके सन्‍्मुख होने- 
की बात भी उनके कानमें तहीं पड़ती, और उपदेशकके ध्यानमें नहीं है, ऐसी स्थिति हो रही है । 
इसलिए चित्तमें ऐसा आया करता है कि यदि उस मार्गका अधिक प्रचार हो तो वंसे करना, नहीं 
तो उसमें रहनेवाली प्रजाको मूललक्ष्यरूपसे प्रेरित करना यह काम बहुत विकट है। तथा जेन- 
मार्गको स्वयमेव समझना और समझाना कठिन है । उसे समझाते हुए अनेक प्रतिवंबक कारण आ 


१. यहाँ अक्षर खंडित हो गये हैं । 
७५ 





५९४ श्रोसद्‌ राजचन्द्र 


खड़े हों, ऐसी स्थिति है | इसलिए वेसी प्रवृत्ति करते हुए डर लगता है | उसके साथ साथ यह भी 
रहता है कि यदि यह काय इस कालमें हमारेसे कुछ भी वने तो बच सकता है। नहीं तो अभी तो 
मृलमार्गके सन्‍्मुख होनेके लिए दूसरेका प्रयत्त काम आये वेसा दिखायी नहीं देता । प्राय: मूलमार्ग 
दूसरेके ध्यानमें नहीं है, तथा उसका हेतु दुष्टांतपूर्वक उपदेश करनेमें परमश्रुत्त आदि गुण अपेक्षित्त 
हैं, उसी तरह बहुतसे अंतरंग गुण अपेक्षित हैं, वे यहाँ है, ऐसा दृढ भास होता है। 
इस त्तरह यदि मूलमाग्गंको प्रकाशमें लाता हो तो प्रकाशमें लानेवालेको सर्वंसंगपरित्याग 
करता योग्य है; क्योंकि उससे यथार्थ समर्थ उपकार होनेका समय आये । वततमान दशाको देखते 
हुए, सत्ताके कर्मोपर दृष्टि डालते हुए कुछ समयके बाद उसका उदयमें आना संभव है । हमें सहज- 
स्वरूपज्ञान है, जिससे योगसाधनकी इत्तनी अपेक्षा न होनेसे उसमें प्रवृत्ति नहीं की, तथा वह 
सर्वंसंगपरित्यागमें अथवा विशुद्ध देशपरित्यागमें साधने योग्य है।' इससे छोगोंका बहुत उपकार 
होता है, यद्यपि वास्तविक उपकारका कारण तो आत्मज्ञानके विना दूसरा कोई नहीं है। 
अभी दो वर्ष त्तक वह योगसाधन विशेषतः उदयमें आये वेसा दिखायी नहीं देता, इसलिए 
इसके वादकी कल्पना की जाती है, और तीनसे चार वर्ष उस मार्ममें व्यत्तीत्त किये जायें तो ३६वें 
वर्षमें सवंसंगपरित्यागी उपदेशकका समय आये, और लोगोंका श्रेय होना हो तो हो । 
छोटी उमरमें मार्गका उद्धार करनेकी अभिलाषा रहती थी, उसके वाद ज्ञानदशा आनेके 
बाद क्रमशः वह शान्‍्त जेसी हो गयी; परंतु कोई कोई लोग परिचयमें आये, उन्हें कुछ विशेषता 
भासित होनेसे कुछ मृलमार्गपर ध्यान आया, और इस ओर तो सैंकड़ों और हजारों मनुष्य समागम- 
में आये, जिनमेंसे कुछ समझवाले त्था उपदेशकके प्रति आस्थावाले ऐसे सौ-एक मनुष्य निकलें। इससे 
यह देखनेमें आया कि लोग तरनेके अभिलाषी विश्येष है; परन्तु उन्हें वेसा योग नहीं मिलता । यदि 
सचमुच उपदेशक पुरुषका योग मिले तो बहुतसे जीव मूलमाग्ग प्राप्त करें, ऐसा हैं और दया आदि- 
का विशेष उद्योतत होना संभव है। ऐस। दिखायी देनेसे कुछ चित्तमें आत्ता है कि यह काये कोई 
करे तो बहुत अच्छा है। परन्तु दृष्टि डालनेसे वेसा कोई पुरुष ध्यानमें चहीं आता, इसलिए कुछ 
लिखनेवालेकी भोर ही दृष्टि आती है; परन्तु लिखनेवालेका जन्मसे ऐसा लक्ष्य है कि इस जैसा 
एक भी जोखिसवाला पद नहीं है, और जब त्तक अपनी उस कार्यंकी यथायोग्यत्ता न रहे त्तव तक 
उसकी इच्छा मात्र भी न करता, और प्रायः अभी तक उसी तरह प्रवृत्ति करनेमें आयी है । मार्ग- 
का कुछ भी स्वरूप किसी किसीको समझाया है, तथापि किसीको एक ब्रत्पच्चक्खाण नहीं दिया 
है, अथवा आप हमारे शिष्य हैं और हम गुरु हैं, ऐसा प्रकार प्राय: प्रदर्शित नहीं हुआ है। कहनेका 
हेतु यह है कि स्वसंगपरित्याग होनेपर उस कार्यकी प्रवृत्ति सहजस्वभावसे उदयमें 
आये तो करना, ऐसी मात्र कल्पना है। उसका सच्चा आग्रह नहीं है, मात्र अनुकंपा आदि तथा 
ज्ञानप्रभाव रहता है, इससे कभी कभी वह वृत्ति उठती है, अथवा अल्पांशसे स्वयंमें वह वृत्ति है, 
तथापि वह स्ववश है| हम मानते हैं कि यदि उस तरह सर्वसंगपरित्यागादि हो तो हजारों मनुष्य 
मलमार्गको प्राप्त करें, और हजारों मनुष्य उस सन्मार्गका आराधन कर सदयगतिको प्राप्त करें, ऐसा 
हमसे होना संभव है। हमारे संगमें अनेक जीवोंको त्याग करनेको वृत्ति हो ऐसा स्वयंमें त्याग हैं । 
धरम स्थापित करनेका मान बड़ा है; उसकी स्पृहासे भी कभी ऐसी वृत्ति रहे, परन्तु आत्माको अनेक 
बार परख देखनेसे उसकी संभावना, अवकी दश्यामें कम ही दिखायी देती है; और वह कुछ सत्तामें 
रही होगी तो वह भी कीण हो जायेगी, ऐसा अवश्य प्रतीत होता है । क्योंकि यथायोग्यताके विना 
देह छट जाये ऐसी दृढ़ कल्पना हो तो भी मार्गका उपदेश नहीं करना, ऐसा आत्मनिश्चय नित्य 


| २०वाँ वर्ष ५९५ 


रहता है। एक इस बलवान कारणसे परिग्रह आदिके त्याग करनेका विचार रहा करता है। मेरे 
मनमें ऐसा रहता है कि यदि वेदोक्त धर्मका प्रकाशन करना अथवा स्थापन करना हो तो मेरी 
दशा यथायोग्य है। परन्तु जिनोक्त धर्मकी स्थापना करनी हो तो अभी तक उतनी योग्यत्ता नहीं 
है | तो भी विशेष योग्यता है, ऐसा लगता है। 


[ ६३७ ] ७०९ राष्ण्ज, भादों, १९५२ 
१. है नाथ ! या तो धर्मोन्नति करनेको इच्छा सहजतासे शांत हो जाये, या तो वह इच्छा 
अवश्य कार्यमें परिणत हो जाये ! उसका अवश्य कार्यरूप होना अत्ति दुष्कर दीखता है, क्योंकि 
छोटी छोटी बात्तोंमें भी बहुत भेद हैं, और उसके मूल बहुत गहरे हैं । मूलमाग्गंसे लोग लाखों कोस 
दूर हैं। इतना ही नहीं परंतु उनमें यदि मूलमार्गकी जिज्ञासा उत्पन्न करानी हों, तो भी बहुत्त 
कालका परिचय होनेपर भी वह होनी कठिन पड़े, ऐसी उन्तकी दुराग्रह आदिसे जडप्रधानदशा 
रहती है । 
२. उन्‍नतिके साधनोंकी स्मृत्ति करता हूँ:-- 
बोधबीजके स्वरूपका निरूपण मूलमार्गके अनुसार जगह-जगह हो । 
जगह जगह, मतभेदसे कुछ भी कल्याण नहीं है, यह बात फेले | 
प्रत्यक्ष सदगुरुकी आज्ञासे धर्म है, यह बात ध्यानमें आये । 
द्रव्यानुयोग--आत्मविद्याका प्रकाश हो | 
त्याग वेराग्यकी विशेषतासे साधु विचरें | 
नवत्तत्त्वप्रकाश । 
साधुधमंप्रकाश | 
श्रावकधर्म प्रकाश । 
विचार । 
अनेक जीवोंको प्राप्ति | 
है. 

[ ६३८ ] ७१० वडवा, भादों सुदी १५, सोम, १९०५२ 
आत्मा आत्मा 
सच्चिदानंद सच्चिदानंद 
ज्ञानापेक्षासे सवेव्यापक, सच्चिदानंद ऐसी में आत्मा एक हूँ, ऐसा विचार करना, ध्यान 

करना | 
निर्मल, अत्यन्त निर्मल, परमशुद्ध, चेतन्यघन, प्रगट आत्मस्वरूप है। 
सर्वको कम करते करते जो अवाघ्य अनुभव रहता है वह आत्मा है। 
जो सबको जानती है वह आत्मा है। 
जो सर्व भावोंको प्रका शित्त करती है वह आत्मा है। 
उपयोगमय आत्मा है । 
अव्यावाध समाधिस्वरूप आत्मा है| 
आत्मा है, आत्मा अत्यंत्त प्रगट है, क्योंकि स्वसंवेदन प्रगट अनुभवमें आता है। 


५० द्‌ श्रीमद्‌ राजचरद्र 


वह आत्मा नित्य है, अनुत्पन्न और अमिलनस्वरूप होनेसे । 

अआंत्तिहपसे परभावका कर्ता है। 

उसके फलका भोक्ता है। 

भान होनेपर स्वभावपरिणामी है । 

स्वेथा स्वभावपरिणाम वह मोक्ष है| 

सद्गुरु, सत्संग सत्शास्त्र, सदृविचार और संयम आदि उसके साधन हैं। 

आत्माके अस्तित्वसे लेकर निर्वाण तकके पद सच्चे हैं, अत्यंत्त सच्चे हैं, क्योंकि प्रगट अनुभव- 
में आते हैं । 

अआ्रांत्तिरूपसे आत्मा परभावका कर्ता होनेसे शुभाशुभ कमंकी उत्पत्ति होती है। 

कम सफल होनेसे उस शुभाशुभ कर्मको आत्मा भोगती है। 

उत्कृष्ट शुभसे उत्कृष्ट अशुभ तकके सब न्‍्यूनाधिक पर्याय भोगनेरूप क्षेत्र अवश्य है। 

निजस्वभावज्ञानमें केवल उपयोगसे, तन्मयाकार, सहजस्वभावसे, निविकल्परूपसे जो आत्मा 
परिणमन करती है, वह केवलज्ञान है । 

त्थारूप प्रत्तीतिरूपसे जो परिणमन करे वह सम्यकत्व है । 

निरंतर वह प्रतीति रहा करे, उसे क्षायिक सम्यकत्व कहते हैं । 

ववचित्‌ मंद, वंवचित्‌ तीत्र, क्वचित्‌ विसजंन, क्वचित्‌ स्मरणरूप, ऐसी प्रत्तीति रहे उसे 
क्षयोपशम सम्यक्त्व कहते हैं । 

उस प्रतीतिको जब तक सत्तागत आवरण उदयमें नहीं आया तब तक उपशम सम्यवत्व 
कहते हैं । 

आत्माको जब आवरण उदयमें आये त्तब वह उस प्रतीतिसे गिर पड़े उसे सास्वादन सम्य- 
क्त्व कहते हैं । 

अत्यंत प्रतीति होनेके योगमें सत्तागत अल्प पुदगलका वेदन जहाँ रहा है, उसे वेदक 
सम्यक्त्व कहते हैं । 

तथारूप प्रतीति होनेपर अन्यभावसंबंधी अहंत्व-ममत्व आदि, हषे-शोकका क्रमशः क्षय हो । 

मनरुपी योगमें तारततम्यसहित जो कोई चारित्रकी आराधना करता है वह सिद्धि पाता है। 
और जो स्वरूपस्थिरताका सेवन करता है वह स्वभावस्थिति प्राप्त करता है। 

निरंत्तर स्वरूपलाभ, स्वरूपाकार उपयोगका परिणमन इत्यादि स्वभाव अंतराय कमंके 


क्षयसे प्रगट होते हैं । 
जो केवल स्वभावपरिणामी ज्ञान है वह केवलज्ञान है........केवलज्ञान है । 
७छ 
[६४० ] ७११ राज, भादों, १५५२ 


बौद्ध, नेयायिक, सांख्य, जैन और मीमांसा ये पाँच आस्तिक दर्शन अर्थात्‌ वंध-मोक्ष आदि 
भावको स्वीकार करनेवाले दर्शन हैं | नैयायिकके अभिप्राय जेसा ही वेशेपिकका अभिप्राय है, सांख्य 
जेसा ही योगका अभिप्राय है--इनमें सहज भेद हैं, इसलिए उन दर्शनोंका अलग विचार नहीं किया 
है। पूर्व और उत्तर इस तरह मीमांसादर्शनके दो भेद हूं। पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसामें 
विचारभेद विद्येप हैं; तथापि मीमांसा शब्दसे दोनोंका बोध होता है, इसलिए यहाँ उस शब्दसे 
दोनों समझें । पुूर्वमीमां साका 'जेमिनी' और उत्तरमीमांसाका *“वेदांत' ये नाम भी प्रसिद्ध हैं। 
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बौद्ध और जैनके सिवाय बाकीके दर्शंत वेदको मुख्य मानकर चलते हैं; इसलिए वेदाश्रित 
दर्शन हैं; और वेदार्थकों प्रकाशित कर अपने दर्शनको स्थापित करनेका प्रयत्न करते हैं। बौद्ध 
और जैन वेदाश्रित नहीं हैं, स्वतंत्र दशा हैं। 


आत्मा आदि पदार्थको न स्वीकार करनेवाला ऐसा चार्वाक नामका छठा दरंन है | 

बौद्धदश॑नके मुख्य चार भेद हैं--१. सौत्रांतिक, २. माध्यमिक, ३. शुन्यवादी और 
४. विज्ञानवादी । वे भिन्न भिन्न प्रका रसे भावोंकी व्यवस्था मानते हैं । 

जेनदर्शनके सहज प्रकारांतरसे दो भेद हैं--दिगंबर और व्वेतांबर | 

पांचों आस्तिक दर्शनोंकोी जगत अनादि अभिमत है । 

बौद्ध, सांख्य, जैन और पुव॑सीमांसाके अभिप्रायसे सृष्टिकर्ता ऐसा कोई ईश्वर नहीं है । 

नैयायिकके अभिप्रायसे तटस्थरूपसे ईश्वर कर्ता है। वेदांत्तके अभिप्रायसे आत्मामें जगत 
विवर्त॑रूप अर्थात्‌ कल्पितरूपसे भासित होता है, और इस तरहसे ईश्वरको कल्पितरूपसे कर्ता 
माना है। 

ग्रेगके अभिप्रायसे नियंतारूपसे ईश्वर पुरुषविशेष है । 

बौद्धके अभिप्रायसे त्रिकाल और वस्तुस्वरूप आत्मा नहीं है, क्षणिक है। शन्यवादी वौद्धके 
अभिप्रायसे विज्ञान मात्र है, और विज्ञानवादी बौद्धके अभिप्रायसे दुःख आदि तत्त्व हैं, उनमें 
विज्ञानस्कन्ध क्षणिकरूपसे आत्मा है | 


नैयायिकके अभिप्रायसे सर्वव्यापक ऐसे असंख्य जीव हैं। ईश्वर भी सर्वव्यापक है। आत्मा 
आदिको मनके सांनिध्यसे ज्ञान उत्पन्न होता है| 


सांख्यके अभिप्रायसे स्वव्यापक ऐसी असंख्य आत्माएँ हैं। वे नित्य, अपरिणामी और 
चिन्मात्रस्वरूप हैं । 

जैनके अभिप्रायसे अनंत द्रव्य आत्माएँ हैं, प्रत्येक भिन्‍न है। ज्ञान, दर्शन आदि चेतना 
स्वरूप, नित्य और परिणामी प्रत्येक आत्मा असंख्यात्तप्रदेशी स्वशरीरावगाह॒वर्त्ती मानी हूं । 

पुर्वमीमांसाके अभिप्रायसे जीव असंख्य हैं, चेत्तन हैं । 

उत्तरमीमांसाके अभिप्रायसे एक ही आत्मा सर्वव्यापक और सच्चिदानंदमय त्रिकाला- 
वाध्य है। 


[ ६३५ ] ७१२ आणंद, भादों वदी १२, रवि, १००२ 

पत्र मिला है। मनुष्य आदि प्राणीकी वृद्धि' के संवंधमें आपने जो प्रइन लिखा था, वह 
प्रश्न जिस कारणसे लिखा गया था, उस कारणको प्रश्न मिलनेके समय सुना था। ऐसे प्रइनसे 
आत्मार्थ सिद्ध नहीं होता, अथवा व॒था कालक्षेप जेसा होता है, इसलिए आत्मार्थका लक्ष्य होनेके 
लिए, आपको वेसे प्रइनके प्रति अथवा वेसे प्रसंगोंके प्रति उदासीन रहना योग्य है, ऐसा लिखा 
था। तथा वसे प्रश्नका उत्तर लिखने जैसी यहाँ वर्तमानमें दशा नहीं रहती, ऐसा लिखा था। 
अनियमित और अल्प आयूवाली इस देहमें आत्मार्थका लक्ष्य सबसे प्रथम क्तंव्य है। 
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आस्तिक ऐसे मूल पांच दर्शन आत्माका निरूपण करते हैं, उनमें भेद देखनेमें आता है, 
उसका समाधान: -- 

दिन प्रतिदिन जेनदरशन क्षीण होता हुआ देखनेमें आता है, और वर्धमानस्वामी होनेके 
बाद थोड़े ही वर्षोमें उसमें नाना प्रकारके भेद हुए दिखायो देते हैं, इत्यादिके वया कारण हैं ? 

हरिभद्र आदि आचार्योने नवीन योजनाकी भाँति श्रुतज्ञानकी उन्नति की दिखायी देती है; 
परंतु लोकसमुदायमें जेतमार्गका अधिक प्रचार हुआ दिखायी नहीं देता, अथवा त्थारूप अति- 
शय संपत्न धर्मप्रवर्तक पुरुषका उस मार्गममें उत्पन्न होना कम दिखायी देता है, उप्तके क्या 
कारण हैं ? 

अब वतंमानमें उस मार्गकी उन्नति होना संभव है कि नहीं ? और हो तो किस तरह होनी 
संभव दीखती है, अर्थात्‌ उस बातका, कहाँसे उत्पन्त होकर, किस तरह, किस द्वारसे और किस 
स्थितिमें प्रचार होना संभवित दीखता है ? फिर मानो वर्धमानस्वामीके समय जैसे, वर्तमानकाल- 
के योग आदिके अनुसार वह धर्म उदय प्राप्त करे, ऐसा क्या दीर्॑दृष्टिसे संभव है ? और यदि 
संभव हो तो किस किस कारणसे संभव है ? 


जो जेनसूत्र अभी वर्तमानमें हैं, उसमें उस दर्शनका स्वरूप वहुत्त अधूरा रहा हुआ देखनेमें 
आता है, वह विरोध किस तरह दूर हो ? 

उस दर्शनकी परंपरामें ऐसा कहा गया है कि वर्तमानकालमें केवलज्ञान न हो, और 
केवलज्ञानका विषय सर्व कालमें छोकालोकको *द्रव्यगुणपर्यायसहित जानना माना है, क्‍या वह 
यथार्थ मालूम होता है ? अथवा उसके लिए विचार करनेपर कुछ निर्णय हो सकता है कि नहीं ? 
उसकी व्याख्यामें कुछ अंत्तर दिखायी देता है कि नहीं ? और मूल व्याख्याके अनुसार कुछ दूसरा 
अर्थ होता हो तो उस अर्थके अनुसार वर्तंमानमें केवलज्ञान उत्पन्न हो कि नहीं? और उसका 
उपदेश किया जा सके कि नहीं ? तथा दूसरे ज्ञानोंकी जो व्याख्या कही गयी है वह भी कुछ अंतर- 
वाली लगती है कि नहीं ? और वह किन कारणोंसे ? 

द्रव्य धर्मास्तिकाय; अधर्मास्तिकाय, आत्मा मध्यम अवगाही, संकोच -विकासका भाजन; 
महाविदेह आदि क्षेत्रकी व्याख्या--वे कुछ अपूर्व रीतिसे या कही हुई रीतिसे अत्यंत्त प्रबल 
प्रमाणसहित सिद्ध होने योग्य मालूम होते हैं कि नहीं ? 

गच्छके मतमतांतर वहुत ही तुच्छ तुच्छ विषयोंमें वछ॒वान आग्रही होकर भिन्न भिन्नरूपसे 
दर्शनमोहनीयके हेतु हो गये हैं; उसका समाधाच करता बहुत विकट है। क्योंकि उन लोगोंकी 
मत्ति विशेष आवरण प्राप्त किये विना इतने अल्प कारणोंमें वछवान आग्रह न हो | 

अविरति, देशविरति, सवंविरति इनमेंसे किस भआश्रमवाले पुरुषसे विशेष उन्नति हो 
सकता संभव है ? सवंविरति बहुतसे कारणोंमें प्रतिवंधके कारण प्रवृत्ति नहीं कर सकता; देशविरति 
और अविरतिकी तथारूप प्रतीति होना मुश्किल है, और फिर जेनमार्गमें भी उस रीतिका 
समावेश कम है | ये विकल्प हमें किस लिए उठते हैं ? और उन्हें शांत कर देनेका चित्त हैं क्या 
शांत कर दें ? [ अपूर्ण ] 

श् 


शथ्वाँ वर्ष ५९०९, 


[ ६४२ है 2, 9१४ सं० श्ण्ण्र 
3३० (जनाथ नम; । 
भगवान्‌ जिनके कहे हुए लोकसंस्थान आदि भाव आध्यात्मिकद्ष्टिसे सिद्ध होने योग्य है । 
चक्रवर्ती आदिका स्वरूप भी आध्यात्मिकदृष्टिसे समझमें आने जैसा है। 
मनुष्यकी ऊँचाईके प्रमाण आदियमें भी वेसा संभव है। 
काल प्रमाण आदि भी उसी तरह घटित होते हैं , 
निगोद आदि भी उसी तरह घटित होने योग्य हैं । 
सिद्धस्वरूप भी इसी भावसे निदिध्यासनके योग्य है। 
--संप्राप्त होने योग्य मालूम होता है | 
लोक शब्दका अर्थ 
अनेकांत शब्दका अर्थ 
सर्वज्ञ शब्दका समझना बहुत गूढ है। 
घ॒र्मकथारूप चरित्र आध्यात्मिक परिभाषासे अलंकृत लगता है। 
जंबुद्दीप आदिका वर्णन भी अध्यात्म परिभाषासे निरूषित किया हुआ लगता है । 
अतींद्रिय ज्ञानके भगवान जिनने दो भेद किये हैं । 
देश प्रत्यक्ष, 
वह दो भेदसे-- 
अवधि, 
मतःपर्याय । 
इच्छितरूपसे अवलोकन करते हुए आत्मा इन्द्रियके अवलंबत्तके बिना अमुक मर्यादाको 
जाने, वह अवधि है । 
अनिच्छित होनेपर मानसिक विशुद्धिके बल द्वारा जाने, वह मनःपर्याय । 
सामान्य विशेष चैत्तन्यात्मदृष्टिमें परिनिष्ित शुद्ध केवलज्ञान । 
श्री जिनके कहे हुए भाव अध्यात्म परिभाषामय होनेसे समझमें आने कठितस हैं। परम 
पुरुषका योग संप्राप्त होता चाहिए। 
जितपरिभाषा-विचा रका यथावकाश विशेष निदिध्यास करना योग्य है। 
छ 


आध्यात्मिक है । 


[ ६४५ ] ७१५ आणंद, आसोज सुदी १, १०५२ 
सुत्ठ मारग सांभव्ठों जिननो रे, करी वृत्ति अखंड सब्मुख॥  मूछ० 
नो'य पुजादिनो जो कामना रे, नोय ब्हालु अंतर भवदुःख ॥ सूतछ० १ 
करी जो जो वचननी तुलना रे, जो जो-शोधीने जिनसिद्धांत । . मूत्ठ० 
मूलमागरहस्य 
भावार्थ--आप यदि पुजा, प्रतिष्ठा आदिकी कामना न रखते हों, और जन्म, मरण आदिका 
आंतरिक दुःख न चाहते हों, तो अखंड चित्तवृत्तिसे जिनके मूलमागंको सुनें ।| १॥ 
जिनके सिद्धांत और वचनकों परख और तोलकर देखें | केवल परमार्थहितुसे उनका कथन 
करते हैं, जिससे कोई मुमुक्षु उसके रहस्यको पा कर छतार्श हो ॥ २॥ 


>> फस 


६०० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


जान, दर्शन, चारित्रनी शुद्धता रे, एकपणे अने  अविरुद्ध। . सू्ठ० 
जिनसारग ते परमार्थंथी रे, एम कह्य' सिद्धांत बुध॥ सूछ० ३ 
लिंग अथने भेदो जें ब्तता रे, द्रव्य देश काव्ठादि भेद सूठ्य० 
पण ज्ञानादिनी जे छुद्धता रे, ते तो त्रणे काछे अश्ेद॥ सूत्ठ० ४ 
हेंवे ज्ञान दशंनादि शब्दनो रे, संक्षेप. सुणो परसार्थ। . सुछ० 
तेने जोतां विचारी विशेषथी रे, समजाशे उत्तम आत्पार्थ॥ झछ० ५ 
छे देहादिथी भिन्न आत्मा रे, उपयोगी सदा अविनाश ।  सुत्ठ० 
एम जाणे सद्गुरु उपदेशथी रे, कह्य ज्ञान तेनुं नाम खास ॥ सूब्ध० ९ 
जे ज्ञानें करीने जाणियु' रे, तेनी बर्ते छे झुद्ध प्रतीतत। सूछ० 
कह्य भगवंते दर्शन तेहने रे, जेनुं बीजूं नाम समक्कीत ॥ सूद्ठ० ७ 
जेम आवी प्रतीति जीवनी रे, जाप्यो सर्वेथी भिन्न असंग। .सृत्ठ० 
तेवो स्थिर स्वभाव ले ऊपने रे, नाम चारित्र ते. अगलिग ॥ सूत्ध० ८ 
ते न्णे अभेद परिणासथी रे, ज्यारे वर्ते ते आत्सारूप। सूब्ठ० 
तेह मारग जिननो पासियो रे, किवा पाम्यों ते निजस्वरूप ॥ पृव्ठ० ९ 
एवां सुछ ज्ञानादि पासवा रे, अने जवा अनादि बंध। मसुक्० 
उपदेश सद्भुरुनों पासवों रे, ठाब्ठी स्वच्छंद ने प्रतिबंध ॥ शसुबक्ठ० १० 
एस देव जिनंदे भाखियु' रे, सोक्षमारगनुं शुद्ध स्वरूप । . सुछ० 
भव्य जनोना हितने कारणे रे, संक्षेप... कह्मा स्वरूप॥ सुदक्त० ११ 
छ 


ज्ञान, दर्शन और चारित्रकी जो एकरूप त्था अविरुद्ध शुद्धता है, वही परमार्थसे जिनमार्गं 


है, ऐसा ज्ञानियोंने सिद्धांत्तमें कहा है ॥ ३ ॥ 

लिंग और ब्रत्तके जो भेद हैं, वे द्रव्य, देश, काल आदिकी अपेक्षासे भेद हूं। परंतु शान आदि- 
की जो शद्धता है वह तो तीनों कालोंमें भेंदरहित हैं ॥ ४ |) 

अव ज्ञान, दर्शन आदि शब्दोंका संक्षेपसे परमार्थ सुनें । उसे समझकर विशेपरूपसे विचा रने- 
से उत्तम आत्मार्थ समझमें आयेगा ॥| ५ ॥ गा र 

आत्मा देह आदिसे भिन्न, सदा उपयोगयुक्त और अविनाशी है, ऐसा सदगुरुके उपदेशसे जो 
जानना है, उसका विश्येष नाम ज्ञान है; अर्थात्‌ यथार्ज्ञान वही हैं ॥ ६॥। 

जो ज्ञान द्वारा जाना है, उसकी जो शुद्ध प्रतीति रहती है, उसे भगवानने दर्शन कहा है, 
जिसका दूसरा नाम समकित है ॥| ७ ॥ 

जैसे जीवकी प्रतीति हुई अर्थात्‌ उसने अपने आपको सर्वसे भिन्न और असंग समझा; वेसे 
स्थिर स्वभावकी उत्पत्ति--आंत्मस्थिरता उत्पन्न होती है उसीका नाम चारित्र है और वह अलिग 
अर्थात्‌ भावचारित्र है ॥ ८ ॥| वन, 

जब ये तीनों गण अभेद-परिणामसे रहते हूँ, तव एक आत्मरूप रहता है। उसने जिनका 
मार्ग पा लिया है अथवा निजस्वरूपको पा लिया है ॥ ९ | 

ऐसे मुलज्ञान आदिके पानेके लिए, अनादि बंध दूर होनेके-लिए, स्वच्छंद और प्रतिवंधको 
दू रकर सदगुरुका उपदेश प्राप्त करें॥ १० ॥ 

इस प्रकार जिनेंद्र देवने मोक्षमार्गका शुद्ध स्वरूप कहा है। भव्य जनोंके हित्तके लिए यहाँ 
संक्षेपसे स्वरूप कहा है ॥ ११॥ 


रे८वाँ वर्ष ६०१ 
[६४६ ] ७१६ आणंद, आसोज सुदी २, गुरु, १९५२ 


3० सद्गुरुप्रसाद | 


श्री रामदासस्वामीकी बनायी हुई 'दासबोध' नामकी पुस्तक मराठी भाषामें है। उसका 
गुजराती भाषांतर प्रगट हो गया है; जिसे पढ़ने और विचारनेके लिए भेजा है। 

पहले गणपत्ति आदिकी स्तुति-की है, तथा बादमें जगत्‌के पदार्थोका आत्मरूपसे वर्णन करके 
उपदेश दिया है, तथा उसमें वेदांतकी मुख्यत्ता वर्णित है, इत्यादिसे कुछ भी भय न करते हुए अथवा 
विकल्प न करते हुए, ग्रंथकर्ताके आत्माथथंसंबंधी विचारोंका अवगाहन करता योग्य है। आत्मार्थके 
विचारनेमें उससे क्रमसे सुलभता होती है । 


श्री देवकरणजीको व्याख्यात्त करना होता है, उससे जो अहंभाव आदिका भय रहता है, 
वह संभव है। 
जिस जिसने सद्गुरुमें तथा उन्तकी दशामें विशेषता देखी है, उस उसको प्राय: तथारूप 
प्रसंग जैसे प्रसंगोंमें अहंभावका उदय नहीं होता, अथवा तुरत शांत हो जात्ता है। उस 
अहंभावको यदि पहलेसे जहरके समान प्रतीत किया हो, तो पूर्वापर उसका संभव कम हो | कुछ 
अंत्तरमें चातुय॑ आदि भावसे, सुक्ष्म परिणतिसे भी मिठास रखी हो, तो वह पूर्वापर विशेषता प्राप्त 
करता है। परंतु वह जहर ही है, निश्चयसे जृहर ही है, स्पष्ट कालकूल जहर है, उसमें किसी तरह 
संशय नहीं है; और संशय हो तो उस संशयको मानना नहीं, उस सशयको अज्ञान ही जानना है, 
ऐसा त्तीत्र खारापन कर डाला हो, तो वह अहंभाव प्रायः बल नहीं कर सकता। कभी उस अहंंभाव- 
के रोकनेसे निरहंभाव हुआ, उसका फिरसे अहंभाव हो जाना संभव है, उसे भी पहलेसे जृहर, 
जहर और जृहर मानकर प्रवृत्ति की हो तो आत्मार्थंको बाधा नहीं होती । 
आप सर्व मुमुक्षुओंकी यथाविधि नमस्कार 
छ 


[ ६४७ ] ७१७ आणंद, आसोज सुदी ३, शुक्र, १९५२ 
डरबनस्थित आत्मार्थी भाई श्री मोहनलाल' के प्रति 

आपका.-लिखा हुआ पत्र मिला था। इस पत्रसे संक्षेपसे उत्तर लिखा है। 

नाटालमें रहनेसे आपकी वहुत्तसी सद्वृत्तियोंने विशेषता प्राप्त की है, ऐसी प्रतीति होती है। 
परन्तु आपकी उस त्तरह प्रवृत्ति करनेकी उत्कृष्ट इच्छा उसमें हेतुभूत है। राजकोटकी अपेक्षा 
नाटाल ऐसा क्षेत्र अवश्य है कि जो कई त्तरहसे आपकी वृत्तिका उपका रक हो सकता है, ऐसा मानने- 
में हानि नहीं है। क्योंकि आपकी सरलताकी रक्षा करनेमें जिससे निजी विघ्नोंका भय रह सके 
ऐसे प्रपंचमें अनुसरण करनेका दवाव प्रायः नाटालमें नहीं है| परन्तु जिसकी सद्वृत्तियाँ विशेष 
वलवान न हों अथवा चिवंल हों, और उसे इंग्लेंड आदि देशमें स्वतंत्ररूपसे रहनेका हो त्तो वह 
अभक्ष्य आदिमें दृषित हो जाये ऐसा लछगता है । जेसे आपको नाटाल क्षेत्रमें प्रबंचका विशेष योग 
न होनेसे आपकी सद्वृत्तियोंने विशेषता प्राप्त की है, वेसे राजकोट जैसे स्थानमें होना कठिन है, यह 
यथार्थ है; परन्तु किसी आययक्षेत्रमें सत्संग आदिके योगमें आपको वृत्तियाँ नाटाछकी भपेक्षा भी 


१. महात्मा गाँधीजी । 
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विशेषता प्राप्त करतीं, यह संभव है। आपकी वृत्तियाँ देखते हुए आपको नाटाल अत्तायक्षेत्ररूपसे 
असर करे, प्रायः ऐसी मेरी मान्यता नहीं है। परन्तु वहाँ प्राय: सत्संग आदि योगकी प्राप्ति न होने- 
से कुछ आत्मनिराकरण न हो पाये, तद्रूप हानि मानना कुछ विशेष योग्य रूगता है। 
यहाँसे आये आचार-विचार'के सुरक्षित रखनेके संबंधमें लिखा था वह ऐसे भावार्थमें लिखा 
था:--आय॑ आचार अर्थात्‌ मुख्यतः दया, सत्य, क्षमा आदि गुणोंका आचरण करना; और 'आय॑ 
विचार' अर्थात्‌ मुख्यतः आत्माका अस्तित्व, नित्यत्व, वतंमावत काल तक उस स्वरूपका अज्ञान, तथा 
उस अज्ञान और अभानके कारण, उन का रणोंकी निवृत्ति और वैसा होनेसे अव्यावाध आनंदस्वरूप 
अभान्त निजपदमें स्वाभाविक स्थिति होना | इस त्तरह संक्ष पसे मुख्य अथंसे वे शब्द लिखे हैं। 
वर्णाश्नमादि, वर्णाश्नमादिपूर्वक आचार यह सदाचारके अंगभूत्त जेसा है। विशेष पारमाथिक 
हेतु वित्ता तो वर्णाश्नमादिपुगणंक बर्ताव करना योग्य है, ऐसा विचारसिद्ध है। यद्यपि वर्तमान 
कालमें वर्णाश्रमधर्म बहुत्त निवंल स्थिततिको प्राप्त हुआ है, तो भी हमें तो, जब तक हम उत्कृष्ट 
त्यागदशा प्राप्त न करें, और जब तक गृहस्थाश्रममें वास हो, त्तब तक त्तो वैश्यरूप वर्णधर्मका 
अनुसरण करना योग्य है; क्योंकि अभक्ष्यादि ग्रहण करनेका उसमें व्यवहार नहीं है। तब यह आशंका 
होता योग्य है कि 'लुहाणा भी उसी तरह आचरण करते हैं तो उनका अन्न, आहार आदि ग्रहण 
करनेमें वया हानि है ?' तो उसके उत्तरमें इतना कहना योग्य हो सके कि विन्ना कारण उस रिवाज- 
को भी बदलत्ता योग्य नहीं है; क्योंकि उससे फिर दूसरे समागमवासी या प्रसंगादिमें अपने रीति- 
रिवाजको देखनेवाले ऐसे उपदेशका निमित्त प्राप्त करें कि चाहे जिस वर्णका भोजन करनेमें वाधा 
नहीं है। लुहाणाके यहाँ अन्नाहार लेनेसे वर्णघमंकी हानि नहीं होती; परंतु मुसलमानके यहाँ 
अन्‍्ताहार लेते हुए त्तो वर्णधर्मकी हाविका विशेष संभव है, और वर्णधर्मके लोप करनेके दोष जेसा 
होता है | हम कुछ लोकके उपकार आदिके हेतुसे वेसी प्रवृति करते हों और रसलुव्धतासे वंसी 
प्रवृत्ति न होती हो, तो भी अपना यह आचरण ऐसे निमित्तका हेतु है कि दूसरे लोग उस हेतुको 
समझे विना प्रायः उसका अनुकरण करें और अंत्तमें अभक्ष्यादिके ग्रहण करनेमें प्रवृत्ति करें; इसलिए 
वेसा आचरण नहीं करना अर्थात्‌ मुसलमान भादिके अन्ताहार आदिका ग्रहण नहीं करना, यह 
उत्तम है | आपकी वृत्तिकी बहुत कुछ प्रतीति होती है, परंतु यदि किसीकी उससे निम्नकोटिकी 
वृत्ति हो त्तो वही स्वतः उस रास्तेसे प्रायः अभक्ष्याद आहारके योगको प्राप्त करे | इसलिए उस 
प्रसंगसे दूर रहा जाये वेसा विचार करना कर्तव्य है। हि हे 
दयाकी भावना विशेष रखनी हो तो जहाँ हिसाके स्थानक हैं, तथा वंसे पदार्थोका जहां 
लेन-देन होता है, वहाँ रहनेके तथा जाने आनेके प्रसंगको न आने देना चाहिए; नहीं तो जसी 
चाहिए बैसी दयाकी भावना न रहे | त्तथा अभक्ष्यपर वृत्ति न जाने देनेके लिए, और उस मार्गकी 
उन्नत्िका अनुमोदन न करनेके लिए अभक्ष्यादिके ग्रहण करनेवालेका, आहारादिके लिए परिचय 
नहीं रखना चाहिए | गा रे बे ु 
ज्ञानदश्सि देखते हुए ज्ञाति आदि भेदकी विशेषता आदि मालूम नहीं होती; परतु भध्या- 
भक्ष्यमेदका वहाँ भी विचार करना चाहिए; और उसके लिए मुख्यत्तः यह वृत्ति रखना उत्तम है । 
कितने ही कार्य ऐसे होते हैं कि उनमें प्रत्यक्ष दोष नहीं होता, अथवा उनसे अन्य दोप नहीं छगता; 
परंतु उसके संवंधसे दूसरे दोपोंका आश्रय होता है, उसका भी विचारवानको लक्ष्य रखना उचित 
है । नाटालके लोगोंके उपकारके लिए कदाचित्‌ आपकी ऐसी प्रवृत्ति होती है, ऐसा भी निश्चय न 


शथ्वाँ वर्ष १०३ 
माना जाये। यदि दूसरे किसी भी स्थलपर वेसा आचरण करते हुए बाधा मालूम हो, और आचरण 
न हो त्तो मात्र वह हेतु माता जाये । फिर उन छोगोंके उपकारके लिए वेसा आचरण करना चाहिए, 
ऐसा विचार करनेमें भी कुछ आपकी गलुत्त-फहमी होती होगी, ऐसा छगा करता है। आपकी 
सद्वृत्तिकी कुछ प्रत्तीति है, इसलिए इस विषयमें अधिक लिखना योग्य मालूम नहीं होता। जसे 
सदाचार और सदविचा रका आराधन हो वेसा आचरण करना योग्य है । 

दूसरी नीच जात्तियों अथवा मुसछमाच आदिके किन्हीं वैसे निमंत्रणोंमें अन्नाहा रादिके बदले 
अपक्व फलाहार आदि लेनेसे उच्च लोगोंके उपकारकी रक्षाका संभव रहता हो, तो वेसा करें तो 
अच्छा है। यही बिनती । 





ध् मम ८१ ४) + 
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जें स्वरूप समज्या विना, पाम्यो दुःख अनंत । 
समजाच्पु' ते पद नमुं, श्री सदगुरु भगवंत ॥ १॥ 
जिस आत्मस्वरूपके समझे विना भूतकालमें मेंने अनंत्त दुख पाया, उस स्वरूपको जिसने 
समझाया--अर्थात्‌ भविष्यकालमें उत्पन्न होने योग्य जिन अनंत दुःखोंको में प्राप्त करता, उनका 
जिसने मूलोच्छेद किया ऐसे श्री सदगुरु भगवानुको में नमस्कार करता हूँ ॥ १॥ 


श्रीमद्जी सं० १९५२ के आश्विनकी कृष्ण प्रतिपदा गुरुवारको नडियादमें ठहरे हुए थे; तव उ 
इस आत्मसिद्धिज्ास्त्रकी १४२ गायाएँ “आत्मसिद्धि के रूपमें बनायी थीं। इन गाथाओंका संक्षिप्त अर्थ 
खंभातक एक परम मुमुक्षु श्री अंवालाल लालचंदने किया था, जिसे श्रीमद्जीने देख लिया था, ( देखें आंक 
७३० का पत्र ) | इसके अतिरिक्त 'श्रीमद्‌ राजचंद्र ' के पहले और दूसरे संस्करणोंक आंक ४४२ और आंक 
४४४ से आंक ४५१ तकके पत्र आत्मसिद्धिके विवेचनके रूपमें श्रीमदुने स्वयं लिखे हैं, जो आत्मसिद्धिकी 
रचनाके दूसरे दिन आश्विन कृष्ण दूज, १९५२ को लिखें गये हैं । यह विवेचन जिस जिस गायाका है उस उस 
गाथाके नीचे दिया है । 
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"वर्तमान आ कालसां, सोक्षमार्गं बहु लोप । 
विचारवा आत्मार्थीने भारयो अन्न अगोप्य ॥ २ ॥ 


इस वर्तमानकालूमें मोक्षमार्गका बहुत लोप हो गया है, जिस मोक्षमार्गको आत्पार्थीके 
विचार करनेके लिए ( गुरु--शिष्यके संवादरूपमें ) यहाँ स्पष्ट कहते हैं।। २॥ 
कोई क्रियाजड थई रह्मा, शुष्कज्ञानसां कोई । 
माने सारग सोक्षनो, करुणा ऊपजे जोई ॥ ३ 0 
/ँ कोई क्रियासे ही चिपके हुए हैं, और कोई शुष्कज्ञानसे ही चिपके हुए हैं; इस तरह वे मोक्ष- 
मार्ग मानते हैं; जिसे देखकर दया आती है॥ ३॥ 
बाह्य क्रियामां राचता, अंतर्भेद न कांई। 
ज्ञानमार्ग निषेधता, तेह क्रियाजड आंईं॥ ४॥ 


जो मात्र बाह्य क्रियामें अनुरक्त हो रहे हैं, जिनका अंतर कुछ भिदा नहीं है, और जो ज्ञान- 
मार्गका निषेध किया करते हैं, उन्हें यहाँ क्रियाजड कहा है ॥ ४ ॥ 
बंध सोक्ष छे कल्पना, भाखे वाणी मांही । 
वर्ते मोहावेशर्मा शुष्कज्ञानी ते आंही ॥ ५४७ 
बंध और मोक्ष सात्र कल्पना है, ऐसा निशचयवाक्य जो मात्र वाणीसे बोलते हैं, और जिसकी 
त्थारूप दशा नहीं हुई है, और जो मोहके प्रभावमें रहते हैं; उन्हें यहाँ शुष्कज्ञानी कहा है ॥ ५॥ 
बेराग्यादि सफब् तो, जो सह आतमज्ञान । 
तेस ज आतमज्ञाननी, प्राप्तितणां निदान ॥ ६ ७ 


वेराग्य, त्याग आदि यदि आत्मज्ञानके साथ हों तो वे सफल हैं, अर्थात्‌ मोक्षकी प्राप्तिके 
हेतु हैं; और जहाँ आत्मज्ञान न हो वहाँ भी यदि उन्हें आत्मज्ञानके लिए किये जायें, तो वे 
आत्मज्ञानकी प्राप्तिके हेतु हैं ॥६॥ 

वेराग्य, त्याग, दया आदि अंत्तरंगवृत्तिवाली क्रियाएँ हैँ, यदि उनके साथ आत्मज्ञान हो तो 
वे सफल हैं, अर्थात्‌ भवके मूलका नाश करती हैं; अथवा वेराग्य, त्याग, दया आदि आत्मज्ञानकी 
प्राप्तिके कारण हैं । अर्थात्‌ जीवमें प्रथम इन गुणोंके आनेसे सदगुरुका उपदेश उसमें परिणमित 
होता है । उज्ज्वल अंत्तःकरणके बिना सदगुरुका उपदेश परिणमित नहीं होता । इसलिए यह कहा 
है कि वैराग्य आदि आत्मज्ञानकी प्राप्तिके साधन हैं । 

यहाँ जो जीव क्रियाजड हैं, उन्हें ऐसा उपदेश किया है कि मात्र कायाका ही रोकना कुछ 
आत्मज्ञानकी प्राप्तिका हेतु नहीं है। वेराग्य आदि गुण आतज्ञानकी प्राप्तिके हेतु हैँ, इसलिए आप 
उन क्रियाओंका अवगाहन करें, और उन क्रियाओंमें उलझ कर रहे यह योग्य नहीं है; क्‍योंकि 
आत्मज्ञानके विना वे भी भवके मूलका छेदन नहीं कर सकती । इसलिए आत्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए 
उन वेराग्य आदि गुणोंका आचरण करें; और कायक्लेशमें--जिसमें कषघाय आदिकी तथारूप कुछ 
भी क्षीणता नहीं होती--आप मोक्षमार्गका दुराग्रह न रखें; ऐसा क्रियाजडोंको कहा है। और जो 
शण्कज्ञानी त्याग, वेराग्य आदिसे रहित हैं, मात्र वाचाज्ञानी हैं, उन्हें ऐसा कहा है कि वैराग्य आदि 
जो साधन हैं, वे आत्मज्ञानकी प्राप्तिके कारण हैं, कारणके विना कार्यकी उत्पत्ति नहीं होती, आपने 


१. पाठांतर : गुरु शिप्य संवादथी, कहीए ते अगोप्य । 
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वराग्य आदि भी प्राप्त नहीं किये, तो आत्मज्ञान कहाँसे प्राप्त किया हो ? इसका कुछ आत्मामें 
विचार करें। संसारके प्रति वहुत उदासीनता, देहकी मूर्च्छाकी अल्पत्ता, भोगमें अनासक्ति तथा मात 
आदिकी कृशता इत्यादि गुणोंके विना तो आत्मज्ञान परिणमित्त नहीं होता; और आत्मज्ञानकी 
प्राप्ति होनिपर तो वे गुण अत्यंत्त दृढ़ हो जाते हैं, क्योंकि भात्मज्ञानरूप मूल उन्हें प्राप्त हुआ है । 
इसके बदले आप ऐसा मानते हैं कि आपको आत्तज्ञान है, और आत्मामें तो भोग आदिकी कामना- 
की अग्नि जला करती है, पूजा, सत्कार, आदिकी कामना वारंबार स्फुरित होती रहती है, सहज 
असातासे बहुत व्याकुछता-आकुछता हो जात्ती है| यह क्यों ध्यानमें नहीं आता कि ये आत्मज्ञानके 
लक्षण नहीं है | में मात्र मान आदिकी कामनासे आत्माज्ञानी कहलवाता हूँ', यह जो समझमें नहीं 
आता उसे समझें; और वेराग्य आदि साधन प्रथम तो आत्मामें उत्पन्न करें कि जिससे आत्मज्ञाव- 
की सन्मुखता हो । (६) 
त्याग विराग न चित्तमां, थाय न तेने ज्ञान । 
अठके त्याग विरागसां, तो भूले निजभान ॥ ७७ 
जिसके चित्तमें त्याग और वेराग्य आदि साधन उत्पन्न न हुए हों उसे ज्ञान न हो; और जो 
त्याग-वैराग्यमें ही उलझा रहकर आत्मज्ञानकी आकांक्षा न रखे वह अपना भान भूल जाये; अर्थात्‌ 
अज्ञानपूर्वक त्याग-बैराग्य आदि होनेसे वह. पूजा-सत्कार आदिसे पराभव प्राप्त करे और आत्मार्थ 
चूक जाये ॥| ७ ॥ है 
जिसके अंतःकरणमें त्याग-बेराग्य आदि गुण उत्पन्न नहीं हुए ऐसे जीवको आत्ताज्ञान 
नहीं होता; क्योंकि मलिन अंत:ःकरणरूप दपंणमें आत्मोपदेशका प्रतिविब पड़ता योग्य नहीं है। 
तथा मात्र त्याग-बेराग्यमें अनुरक्त होकर जो कतार्थता मानता है वह भी अपनी आत्माका भाव 
भल जाता है। अर्थात्‌ आत्मज्ञान न होनेसे अज्ञानकी सहचारिता रहती है, जिससे वह त्याग- 
बराग्य आदिका मान उत्पन्न करनेके लिए और मानके लिए उसकी संबं संयम आदिकी प्रवृत्ति हो 
जाती है; जिससे संसारका उच्छेद नहीं होता, मात्र वहीं उलझ जाता है | अर्थात्‌ वह आत्मज्ञान- 
को प्राप्त नहीं करता । इस तरह क्रियाजडको साधन-क्रिया और उस साधनकी जिससे सफलता हो 
ऐसे आत्मज्ञानका उपदेश किया है और शुष्कज्ञानीकों त्याग वेराग्य आदि साधनका उपदेश करके 
बचनज्ञानमें कल्याण नहीं है, ऐसी प्रेरणा की है । (७) 
ज्यां ज्यां जे जे योग्य छे, तहां समजचुं तेह। 
त्यां त्यां ते ते आचरे, आत्मार्थी जन एह॥८॥ 
जहाँ जहाँ जो जो योग्य है वहाँ वहाँ उस उसको समझें और वहाँ वहाँ उस उसका 
आचरण करे, ये आत्मार्थी पुष्पके रुक्षण हूँ ॥॥ ८ ॥ 
जिस जिस स्थानमें जो जो योग्य है अर्थात्‌ त्याग-वराग्य आदि योग्य हो वहाँ त्याग-बेराग्य 
आदि समझे; जहाँ आत्मज्ञान योग्य हो वहाँ आत्मज्ञान समझे; इस तरह जो जहाँ चाहिए उसे वह 
समझना और वहाँ वहाँ तदनुसार प्रवृत्ति करना, यह आत्मार्थी जीवका लक्षण है। भर्थाव्‌ जो 
मतार्थी कि मानार्थी हो वह योग्य मार्गको ग्रहण न करे | अथवा जिसे क्रियामें ही दुराग्रह हो गया 
है, अथवा शुष्कज्ञानके ही अभिमानमें जिसने जञानित्व मान लिया है, वह त्याग-बेराग्य आदि 
साधनको अथवा आत्मज्ञानको ग्रहण नहीं कर सकता । 
जो आत्मार्थी होता है वह जहाँ जहाँ जो जो करना योग्य हैं उस उसको करता हैं और 
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जहाँ जहाँ जो जो समझना योग्य है उस उसको समझता है; अथवा जहाँ जहाँ जो जो समझना 


योग्य हैं उस उसको समझता है और जहाँ जो जो आचरण करना योग्य है वहाँ उस उसका 
आचरण करता है, वह आत्मार्थी कहा जाता है। 


यहाँ समझना” और “आचरण करना! ये दो सामान्य पद हैं। परंतु दोनोंको अलग-अलूग 
कहनेका यह भी आशय है कि जो जो जहाँ समझना योग्य है वह वह वहाँ समझनेकी कामना 
जिसे है और जो जो जहाँ आचरण करना योग्य है वह वह वहाँ आचरण करनेकी जिसे कामना 
है वह भी आत्मार्थी कहा जाता है। (८) 
सेवे सदगुरुचरणने, त्यागी दई निजपक्ष । 
पामे ते परमा्थंने, निजपदनो ले लक्ष ॥ ९ ॥ 


अपने पक्षको छोड़कर जो संद्गुरुके चरणकी सेवा करता है वह परमार्थको पाता है, और 
उसे आत्मस्वरूपका लक्ष्य होता है ॥॥ ५ ॥। 


बहुतोंको क्रियाजडत्ता रहत्ती है और बहुतोंको शुष्कज्ञानित्ता रहती है, उसका क्या कारण 
होना चाहिए ? ऐसी आशंकाका समाधान:--- 


जो अपने पक्ष अर्थात्‌ मतको छोड़कर सद्गुरुके चरणकी सेवा करता है, वह ॒परमार्थको 
पाता है, और जिनपद अर्थात्‌ आत्मस्वभावका लक्ष्य अपनाता है, अर्थात्‌ बहुत्तोंकी क्रियाजडता 
रहती है उसका हेतु यह है कि असदगुरु कि जो आत्मज्ञान और आत्मज्ञानके साधनको नहीं 
जानता, उसका उन्होंने आश्रय लिया है, जिससे वह असदगुरु जो मात्र क्रियाजड़ताका अर्थात्‌ 
कायक्लेशका मार्ग जानता है, उसमें उन्हें लगाता है, और कुलधर्मंकों दुढ कराता है; जिससे 
उन्हें सदगुरुका योग प्राप्त करनेकी आकांक्षा नहीं होती, अथवा वेसा योग मिलनेपर भी पक्षकी 
दृढ़ वासना उन्हें सद्पदेशके सन्‍्मुख नहीं होने देती, इसलिए क्रियाजड़ता दूर नहीं होती, और 
परमार्थको प्राप्ति नहीं होती । 

और जो शुष्वज्ञानी है उसने भी सदगुरुक चरणका सेवन नहीं किया, मात्र अपनी मति- 
कल्पनासे स्वच्छंदरूपसे अध्यात्मग्रंथ पढ़े हैं, अथवा शुष्कज्ञानीके पाससे वेसे ग्रंथ कि वचत सुनकर 
अपनेमें ज्ञानित्व मान लिया है, और ज्ञानी मनवानेके पदका जो एक प्रकारका मान है वह उसे 
मीठा लगता रहा है, और वह उराका पक्ष हो गया है | अथवा किसी एक विशेष कारणसे शास्त्रों 
में दया, दान और हिसा, पुजाकी समानता कही है, वेसे वचनोंको, उनका परमार्थ समझे विना 
पकडकर, मात्र अपनेको ज्ञानी मनवानेके लिए, और पामर जीवके त्तिरस्कारके लिए वह उन 
वचनोंका उपयोग करता है | परंतु वेसे वचनोंको किस लक्ष्यसे समझनेसे परमार्थ होता हैं, यह 
नहीं जानता । फिर जैसे दया, दान आदिकी शास्त्रोंमें निष्फलता कही है, वेसे नवपूर्व तक पढ़ 
लेनेपर भी वह भी निष्फल गया, इस तरह ज्ञानकी भी निष्फलत्ता कही है, तो वह शुष्कज्ञानका ही 
निषेध है। ऐसा होनेपर भी उसे उसका लक्ष्य नहीं होता; क्योंकि ज्ञानी बननेके मानमें उसकी आत्मा 
मृढ़ताको प्राप्त हो गयी है, इसलिए उसे विचारका अवकाश नहीं रहा। इस तरह क्रियाजड 
अथवा शुष्वज्ञानी दोनों भूले हुए हैं, और वे परमा्थे पानेकी इच्छा रखते हैं, अथवा परमार्थ पा 
लिया है, ऐसा कहते हैं | यह मात्र उनका दुराग्रह है, यह प्रत्यक्ष दिखायी देता है। यदि सद्गुरुके 
चरणका सेवन किया होत्ता तो ऐसे दुराग्रहमें पड़ जानेका समय न आता, और जीव आत्मसाधना- 
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में प्रेरित होता, और तथारूप साधनसे परमार्थंको पाता, और निजपदका लक्ष्य ग्रहण करता, 
अर्थात्‌ उसकी वृत्ति आत्मसन्मुख हो जाती । 


तथा स्थान स्थानपर एकाकीरूपसे विचरनेका निषेध किया है, और सदगुरुकी सेवा- 
में विचरनेका ही उपदेश किया है; उससे भी यह समझमें आता है कि जीवके लिए हित्तकारी और 
मुख्य मार्ग वही है। त्तथा असद्गुरुसे भी कल्याण होता है ऐसा कहना तो त्तीर्थकर आदिकी, ज्ञानी- 
की आसात्तना करनेके समान है; क्योंकि उनमें और असदगुरुमें कुछ भेद न हुआ; जन्मांध और 
अत्यंत्त जुद्ध निम॑ल चक्षुवालेमें कुछ न्‍्यूनाधिकता ही न ठहरी। त्तथा कोई "श्री ठाणांगसूत्र' की 
चौभंगी" ग्रहण करके ऐसा कहे कि 'अभव्यका तारा हुआ भी तरता है,' तो यह वचन भी वदत्तो 
व्याघात जेसा है। एक त्तो मलमें ठाणांग'में तदनुसार पाठ ही नहीं है, जो पाठ है वह इस प्रकार 
है*'“उसका शब्दार्थ इस प्रकार है*'“उसका विशेषार्थ टीकाकारने इस प्रकार किया है**'जिसमें 
किसी स्थलूपर ऐसा नहीं कहा है-कि 'अभव्यका तारा हुआ तरता है।' और किसी एक ट्ब्बेमें 
किसीने यह वचन लिखा है वह उसकी समझकी अयथार्थत्ता समझमें आती है । 


कदाचित्‌ कोई ऐसा कहे कि अभव्य जो कहता है वह यथार्थ नहीं है, ऐसा भासित होनेसे 
यथार्थ क्या है, उसका लक्ष्य होनेसे जीव स्वविचारको पाकर तरा, ऐसा अर्थ करें तो एक प्रकार- 
से संभवित है, परंतु इससे ऐसा नहीं कहा जा सकता कि अभव्यका त्तारा हुआ तरा | ऐसा विचार 
कर जिस मार्गसे अनंत्त जीव तरे हैं और तरेंगे, उस मार्गंका अवगाहन करना और स्वकल्पित 
अर्थके मान आदिकी रक्षा छोड़कर त्याग करना यही श्रेयस्क्र है। यदि आप ऐसा कहें कि 
अभव्यसे तरा जाता है, तो इससे तो अवश्य निश्चय होता हैं कि असद्गुरुसे तरा जायेगा, इसमें 
कोई संदेह नहीं है । 

और अशोच्या केवली, जिसने पूर्वकालमें किसीसे धर्म नहीं सुना, उसे किसी त्थारूप 
आवरणके क्षयसे ज्ञान उत्पन्न हुआ है, ऐसा शास्त्रमें निरूपण किया है; वह आत्माका माहात्म्य 
प्रदर्शित करनेके लिए और जिसे सद्गुरुका योग न हो उसे जाग्रत करनेके लिए, उस उस अने- 
कांत मार्गका निरूपण करनेके लिए बत्ताया है; परंतु सद्गुरुकी आज्ञासे प्रवृत्ति करनेके मार्गको 
उपेक्षित करनेके लिए नहीं कहा है । और फिर इस स्थलरूपर तो उलटे उस मार्गंपर दृष्टि आनेके 
लिए उसे अधिक सवल किया है, और कहा है कि वह अश्योच्या केवली?““अर्थात्‌ अशोच्या 
केवलीका यह प्रसंग सुनकर कोई, जो शाइवत मार्ग चला आया है, उसका निपेध करे, यह 
आशय नहीं, ऐसा निवेदन किया है | 


किसी तीब् आत्मार्थीको कदाचित्‌ सदगुरुका ऐसा योग न मिला हो, और उसे अपनी तीक्न 
कामना और कामनामें ही निजविचारमें संलग्न होनेसे, अथवा तीत्र आत्मार्थंके कारण निजविचार- 
में लोन होनेसे आत्मज्ञान हुआ हो तो सदगुरुके मार्गकी उपेक्षा न कर, और “मुझे सदगरुसे ज्ञान 
नहीं मिला इसलिए में वड़ा हैँ', ऐसा भाव न रख, विचारवान जीवको जिससे शाध्वत मार्गका 
लोप न हो ऐसे वचन प्रकाशित करने चाहिए | 











१. देखें जांक ५४२ । 
२. मूल पाठ रखना चाहा परंतु रखा लगता नहों । 
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एक गाँवसे दूसरे गाँव जाना हो और जिसने उस गाँवका मार्ग न देखा हो, ऐसा कोई 
पचास वर्षका पुरुष हो और लाखों गाँव देख आया हो, उसे भी उस मार्गका पत्ता नहीं चलता, 
और क्िसीको पृछनेपर मालूम होता है, नहीं तो वह भूल खा जाता है; और उस मार्गका जानकार 
दस वर्षका बालक भी उसे मार्ग दिखाता है, जिससे वह पहुँच सकता है; ऐसा लोकमें अथवा 
व्यवहा रमें भी प्रत्यक्ष है, इसलिए जो आत्मार्थी हो, अथवा जिसे आत्माथँकी इच्छा हो उसे सद्गुरु- 
के योगसे करनेके अभिलाषी जीवका जिससे कल्याण हो उस मार्गका लोप करना योग्य नहीं है, 
क्योंकि उससे सर्व ज्ञानीपुरुषोंकी आज्ञाका लोप करने जैसा ही होता है । 


पुर्वकालमें सदगुरुका योग तो अनेक बार हुआ है, फिर भी जीवका कल्याण नहीं हुआ, 
जिससे सद्गुरुके उपदेशकी ऐसी कुछ विशेषता दिखायी नहीं देती, ऐसी शंका हो तो उसका उत्तर 
दूसरे ही पदमें कहा है कि:--- 

जो अपने पक्षको छोड़कर सदगुरुके चरणका सेवन करे; वह परमार्थंकों पाये | अर्थात्‌ 
पूर्वकालसें सदगुरुका योग होनेकी बात सत्य है, परंतु वहाँ जीवने उसे सद्‌गुरु जाना नहीं, अथवा 
उसे पहचात्ता नहीं, उसकी प्रतीति नहीं की, और उसके पास अपने मान और मत छोड़े नहीं, और 
इसलिए सद्गुरुका उपदेश परिणमित नहीं हुआ, और परसमार्थंकी प्राप्ति नहीं हुईं । इस तरह यदि 
जीव अपने मत अर्थात्‌ स्वच्छंद और कुलधमंका आग्रह दूर करके सदुपदेशको ग्रहण करनेका अभि- 
लाषी हुआ होता तो अवश्य परमार्थको पाता | 

यहाँ असद्गरुसे दृढ कराये हुए दुर्बोधसि अथवा मानादिकी तीत्र कामनासे ऐसी आशंका 
भी हो सकती है कि कई जीवोंका पू॑कालमें कल्याण हुआ है, और उन्हें सद्गुरुके चरणका 
सेवन किये विना कल्याणकी प्राप्ति हुई है, अथवा असदगुरुसे भी कल्याणकी प्राप्ति हो; असद्गुरु- 
को स्वयं भले मार्गंकी प्रतीति नहीं है, परंतु दूसरेको वह प्राप्त करा सके अर्थात्‌ दूसरा कोई उसका 
उपदेश सुनकर उस मार्गंकी प्रत्तीति करे, त्तो वह परमार्थंको पाये | इसलिए सद्गुरुके चरणका सेवन 
किये विना भी परमार्थंकी प्राप्ति हो, ऐसी आशंकाका समाधान करते हैं:-- 

यद्यपि कई जीव स्वयं विचार करते हुए उद्वुद्ध हुए हैं, ऐसा शास्त्रमें प्रसंग है; परंतु किसी 
स्थरूपर ऐसा प्रसंग नहीं कहा है कि अमुक जीव असदगुरु द्वारा उदबुद्ध हुए हैं । अव कई स्वयं 
विचार करते हुए उदबुद्ध हुए हैं, ऐसा कहा है, उसमें शास्त्रोंक कहनेका ऐसा हेतु नहीं हैं कि सद्गुरु- 
की आज्ञासे चलनेसे जीवका कल्याण होता है ऐसा हमने कहा है, परंतु यह्‌ वात यथार्थ 03 है; 
. अथवा सद्गुरुकी आज्ञाका जीवकों कोई कारण नहीं है ऐसा कहनेके लिए भी वसा नहीं कहा । 
तथा जो जीव अपने विचारसे स्वयंबोधको प्राप्त हुए हैं, ऐसा कहा है, वह भी वर्तमान देहमें अपने 
विचारसे अथवा बोधसे उद्बुद्ध हुए कहा है; परंतु पूर्वकालमें वह्‌ विचार अथवा बोध सद्‌गु उने 
उनके सन्मुख किया है, जिससे वर्तमानमें उसका स्फुरित होना संभव है। तीर्थंकर आदिको स्वयं- 
बुद्ध! कहा है वे भी पूर्वकालमें तीसरे भवमें सद्‌गुरुसे निश्चय समर्कित्तको प्राप्त हुए हैं, ऐसा कहा 
है । अर्थात्‌ जो स्वयंबुद्धता कही है वह्‌ वतंमान देहकी अपेक्षासे कही है, और उसे सदगुरुपदके 
निषेधके लिए नहीं कहा है। और यदि सद्गुरुपदका निषेध करे तो फिर तो 'सद्देव, सदगुरु और 
सद्धर्मकी प्रतीतिके विना समकित नहीं होता,' यह कथन मात्र ही हुआ | है 

अथवा जिस शास्त्रका आप प्रमाण लेते हैं वह शास्त्र सदगुरु ऐसे जिनका कहा हुआ है, 
इसलिए उसे प्रामाणिक मानना योग्य है ? अथवा किसी असदगुरुका कहा हुआ है इसलिए प्रामा- 
णिक मानना योग्य है ? यदि असदयुरुके शास्त्रोंको भी प्रामाणिक माननेमें वाघा च हो तो फिर 
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अज्ञान और रागद्वेषका आराधन करनेसे भी मोक्ष हो, ऐसा कहनेमें वाधा नहीं है, यह विचा- 
रणीय है । 

आचारांग सूत्र' (प्रथम श्रुत्त स्कंध, प्रथम अध्ययनके प्रथम उद्देशमें, प्रथम वाक्य) में कहा 
है:--उया यह जीव पुर्वसे आया है ? पद्चिमसे आया है ? उत्तरसे आया है ? दक्षिणसे आया है? 
अथवा ऊंचेसे आया है ? नीचेसे या किसी दूसरी दिशासे आया है ? ऐसा जो नहीं जानता वह 
मिथ्यादृष्टि है, जो जानता है वह सम्यग्दृष्टि है। उसे जाननेके तीन कारण हैं--(१) तीर्थंकरका 
उपदेश (२) सदगु रुका उपदेश और (३) जातिस्मरणज्ञान | 

यहाँ जो जातिस्मरणज्ञान कहा है वह भी पूर्वकालके उपदेशकी संधि है| अर्थात पूर्वकालमें 
उसे बोध होनेमें सदगुरुका असंभव माचना योग्य नहीं है। तथा जगह जगह जिनागममें ऐसा 
क्रहा है कि:-- 

गुरुणो छंदाणुवत्तगा अर्थात्‌ गुरुकी आज्ञानुसार चलनेवाले | 

गुरुकी आज्ञा अनुसार चलनेसे अनंत्त जीव सिद्ध हुए हैं, सिद्ध होते हैँ और सिद्ध होंगे। त्तथा 
कोई जीव अपने विचारसे बोबको प्राप्त हुआ, उसमें प्रायः पूर्वकालमें सदगुरुका उपदेश कारण 
होता है। परंतु कदाचित्‌ जहाँ वेसा न हो वहाँ भी वह सद्गुरुका नित्य अभिलाषी रहते हुए, 
सद्विचा रमें प्रेरित होते होते स्वविचारसे आत्मज्ञानको प्राप्त किया, ऐसा कहना योग्य है; अथवा 
उसे कुछ सद्गुरुकी उपेक्षा नहीं है और जहाँ सद्गुरुकी उपेक्षा रहती है वहाँ मानका संभव होता 
है, और जहाँ सद्गुरुके प्रति मान हो वहाँ कल्याण होना कहा है अथवा उसे सद्विचा रके प्रेरित 
करनेका आत्मगृण कहा है । 

तथारूप मान आत्मगुणका अवश्य घातक है। वाहुवलिजीमें अनेक गुणसमूह विद्यमान 
होते हुए भी छोटे अट्ठानवे भाईयोंको वंदन करनेमें अपनी लघुता होगी, इसलिए यहीं ध्यानमें 
स्थित हो जाना योग्य है, ऐसा सोचकर एक वर्ष तक निराहाररूपसे अनेक गुणसमुदायसे आत्म- 
ध्यानमें रहे, तो भो आत्मज्ञान नहीं हुआ | बाकी दूसरी सब प्रकारकी योग्यता होनेपर भी एक 
इस मानके कारणसे वह ज्ञान रूका हुआ था | जव श्री ऋषभदेवसे प्रेरित ब्राह्मी और सुन्दरी 
सतियोंने उनसे उस दोषका निवेदन किया और उस दोषका उन्हें भाव हुआ, तथा उस दोपकी 
उपेक्षा कर उसको असारत्ता समझमें आयी त्तब केवलज्ञान हुआ। वह मान ही यहाँ चार घनघात्ती 
कर्मोका मूल होकर रहा था। और बारह वारह महीने तक निराहाररूपसे, एक लक्ष्यसे, एक 
आप्तनसे आत्मविचा रमें रहनेवाले ऐसे पुरुषको इतनेसे मानने वेसी वारह महीनेकी दशाकों सफल 
न होने दिया, अर्थात्‌ उस दशासे मान समझमें न आया और जब सदगुरु ऐसे श्री ऋषभदेवने 'वह्‌ 
मान है' ऐसा प्रेरित क्रिया तव एक मुह॒तंमें वह मान जाता रहा; यह भी सदगुरुका ही माहात्म्य 
प्रदर्शित किया है | 

फिर सारा मार्ग ज्ञानीकी आज्ञामें समा जाता है, ऐसा वारंवार कहा है। 'आचारांग्रसूुत्र में 
कहा है किः--(सुवर्मा स्वामो ही जंव॒ुस्वामीको उपदेश करते हैँ कि जिसने सारे जगत्‌का दर्शन 
किया है, ऐसे महावीर भगवानने हमें इस तरह कहा है।) गृरुके अवीन होकर चलनेवाले ऐसे 
अनंत पुरुष मार्ग पाकर मोक्षको प्राप्त हुए । 


१. सूतरकृतांग, प्रथम श्रुतस्कंब, द्वितीय अव्ययन उद्देश २, गा० ३२ । 
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'उत्तराध्ययन', सूयगडांग आदिसमें जगह जगह यही कहा है। (९) 
आत्मज्ञान समदर्शिता, विचरे उदयप्रयोग । 
अपुर्व वाणी परमश्र्‌ त, सद्गुरु लक्षण योग्य ॥१ गा" 
आत्ज्ञानमें जिसकी स्थिति है, अर्थात्‌ जो परभावकी इच्छासे रहित हुआ है; तथा शत्रु, 
मित्र, हषं, शोक, नमस्कार, तिरस्कार आदि भावोंके प्रति जिसे समता रहती है; मात्र पुवंकालमें 
उत्पन्न हुए कर्मोके उदयके कारण जिसकी विचरना आदि क्रियाएँ हैं; अज्ञानीकी अपेक्षा जिसकी 
वाणी प्रत्यक्ष भिन्न है; और षडदर्शनके तात्पयंकोी जानता है; ये सद्गुरुके उत्तम लक्षण हैं ॥ १० ॥ 


स्वरूपस्थित इच्छारहित, विचरे पूर्व॑प्रयोग। 
अपुर्व वाणी, परसश्र्‌ त, सद्गुरु लक्षण योग्य ॥ 


आत्मस्वरूपमें जिसकी स्थिति है, विषय, मान, पूजा आदिकी इच्छासे जो रहित है, और 
मात्र पूर्वकालमें उत्पन्न हुए कर्मोके उदयसे जो विचरता है; जिसकी वाणी अपूर्व है, अर्थात्‌ निज 
अनुभव सहित जिसका उपदेश होनेसे अज्ञानीकी व[णीकी अपेक्षा प्रत्यक्ष भिन्न होती है; और परम- 
श्रत्त अर्थात्‌ पड्दर्शनका जिसे यथास्थित ज्ञान होता है; ये सद्गुरुके योग्य लक्षण हैं । 

यहाँ 'स्वरूपस्थित” ऐसा प्रथम पद कहा, इससे ज्ञानदशा कही है; इच्छारहित होना कहा, 
इससे चारित्रदशा कही है। जो इच्छारहित हो वह किस तरह विचर सके ? ऐसी आशंका, “विचरे 
पूब॑प्रयोग' अर्थात्‌ पूर्वकालमें बंधे हुए प्रारब्धसे विचरता है, विचरने आदिकी कामना जिसकी 
बाको नहीं है, ऐसा कहकर निवृत्त की है। “अपुर्वं वाणी' ऐसा कहनेसे वचनातिशयत्ता कही है; 
क्योंकि उसके विना मुमुक्षुका उपकार नहीं होता । 'परमश्रुत” कहनेसे षड्दर्शंनका अविरुद्ध दशा- 
से जानकार कहा है,-इससे श्रुतज्ञानकी विशेषता दिखायी है । 

आशंका--वतंमानकालूमें स्वरूपस्थित्त पुरुष नहीं होता, इसलिए जो स्वरूपस्थित 
विशेषणवाला सदगुरु कहा है, वह आज कल होना संभव नहीं | 

समाधान--वत्तमानका लूमें कदाचित्‌ ऐसा कहा हो तो यह कहा जा सके कि किवलूभूमिका' 
के विषयमें ऐसी स्थित्ति असंभव है; परंतु ऐसा नहीं कहा जा सकता कि आत्तज्ञाच ही नहीं होता; 
और जो आतज्ञान है वह स्वरूपस्थिति है। 

आशंका--आत्मज्ञान हो तो वर्तमातकालमें मुक्ति होनी चाहिए, और जिनागममें तो इसका 
निषेध किया है। 

समाधाव--इस वचनको कदाचित्‌ एकांतसे ऐसा ही मान ले, तो भी इससे एकावतता रिता- 
का निषेध नहीं होता, और एकावत्तारिता आत्मज्ञानके विना पाप्त नहीं होती | 

आशंका--त्याग, वेराग्य आदिकी उत्क्ृष्टतासे उप्त एकावतारिता कही होगी । 

समाधान--प रमार्थसे उत्कृष्ट त्यागवेराग्यके विना एकावतारिता होत्ती ही नहीं, ऐसा सिद्धांत 
है; और वतंमानमें भी चौथे, पाँचवें और छट्ठें गुणस्थानका कुछ निपेष है नहीं, और चौथे गुण 
स्थानसे आत्मज्ञानका संभव होता है, पाँचवेंमें विशेष स्वरूप स्थिति होती है, छट्ठेमें बहुत्त अंशसे 
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स्वरूपस्थिति होती है, पू्॑ प्रेरित प्रमादके उदयसे मात्र कुछ थोड़ीसी प्रमाद-दशा आ जाती है। 
परंतु वह आत्मज्ञानकी रोधक नहीं, चारित्रकी रोधक है। 


आशंका--यहाँ तो 'स्वरूपस्थित' ऐसे पदका प्रयोग किया है, और स्वरूपस्थित-पद तो 
तेरहवें गुणस्थानकमें ही संभव है । 

समाधान--स्वरूपस्थितिकी पराकाष्ठा तो चौदहवें गुणस्थानके अंतमें होती है, क्योंकि 
ताम गोत्र आदि चार कर्मका नाश वहाँ होता है, उससे पहले केवलीको चार कर्मोंका संग 
रहत्ता है, इसलिए संपूर्ण स्वरूपस्थिति तो तेरहवें गुणस्थानमें भी न कही जाये । 

आशंका--वहाँ नाम आदि कर्मोके कारण अव्याबाघ स्वरूपस्थितिका निषेध करें तो वह 
ठीक है; परंतु स्वरूपस्थित्ति तो केवलज्ञानरूप है, इसलिए स्वरूपस्थिति कहनेमें दोष नहों है, 
और यहाँ तो वसा नहीं है, इसलिए स्वरूपस्थिति कैसे कही जाये ? 

समाधान--केवलज्ञानमें स्वरूपस्थितिका तारतम्य विशेष है, और चौथे, पांचवें, छट्ठे गुण- 
स्थानमें उससे अल्प है, ऐसा कहा जाये, परंतु स्वरूपस्थिति नहीं है ऐसा नहीं कहा जा सके । 
चौथे गुणस्थानमें मिथ्यात्वमुक्तदशा होनेसे आत्मस्वभावका आविर्भाव है, और स्वरूपस्थिति 
है। पाँचवें गुणस्थानमें देशत: चारित्रघातक कषायोंका निरोध हो जानेसे चीथेकी अपेक्षा आत्म- 
स्वभावका विशेष आविर्भाव है, और छट्टेंमें कषायोंका विशेष निरोध होनेसे सब चारित्रका उदय 
है, इसलिए वहाँ आत्मस्वभावका और विशेष आविर्भाव है। मात्र छट्ठ गुणस्थानमें पृर्वनिवधितत 
कर्मके उदयसे ववचित्‌ प्रमत्तदशा रहती है, इसलिए 'प्रमत्त' स्व चारित्र कहा जाता है, परन्तु इससे 
स्वरूपस्थितिमें विरोध नहीं है; क्योंकि आत्मस्वभावका वाहुल्यसे आविर्भाव है। और आगम भी 
ऐसा कहत्ता है कि चौथे गुणस्थानसे लेकर तेरहवें गुणस्थान त्तक आत्मप्रतीति समान है; ज्ञानका 
तारतम्य भेद है । 

यदि चौथे गुणस्थानमें अंशतः भी स्वरूपस्थिति न हो, तो मिथ्यात्व जानेका फल क्या 
हुआ ? कुछ भी नहीं हुआ । जो मिथ्यात्व चला गया वही आत्मस्वभावका आविर्भाव है, और वही 
स्वरूपस्थिति है। यदि सम्यक्त्वसे त्थारूप स्वरूपस्थिति न होती, तो श्रेणिक आदिको एकाव- 
तारिता कैसे प्राप्त होती ? वहाँ एक भी ब्रत, पच्चकखान नहीं था और मात्र एक ही भव बाकी 
रहा ऐसी अल्प संसारिता हुई वही स्वरूपस्थितिरूप समकितका वल है। पाँचवें और छठे गुण- 
स्थानमें चारित्रका वल विशेष है, और मुख्यत्तः: उपदेशक गुणस्थान त्तो छठा और तेरहवाँ है। 
बाकीके गुणस्थान उपदेशककी प्रवृत्ति कर सकने योग्य नहीं है; अर्थात्‌ तेरहवें और छेंठे गुण स्थानमें 
वह पद होता है। (१०) 

“प्रत्यक्षसद्गुरु सस नहि, परोक्ष जिन उपकार ॥ 
एवो लक्ष थया बिना, ऊगे न आत्मविचार ॥१शा 


जब त्तक जीवको पूर्वकालीन जिनोंकी वातपर ही छूक्ष्य रहा करता है, और वह उनके 
उपकारकों गाया करता है; और जिससे प्रत्यक्ष आत्मश्रांतिका समाधान हो ऐसे सदगुरुका समागम 
प्राप्त हुआ हो, उसमें परोक्ष जिनोंके वचनोंकी अपेक्षा महान उपकार समाया हुआ है, ऐसा जो न 
जाने उसे आत्मविचार उत्पन्न न हो ॥ ११॥ 


१. देखें आंक नं० ५२७ | 
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सद्गुरुता उपदेश वण, समजाय न जिनरूप । 
समज्या वण उपकार ज्ञो ? समज्ये जिनस्वरूप ॥ १२॥ 
दुगुरुके उपदेशके विना जिनका स्वरूप समझमें नहीं आता, और स्वरूपके समझमें आये 
विना उपकार क्या हो ? यदि सद्‌गरुके उपदेशसे जिनका स्वरूप समझ जाये तो समझनेबालेकी 
आत्मा अन्तमें जिनकी दशाको प्राप्त करे ॥ १२॥ 
दुगुरुता उपदेशथी, समजे जिननुं रूप। 
तो ते पामे जिनदशा, जिन छे आत्मस्वरूप ॥ 
पाम्या शुद्ध स्वभावने, छे जिन तेथी पुज्य । 
समजो जिनस्वभाव तो, आत्मभाननों गुज्य ॥ 


सद्गुरुके उपदेशसे जो जिनका रूप समझे, वह अपने स्वरूपकी दशाको प्राप्त करे; क्योंकि 
शुद्ध आत्मत्व ही जिनका स्वरूप है, अथवा राग, हेष और अज्ञान जिनमें नहीं हैं, वही शुद्ध आत्म- 
स्वरूप है, और वह स्वरूप त्तो सत्तासे सब जीवोंका है। वह सद्गुरुजितके अवलंबनसे और जिनका 
स्वरूप कहनेसे मुमुक्षुजीवकी समझमें आता है ॥ १२॥ 
आत्मादि अस्तित्वनां, जेंह तिरूपक शास्त्र। 
प्रत्यक्ष सदगुरु योग नहि, त्यां आधार सुपात्र ॥ १३॥ 
जो जिनागम आदि आत्माके अस्तित्वका तथा परछोक आदिके अस्तित्वका उपदेश करने 
वाले शास्त्र हैं, वे भी, जहाँ प्रत्यक्ष सद्गुरुका योग न हो वहाँ सुपात्र जीवको आधाररूप हैं, परन्तु 
उन्हें सदुगरुके समान आंतिका छेदक नहीं कहा जा सकता ॥ १३ ॥ 
अथवा सदगुरुए कह्मां, जे अवगाहन काज। 
तेते नित्य विचारवां, करी मतांतर त्याज॥ १४॥ 
अथवा यदि सद्गुरुने उन शास्त्रोंके विचारनेकी आज्ञा दी हो, तो मत्तांतर अर्थात्‌ कुलधर्म- 
को सार्थक करनेका हेतु आदि भ्रांतियाँ छोड़कर मात्र आत्मार्थंके लिए उन श्ञास्त्रोंका नित्य विचार 
कर | १४ ॥ 
रोके जीव स्वच्छंद तो, पामे अवश्य मोक्ष । 
पास्या एस अनंत छ, भाख्यु जिन निर्दोष ॥ १५॥ 
जीव अनादि कालसे अपनी चतुराई और अपनी इच्छासे चला है, इसका ताम 'स्वच्छंद' है | 
यदि वह इस स्वच्छंदको रोके तो वह अवश्य मोक्ष प्राप्त करे; और इस तरह भूतकालमें अनंत्त 
जीवोंने मोक्ष प्राप्त किया है। राग, द्वेष और भज्ञान, इनमेंसे एक भी दोष जिनमें नहीं है ऐसे दोष 
रहित वीतरागने ऐसा कहा है ॥ १५॥ 
प्रत्यक्ष सदगुरु योगथी, स्वच्छंद ते रोकाय ॥ 
अन्य उपाय कर्या थकी, प्राये बमणो थाय॥ १६॥ 
प्रत्यक्ष सद्गुरुके योगसे वह स्वच्छंद रुक जाता है, नहीं त्तो अपनी इच्छासे दूसरे अनेक 
उपाय करनेपर भी प्रायः वह दुगुना होता है ॥ १६॥ 
१, पाठांतर--अथवा सद्गुरुए कह्मां, जो अवगाहन काज । 
तो ते नित्य विचारवां, करी मतांतर त्याज॥ 
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स्वच्छ द मत आग्रह तजी, च्ते सद्गुरुलक्ष । 
समकित तेने भाखियु, कारण गणी प्रत्यक्ष ॥ १७॥ 
स्वच्छंदको तथा मतके आग्रहको छोड़कर जो संदगुरुके लक्ष्यससे चलत्ता है, उसे प्रत्यक्ष 
कारण मानकर वीतरागने 'समकित्त' कहा है ॥| १७ ॥ 
मानादिक शत्रु महा, निज छदे न मराय। 
जातां सदगुरु शरणसां, अल्प प्रयासे जाय ॥ १८४७ 
मान और पुजा-सत्कार आदिका लोभ इत्यादि महाशत्रु हैं, वे अपनी चतुराईसे चछते हुए 
नष्ट नहीं होते, और सद्गुरुके शरणमें जानेसे सहज प्रयत्वसे दूर हो जाते हैं ॥ १८ ॥ 
जे सदगुरु उपदेशथी, पाम्यो केवछज्ञान 
भुरु रह्मा छद्मस्थ पण, विनत्तय करे भगवान ॥ १९४ 
जिस सद्गुरुके उपदेशसे कोई केवलज्ञानको प्राप्त हुआ, वह सद्गुरु अभी छद्मस्थ रहा हो, 
तो भी जिसने केवलज्ञानको प्राप्त किया है, ऐसे वे केवली भगवान अपने छद्मस्थ सद्गुरुका वेया- 
वृत्य करे ॥ १९ ॥ 
एवो सार्ग विनय तणों, भाख्यों श्री वीतराग। 
ल्‍ भृद्ठ हेतु ए सागंनो, समजे कोई सुभाग्य ॥ २०॥ 
श्री जिनने विनयके ऐसे मार्गका उपदेश दिया है। इस मार्गका मूल हेतु अर्थात्‌ उससे आत्मा- 
का क्या उपकार होता है, उसे कोई सुभाग्य अर्थात्‌ सुलभवोधी अथवा आराधक जीव हो, वह 
समझे ।॥| २० ॥ 
असद्गुरु ए. विनयनों, लाभ लहे जो कांई। 
सहासोहनीय कर्मथी, बूडे भवजब्ठ सांही ॥ २१ ॥ 
यह जो विनयमार्ग कहा हैं, उसका लाभ अर्थात्‌ उसे शिष्य आदिसे करानेकी इच्छा करके 
जो कोई भी असदगुरु अपनेमें सद्गुरुताकी स्थापना करता है, तो वह महामोह॒न्तीय कर्मका उप्रार्जन 
करके भवसमुद्रमें डूबता है ॥ २१॥ 
होय सुमुक्षु जीव ते, समजे एह विचार। 
होय मतार्थी जीव ते, अबछो ले निर्धार ॥ २२७ 
जो मोक्षार्थी जीव होता है, वह इस विनयमार्ग आदिके विचारकों समझता है; और जो 
मतार्थी होता है, वह उसका उलटा निर्धार करता है, अर्थात्‌ या तो स्वयं शिष्य आदिसे वेसा विनय 
करवाता है, अथवा असदगुरुमें सद॒गुरुकी भ्रांति रखकर स्वयं इस विन्यमार्गका उपयोग करता 
है॥ २२।। 
होय. मतार्थी तेहने, थाय न जातमलक्ष | 
तेह मतार्थी लक्षणो, अहों कह्मां. निर्षक्ष ॥ २३ ७ 
जो मतार्थी जीव होता है, उसे आत्मज्ञानका लक्ष्य नहीं होता, ऐसे मतार्थी जीवके यहाँ 
निष्पक्षतासे लक्षण कहे हैं।॥। २३ ॥ 
७ 
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मतार्थके लक्षण 
बाह्मत्याग.पण ज्ञान नहि, ते माने गुरु सत्य । 
अथवा निजकुव्ठधर्मंना, ते गुरुमांज समत्व॥ २४॥ 


जिसमें मात्र बाह्मसे त्याग दिखायी देता है, परंतु जिसे आत्मज्ञान नहीं है, और उपलक्षणसे 
अत्तरग त्याग नहीं है, वंसे गुरुको जो सच्चा गुरु मानता है, अथवा तो अपने कुलधमंका चाहे जैसा 
गुर हो तो भी उसमें ममत्व रखता है।॥ २४ ॥ 


जे जिनदेह प्रसाण ने समवसरणादि सिद्धि। 
वर्णन समजे जिननुं, रोकी रहे निज बुद्धि॥ २५॥ 
जो जिनकी देह आदिका वर्णन है, जो उसे जिनका वर्णन समझता है, और मात्र अपने 
कुलधमंके देव हैं, इसलिए ममत्वके कल्पित रागसे जो उनके समवसरण आदिका माहात्म्य कहा 
करता है, और उसमें अपनी ब॒द्धिको रोक रखता है, अर्थात्‌ परमार्थहेतु स्वरूप जिनका जो जानने 
योग्य अंतरंग स्वरूप हो, उसे नहीं जानता, तथा उसे जाननेका प्रयत्न नहीं.करता और मात्र 
समवसरण आदियें ही जिनका स्वरूप बत्ताकर मतार्थमें ग्रस्त रहता है ॥ २५॥ 
प्रत्यक्ष सदगुरुषोगमां, वर्ते दृष्टि विघुख। 
असद्गुरुने हृढ करे, निज मांतार्थे मुख्य ॥ २६१ 
प्रत्यक्ष सदगुरुका कभी योग मिले, तो दुराग्रह आदिकी छेदक उसकी वाणी सुनकर उससे 
उलटा ही चलता है, अर्थात्‌ उस हितकारी वाणीको ग्रहण नहीं करता; और 'स्वयं सच्चा दृढ 
मुमुक्षु है,' ऐसे मानको मुख्यतः प्राप्त करनेके लिए असदुगुरुके पास जाकर, जो स्वयं उसके प्रति 
अपनी विशेष दढता बत्ताता है ॥ २६॥ 


देवादि गति भंगमां, जें समजें श्र्‌ तज्ञान। 
साने तिज सत देषनो, आग्रह सुक्तितिदान ॥ २७ ॥ 
देव, नरक आदि गतिके 'भंग' आदिके स्वरूप किसी विशेष परमाथ्थहेतुसे कहे हूँ, उस 
हेतुकी नहीं जाना, उस भंगजालको जो श्र॒तज्ञान समझता है; तथा अपने मतका, वेषका आग्रह 
रखनेमें ही मुक्तिका हेतु मानता है ॥ २७ ॥ 
लह्य॒ स्वरूप न वृत्तिनु, ग्रह्म' व्रत अभिमान। 
ग्रहे नहीं परमार्थने, लेवा लोकिक सान॥ २८॥ 
वृत्तिका स्वरूप क्या है ? उसे भी वह नहीं जानता, और 'में ब्रतथारी हूँ, ऐसा अभिमान 
धारण किया है। क्वचित्‌ परमार्थके उपदेशका योग बने, तो भी लोगोंमें जो अपने मान, पुजा 
सत्कार आदि हैं, वे चले जायेंगे; अथवा वे माच आदि फिर प्राप्त नहीं होंगे, ऐसा समझकर वह 
परमार्थको ग्रहण नहीं करता ॥ २८ ॥ 


अथवा निशचय नय प्रहें, मात्र शब्दनी सांय। 
लोपे सद्व्यवहारने, साधन रहित थाय ॥ २५४७ 
अथवा 'समयसार' कि 'योगवासिष्ठ' जेसे ग्रंथ पढ़कर वह मात्र निश्चयनयको ग्रहण 
करता है, किस तरह ग्रहण करता है ? मात्र कथनरूपसे; अंत्तरंगमें तथारूप गुणकी कुछ भी 
स्पर्शना नहीं, और सदगुरु, सत्शास्त्र तथा वेराग्य, विवेक आदि सदब्व्यवहारका लछोप करता है, 
तथा अपनेको ज्ञानी मानकर साधनरहित आचरण करता है ॥ २५ ॥ 
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सानदशा पामे नहों, साधनदशा न कांई। 

पामे तेनो संग जें, ते बूडे भव सांही॥ ३०॥ 
... वह ज्ञानदशाको नहीं पाता, इसी तरह वेराग्य आदि साधनदशा भी उसे नहीं है, जिससे 
बसे जीवका सत्संग दूसरे जिस जीवको होता है वह भी भवसागरमें डूबता है ॥ ३० ॥ 


ए पण जीव सतार्थंमां, निजमानादि काज; 
पासे नहि परमार्थने, अनु-अधिकारीसां ज॥ ३११ 
यह जीव भी मतार्थमें ही रहता है; क्योंकि उपयुक्त जीवको जिस तरह कुलधर्म आदिसे 
मतताथता रहती है, उसी तरह इसे अपनेको ज्ञानी मनवानेके मानकी इच्छासे अपने शुष्कमत्तका 
आग्रह है, इसलिए वह भी परमार्थको नहीं पात्ता; और अनधिकारी अर्थात्त्‌ जिसमें ज्ञानका परिण- 
मच होना योग्य नहीं है, ऐसे जीवोंमें वह भी गिना जाता है ॥ ३१ ॥ 


नहिं कषाय उपशांतता, नहि अंतर वेराग्य। 
सरब्ठपणु न सध्यस्थता, ए सतार्थों दुर्भाग्य ॥ ३२७ 
जिसके क्रोध, मान, माया और लोभरूप कषाय पतले नहीं हुए हैं; तथा जिसे अंतर वेराग्य 
उत्पन्त नहीं हुआ है, जिसे आत्मामें गुण ग्रहण करनेरूप सरलता नहीं रही है; तथा सत्यासत्यकी 
तुलना करनेको जिसे अपक्षपात॒दुष्टि नहीं है, वह्‌ मतार्थी जीव दुर्भाग्य अर्थात्‌ जन्म, जरा, 
मरणका छेदन करनेवाले मोक्षमार्गंको प्राप्त करने योग्य उसका भाग्य नहीं है, यह समझें ॥३२॥ 
लक्षण कह्मयां सतार्थीनां, सताथे जावा काज।॥ 
हंवे कहुं आत्मार्थीनां, आत्म-अर्थ सुखसाज ॥ ३३ ॥ 
इस तरह मतार्थी जीवके लक्षण कहे | उसके कहनेका हेतु यह है कि उन्हें जानकर किसी 
भी जीवका मतार्थ दूर हो। अब आत्मार्थी जीवके लक्षण कहते हैं। वे लक्षण केसे हैं ? आत्माके 
लिए अव्याबाध सुखको सामग्रोके हेतु हैं ॥ ३३ ॥ 
आत्मार्थके लक्षण 


० पु 


आत्मज्ञान त्यां मुनिपणु, ते साचा ग्रुरु होय । 
बाकी कुब्ठगगुरु कल्पना, आत्मार्थी नहि जोय ॥ ३४ ॥ 
जहाँ आत्मज्ञान हो, वहाँ मुनित्व हो, अर्थात्‌ आतज्ञान न हो, वहां मुनित्व संभव ही 
नहीं । ज॑ सम्म॑ ति पासहा त॑ मोणं ति पासहा--जहाँ समकित भर्थात्‌ आतज्ञान है वहाँ मुनित्व 
समझें, ऐसा आचारांगसूत्रमें कहा है। अर्थात्‌ जिसमें आत्मज्ञान हो वह सच्चा गुरु है, ऐसा जो 
जानता है, और जो यह भी जानता है कि आत्मज्ञानसे रहित अपने कुलगुरको सद्‌गुरु मानना 
कल्पना मात्र है, उससे कुछ भवच्छेद नहीं होता, वह आत्मार्थी है ॥| ३४ ॥ 
प्रत्यक्ष सदगुरु प्राप्तिनो, गणें परम उपकार। 
तन्रणगे.. योग एकत्वथी; चर्ते आज्ञाधार ॥ ३५७ 
वह प्रत्यक्ष सद्युरुको प्राप्तिका महान उपकार समझता है, अर्थात्‌ शास्त्र आदिसे जो 
समाधान हो सकने योग्य नहीं है, और जो दोष सद्गुरुकी आज्ञा धारण किये विना दूर नहीं होते; 
वह सद्गुरुके योगसे समाधान हो जाता है, और वे दोष दूर हो जाते हैं; इसलिए वह प्रत्यक्ष सद्‌- 
गुरुका महान उपकार समझता है, वह सद्‌गुरुके प्रति मन, वचन और कायाकी एकतासे आज्ञा- 


पूर्वक आचरण करता है॥ ३५॥ 
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एक होय त्रण कालछमां, परसारथनों पंथ। 
प्रेरे ते परमायंते, ते व्यवहार समंत ॥ ३६४७ 
तीनों काल्‍में परमार्थका पंथ अर्थात्‌ मोक्षका मार्ग एक होना चाहिऐ, और जिससे वह 
परमार्थ सिद्ध हो वह व्यवहार जीवको मान्य रखना चाहिए, दूसरा नहीं || ३६॥ 
एस बिचारी अंतरे, शोधे सदगुर योग। 
काम एक अत्त्मार्थनु, बीजो नहिं सनरोग ॥ ३७७ 
इस तरह अंतरमें विचारकर जो सद्गुरुके योगको खोजता है, मात्र एक आत्मार्थकी इच्छा 
रखता है; परंतु मान, पूजा आदि और ऋद्धि-सिद्धिकी कुछ भी इच्छा नहीं रखता, यह रोग जिसके 
.मनमें नहीं है, वह आत्मार्थी है ॥ ३७ ॥ 
कपायनी . उपशांतता, मात्र शोक्ष अभिरलाष। 
भवे खेद, प्राणीदया; त्यां आत्मार्थ' निवास ॥ २८ ॥ 
जिसके कषाय पतले पड़ गये हूँ, जिसे मात्र एक मोक्षपदके सिवाय दूसरे किसी पदकी 
अभिलाषा नहीं है, संसारके प्रति जिसे वेराग्य रहता है, और प्राणीमात्रपर जिसे दया है, ऐसे 
जीवमें आत्मार्थका निवास होता है ॥ ३८ ॥ 
दशा त-ऐचवी ज्यां सुधी, जीव लहे नहिं जोग। 
सोक्षमा्गं पासे नहीं; संहे ने अंतर रोग ॥ ३५॥ 
जब तक ऐसी योगदशाको जीव नहीं पाता, त्व त्तक उसे मोक्षमार्गंकी प्राप्ति नहीं होती, 
और आत्मश्रांतिरूप अनंत दुःखका हेतु अंत्तर रोग नहीं मिदता ॥ ३५॥। 
आवबे ज्यां एवी दशा, सदगुरुबोध सुहाय। 
ते बोधे सुविचारणा, त्यां प्रगटे सुखदाय ॥ ४०॥ 
जहाँ ऐसी दा आती है वहाँ सदगुरुका बोध शोभित होता है अर्थात्‌ परिणमित्त होता है, 
और उस वोधके परिणामसे सुखदायक सुविचारदशा प्रगट होती है ॥ ४० ॥ 
ज्यां प्रगठे छुविचारणा, त्यां प्रगहे निज ज्ञान। 
जे ज्ञाने क्षय भोह थई; पामे पद हचिर्वाण ॥ ४१ ॥ 
जहाँ सुविचा रदशा प्रगट होती है वहाँ आत्मज्ञान उत्पन्न होता है, और उस ज्ञानसे मोहका 
क्षय करके जीव निर्वाणपद पाता है ॥ ४१ ॥ 
ऊपजे ते सुविद्यारणा, सोक्षमार्ग समजाय। 
गुरु-शिष्प संचादथी, भालखु षटपद भांही ॥ ४२७ 
जिससे वह सुविचा रदशा उत्पन्त हो और मोक्षमार्ग समझमें आये वह, पट्पदरूपमें गृरु- 


शिष्पके संवाद द्वारा यहाँ कहता हूँ ॥ ४२ ॥ 
>> >> २ 


पट्पदनामकथन 
आत्मा छे,' 'ते नित्य छे,' 'छे कर्ता निजकर्मा 
'छे भोक्ता' वब्ठी सोक्ष छे', 'सोक्ष उपाय सुधर्म' ॥ ४३ ॥ 
आत्मा है', 'वह आत्मा नित्य है', 'वह आत्मा अपने कर्मका कर्ता है', (वह कर्मका भोक्ता 
है', 'उस कमंसे मोक्ष होता है', और 'उस मोक्षका उपाय सद्धम है ।? ॥ ४३ ॥ 








१. इसके विस्तृत विवेचनके लिए देखें आंक ४९३ 
८ 
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षद्स्थानक संक्षेपसां, षद्दर्शन पण तेह; 
ससजावा परसार्थने, कह्मां ज्ञानीए एह॥ ४४॥ 
ये छः स्थानक अथवा छः पद यहाँ संक्ष पममें कहे हैं। और विचार करनेसे पड्दर्शन भी 


यही हैं | परमार्थ समझनेके लिए ज्ञान्तीपुरुषने ये छः पद कहे हैं || ४४ ॥ 
2 € २ 


दंका--शिष्य उबाच 
[ शिष्य आत्माके अस्तित्व रूप प्रथम स्थानककी शंका करता है :-- ] 
तथी दृष्टिमां आवतो, नथी जणातुं रूप। 
बीजो पण अनुभव नहीं, तेथी न जीवस्वरूप ॥ ४५॥ 
वह दृष्टिमें नही आत्ता, तथा उसका कोई हप मालूम नहीं होता त्तथा स्पर्श आदि दूसरे 
भा क | गा वह जाना «नहीं जाता, इसलिए जीवका स्वरूप नहीं है, अर्थात्‌ जीव नहीं 
॥ ४५ 
अथवा देह ज आतसा, अथवा इन्द्रिय प्राण । 
सिथ्या जुदो सानवो, नहीं जुदु एंघाण ॥ ४६॥ 
अथवा जो देह है वही आत्मा है, अथवा जो इंद्रियाँ हैँ, वही आत्मा है, अथवा श्वासो- 
च्छवास है, वह आत्मा है, भर्थात्‌ ये सव एक एक करके देहरूप हैँ; इसलिए आत्माको भिन्न मानना 
मिथ्या है क्योंकि उसका कोई भी भिन्‍न चिह्न नहीं है ।॥ ४६९ ॥। 
चब्ठी जो आत्मा होय तो, जणाय ते नहि केस । 
जणाय जो ते होय तो, घट, पट आदि जेस ॥ ४७ ॥ 
और यदि आत्मा हो तो वह मालूम क्यों नहीं होती ? जैसे घट, पट आदि पदार्थ हैं और 
मालूम होते हैं, वेसे आत्मा हो तो किस लिए मालूम न हो ? ॥ ४७ ॥। 
सादे छे नहि आतमा, सिथ्या सोक्ष उपाय । 
ए अंतर हांका तणो, समजावों सदुपाय ॥ ४८ ॥ 
इसलिए आत्मा नहीं है, और आत्मा नहीं है; इसलिए उसके मोक्षके लिए उपाय करना 
व्यर्थ है; इस मेरे अंतरकी शंकाका कुछ भी 54208 58003 भर्थात्‌ समाधान हो तो कहिये ॥४८॥ 


समाधान--सदुगुरु उवाच 
[ सद्गुरु समाधान करते हैं कि आत्माका अस्तित्व हैं :-- ] 
भास्यों देहाध्यासथी, आत्मा देहसमान। 
पण ते बचने भिन्‍न छें, प्रगठ लक्षणे भान ॥ ४९ ॥ 
देहाध्याससे अर्थात्‌ अनादिकालसे अज्ञानके कारण देहका परिचय है, इससे आत्मा देह 
जैसी अर्थात्‌ तुझे देह ही भासित हुई है; परंतु आत्मा ओर देह दोचों भिन्न हैं, वर्योंकि दोनों भिन्‍न 


भिन्‍न लक्षणोसि प्रगट ज्ञानमें आते हैं॥ ४० « है 
भास्यो वेहाध्यासथी, आत्मा देहससान। 


पण ते बनने भिन्‍न छे, जेम असि ने म्यान ॥ १० ॥ 

अनादिकालसे अज्ञानके कारण देहके परिचयसे देह ही आत्मा भासित हुई है, अथवा देह 

जैसी आत्मा भासित हुई है; परंतु जसे तलवार और म्यान, म्यान्रूप छगते हुए भी दोनों भिन्‍न 
भिन्‍न हैं, वैसे आत्मा और देह दोनों भिन्न भिन्‍न हैं ॥ ५० ॥ 
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जे द्रष्टा छे दृष्टिनो, जे जाणे छे रूप। 
अबाध्य अनुभव जे रहे, ते छे जीवस्वरूप ॥ ५१ ॥ 
वह आत्मा दृष्टि अर्थात्‌ आँखसे कैसे दिल्लायी दे सकती है। क्योंकि वह तो उछटा उसको 
देखनेवाली है। अर्थात्‌ आँखको देखनेवाली तो आत्मा ही है। और जो स्थल, सूक्ष्म आदि रूपको 
जानती है, और सबको बाधित करती हुई जो किसीसे बाधित नहीं हो सकती, ऐसा जो शेष अनु- 
भव है वह जीवका स्वरूप है ॥ ५१ ॥। 
'छे इन्द्रिय प्रत्येकने, निज निज विषयनु ज्ञान । 
पाँच इंद्रीना विषयनुं, पण आत्साने भान॥ ५२४७ 
*कर्णेन्द्रियसे जो सुना उसे कर्णन्द्रिय जानत्ती है; परंतु चक्षुरिन्द्रिय उसे नहीं जानती, और 
चक्षुरिन्द्रियने जो देखा उसे कर्णन्द्रिय नहीं जानती | अर्थात्‌ सब इन्द्रियोंका अपने अपने विषयका 
ज्ञान है, परंतु दूसरी इन्द्रियोंके विषयका झान नहीं है; और आत्माको तो पांचों इन्द्रियोंके विषयका 
ज्ञान है। अर्थात्‌ जो उन्त पाँच इन्द्रियोंके ग्रहूण किये हुए विषयको जानती है वह 'आात्मा' है, और 
आत्माके विन्ना एक एक इन्द्रिय एक एक विषयको ग्रहण करती है ऐसा कहा, वह भी उपचारसे 
कहा है ॥ ५२॥ 
देह न जाणें तेहने, जाणें न इन्द्रि, प्राण। 
आत्सानी सत्ता बड़े, तेह प्रवर्ते जाण ॥ ५३ ७ 
देह उसे नहीं जानती, इन्द्रियाँ उसे नहीं जानतीं, और स्वासोच्छवासरूप प्राण भी उसे नहीं 
जानता; वे सब एक आत्माकी सत्ता पाकर प्रवृत्ति करते हैं, नहीं तो वे जडरूप पड़े रहते हैं, तू 
ऐसा समझ।॥ ५३॥ 
सर्व अवस्थाने विषे, न्‍्यारों सदा जणाय। 
प्रगटरूप चेतन्यसप, ए एंधाण सदाय ॥ ५४ 0७ 
जाग्रत, स्वप्त और निद्रा इन अवस्थाओंमें रहनेपर भी जो उत्त सब अवस्थाओंसे भिन्‍न रहा 
करती है, और उस उस अवस्थाके बीत जानेपर भी जिसका अस्तित्व है, और उस उस अवस्थाको 
जो जानती है, ऐसी प्रगटस्वरूप चैत्तन्यमय है, अर्थात्‌ जाना ही करती है ऐसा जिसका स्वभाव प्रगट 
है, और उसकी यह निशानी सदा ही रहती है, किसी दिन उस निशानीका नाश नहीं होता ॥५४॥ 


घट पट भादि जाण तुं, तेथी तेने सान। 
जाणनार ते मान नहिं, कहोए केचुं ज्ञान ? 0 ५५७ 
घट, पट आदिको त्‌ स्वयं जानता है, वे हैं ऐसा तू मानता है, और जो उन घट, पट 
आदिका जानकार है उसे तू मानता नहीं त्तो फिर इस ज्ञानकों केसा कहा जाये ?॥ ५५॥ 
परम बुद्धि कृश देहमां, स्थुछ देह मति अल्प । 
देह होय जो आत्मा, घढे न आम विकल्प ॥ ५६ ॥ 
दुर्बल देहमें परम बुद्धि देखनेमें आती है, और स्थूल देहमें थोड़ी वुद्धि भी देखनेमें आती है; 
यदि देह ही आत्मा हो तो ऐसा विकल्प अर्थात्‌ विरोध होनेका अवसर न आता ॥ ५६ ॥ 
जड चेतननो भिन्‍न छे, केवछ प्रगट स्वभाव । 
एकपणु पामे नहों, "5णे काछ हृयभाव ॥ ५७४७ 





१. पाठांतर--कान न जाणे अखिने, भाँख न जाणे कान; 
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किसी कालमें जिसमें जाननेका स्वभाव नहीं वह जड़ है, और जो सदा ही जाननेके स्वभाव- 
वाला है वह चेतन है । ऐसा दोनोंका सर्वथा भिन्‍त स्वभाव है, और वह किसी भी प्रकारसे एकत्व 
पाने योग्य नहीं है। तीनों कालमें जड जडभावमें और चेत्तन चेतनभावमें रहत्ता है, ऐसा दोनोंका 
यह ह्तभाव स्पष्ट ही अनुभवमें आता है।। ५७ ॥। 
आत्मानी हांका करे, आत्मा पोते आप। 
शंकानो करनार ते, अचरज एह अम्नाप ॥ ५८ ॥ 
आत्माकी शंका आत्मा स्वयं करती है। परंतु जो शंका करनेवाला है, वही आत्मा है। 
वह मालम नहीं होती, यह ऐसा आइचय है कि जिसका माप नहीं हो सकता ॥ ५८ ॥ 
ऋ€ #€ २ 
शंका--शिष्य उवाच 
[ शिष्य कहता है कि आत्मा नित्य नहीं है :--- ] 
आत्माना अस्तित्ववा, आपे कह्मा प्रकार । 
संभव तेनो थाय छे, अंतर करयें चिचार ॥ ५० 0 
आत्माके अस्तित्वके विषयमें आपने जो जो प्रकार कहे हैं उनका अंतरमें विचार करनेसे 
वह अस्तित्व संभव रूगता है ॥ ५९० ॥ 
बीजी हांका थाय त्थां, आत्मा नहि अविनाश 
देहयोगथी. ऊपलजे,  देहवियोगे. नाश ॥ ६० 0 
परंतु दूसरी शंका यह होती है, कि यदि आत्मा है तो भी वह अविनाशी अर्थात्‌ नित्य नहीं 
है; तीनों कालोंमें रहनेवाला पदार्थ नहीं है, मात्र देहके संयोगसे उत्पन्न होती है और उसके 
वियोगसे विनाश पाती है ॥। ६० ॥ 
अथवा वस्तु क्षणिक छे, क्षणे क्षणे पलढाय 
ए अनुभवथी पण नहीं, आत्मा नित्य जगाय ॥ ६१७ 
अथवा वस्तु क्षण क्षणमें बदरूत्ती हुई देखनेमें आती है, इससे स्व वस्तु क्षणिक है, और 
अनुभवसे देखते हुए भी आत्मा नित्य मालूम नहीं होती ॥ ६१॥ मे 
#% # 2 
समाधान--सदुगुरु उवाच 
[ सद्गुरु समाधान करते हैं कि आत्मा नित्य हैं :-- | 
देह मात्र संयोग छे, वत्गी जड रूपी दृध्य। 
चेतननां उत्पत्ति लय, कोना अनुभव वब्य ? ॥ ६२॥ 
देह मात्र परमाणुका संयोग है, अथवा संयोगसे आत्माके संबंधमें है | तथा वह देह जड है, 
रूपी है, और दृश्य अर्थात्‌ दूसरे किसी द्रष्टेके जाननेका वह विषय है; इसलिए वह अपने आपकी 
नहीं जानती, तो फिर चेतनकी उत्पत्ति और नाशको वह कहाँसे जाने ? उस देहके एक एक 
परमाणुका विचार करते हुए भी वह जड ही है, ऐसा समझमें आता है। इसलिए उसमेंसे चेतनकी 
उत्पत्ति होना योग्य नहीं है; और उत्पत्ति होना योग्य नहीं, इसलिए चेतनका उसमें नाश होना 
भी योग्य नहीं है। तथा वह देह रूपी अर्थात्‌ स्थूल आदि परिणामवाली है, और चेतन द्रष्टा है 
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तब उसके संयोगसे चेतनकी उत्पत्ति किस तरह हो ? और उसमें लय भी कैसे हो ? देहमेंसे चेतन 
उत्पन्न होता है, और उसमें ही नाशको प्राप्त होता है, यह वात किसके अनुभवके वश रही ? अर्थात्‌ 
इस तरह किसने जाना ? क्योंकि जाननेवाले चेतनकी उत्पत्ति देहसे पहले है नहीं, और नाश तो 
उससे पहले है, तब यह अनुभव हुआ किसको ?॥ ६२॥ 


जीवका स्वरूप अविनाशी भर्थात्‌ नित्य त्रिकालवर्ती होना संभव नहीं । देहके योगसे अर्थात्‌ 
देहके जन्मके साथ वह जन्म लेता है और देहके वियोगसे अर्थात्‌ देहके नाशसे वह नष्ट हो जाता है, 
इस आशंकाका समाधान इस तरह विचारियेगा-- 

देहुका जीवके साथ मात्र संगोग-संबंध है, परंतु जीवके मृलस्वरूपके उत्पन्न होनेका कुछ 
वह कारण नहीं है। अथवा देह हैं वह मात्र संयोगसे उत्पन्न हुआ पदार्थ है। तथा वह जड़ है 
अर्थात्‌ किसीको नहीं जानती, अपनेकों नहीं जानती तो दूसरेक्रो क्या जाने ? तथा देह रूपी है 
स्थूल आदि स्वभाववाली है और चक्षुका विषय है। इस प्रकार देहका स्वरूप है, तो वह चेतचनकी 
उत्पत्ति और लछयको किस तरह जाने ? अर्थात्‌ वह अपनेको नहीं जानती तो 'मेरेसे यह चेतन 
उत्पन्न हुआ है', इसे किस तरह जाने ? और मेरे छूट जानेके बाद यह चेतन भी छूट जायेगा 
अर्थात्‌ नष्ट हो जायेगा', इसे जड देह केसे जाने ? क्योंकि जाननेवाला पदार्थ तो जाननेवाला ही 
रहता है; देह जाननेवाली नहीं हो सकतो तो फिर चेतनकी उत्पत्ति-छयका अनु भवको किसके 
वश कहना ? 

यह अनुभव ऐसा है ही नहीं कि देहके वश कहा जाये ? क्योंकि वह प्रत्यक्ष जड है और 
उसके जडत्वको जाननेवाला ऐसा उससे भिन्न दूसरा पदार्थ भी समझमें आता है । 

यहि कदाचित्‌ ऐसा कहें कि चेततनके उत्पत्तिलयको चेतन जानता है तो यह वात तो 'वद- 
तो व्याघात' है। क्योंकि चेतनकी उत्पत्ति और छयके जाननेवालेके रूपमें चेतचको ही अंगीकार 
करना पड़ा; अर्थात्‌ यह वचन तो मात्र अपसिद्धांतहूप और कथन मात्र हुआ; जेंसे कोई कहे कि 
भेरे मुँहमें जीभ नहीं, वेसे यह कथन है कि चेतनकी उत्पत्ति और लयको चेतन जानता है 
इसलिए चेतन नित्य नहीं, वेसा प्रमाण हुआ। उस प्रमाणक्री कैसी यथार्थत्ता है, इसे तो आप ही 
विचार कर देखें | ( ६२ ) 

जेभा अनुभव वश्य ए, उत्पन्न लयतुं ज्ञाच। 
तें तेथी जुदा बिना, थाय न केमे भाव ॥ ६३ ॥ 


जिसके अनुभवमें इस उत्पत्ति और नाशका ज्ञान रहता है, उस ज्ञानको उससे भिन्न माने 
विना किसी भी प्रकारसे संभव नहीं है, अर्थात्‌ चेतनकी उत्पत्ति और लय होते हैँ, ऐसा अनुभव 
किसीको भी होने योग्य नहीं है ॥ ६३ ॥। 
देहकी उत्पत्ति और देहके लयका ज्ञान जिसके अनुभवमें रहता है, वह उस देहसे भिन्न न 
हो तो किसी भी प्रकारसे देहकी उत्पत्ति और लयका ज्ञान न हो। अथवा जिसकी उत्पत्ति और 
, लयको जो जानता है वह उससे भिन्न ही हो, वर्योकि वह उत्पत्तिल्यरुप नही व्हूरा, परत उसवा 
जाननेवाला ठहरा | इसलिए उन दोनोंकी एकता केसे हो ?। ( ६३ ) 
जें संयोगोी देखिये, ते ते अनुभव हृश्य । 
ऊपजे नहिं. संयोगथी, आत्मा नित्य प्रत्यक्ष ॥ ६४ ॥ 
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जो जो संयोग देखते हैं वह वह अनुभवस्वरूप आत्माके दृश्य अर्थात्‌ उन्हें आत्मा जानती 
है, और उन संयोगोंके स्वरूपका विचार करनेसे ऐसा कोई भी संयोग समझमें नहीं आता कि 
ज्सिसे आत्मा उत्पन्न होती है, इसलिए आत्मा संयोगसे अनुत्पन्न ऐसी है, अर्थात्‌ असंयोगी है, 
स्वाभाविक पदार्थ है, इसलिए, यह प्रत्यक्ष 'नित्यः समझमें आती है।॥। ६४ ॥ 
जो जो देह आदि संयोग दिखायी देते हैं वह वह अनुभवस्वरूप आत्माके दृश्य हैं, अर्थात्‌ 
आत्मा उन्हें देखती है, और जानती'है, ऐसे पदा्थे हैं। उत्त सब संयोगोंका विचारकर देखें, त्तो 
आपको किसी भी संयोगसे अमुभवस्वरूप आत्मा उत्पन्न हो सकने योग्य मालूम नहीं होगी | कोई 
भी संयोग आपको नहीं जानते और आप उन सब संयोगोंको जानते हैं, यही आपकी उनसे भिन्नता 
है, और असंयोगिता अर्थात्‌ उन संयोगोंसे उत्पन्न न होता सहज ही सिद्ध होता है, और अनुभवमें 
आता है। इससे अर्थात्‌ किसी भी संयोगसे जिसकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, कोई भी संयोग जिसकी 
उत्पत्तिके लिए अनुभवमें नहीं आ सकते | और जिन जिन संयोगोंकी कल्पना करें उनसे वह अनुभव 
भिन्न और भिन्न ही, मात्र उनके ज्ञातारूपसे ही रहता है, उस अनुभवस्वरूप आत्माको आप नित्य 
अस्पृश्य अर्थात्‌ जिसने उन्त संयोगोंके भावहप स्पशंको प्राप्त नहीं किया, समझें | ( ६४ ) 
जडथी चेतन ऊपजे, चेततथी जड थाय। 
एवो अनुभव कोईने, क्यारे कदी न थाय॥ ६५४७ 
जडसे चेतन उत्पन्न हो, और चेतनसे जड उत्पन्न हो ऐसा किसीको कहीं कभी भी अनुभव 
नहीं होता ॥ ६५ ।॥। 
कोई संयोगोथी नहिं, जेनी उत्पत्ति थाय। 
नाश न तेनो कोईमां, तेथी नित्य सदाय ॥ ६६१४७ 
जिसकी उत्पत्ति किसी भी संयोगसे न हो उसका नाश भी किसीमें न हो, इसलिए आत्मा 
त्रिकाल 'नित्य' है ॥ ६६ ।। 
जो किसी भी संयोगसे उत्पन्न न हुआ हो अर्थात्‌ अपने स्वभावसे जो पदार्थ सिद्ध हो, 
उसका लय दूसरे किसी भी पदार्थमें न हो; और यदि दूसरे पदार्थमें उसका लूय होता हो, त्तो 
उसमेंसे उसकी पहले उत्पत्ति होती चाहिए थी, नहीं तो उसमें उसकी लयरूप एकता हो नहीं | 
इसलिए आत्माको अनुत्पन्त और अविनाशी जानकर नित्य है ऐसी प्रतीति करना योग्य होगा । (६६) 
क्रोधादि तरतम्यता, सर्पादिकनी मांय। 
पूव॑जन्स संस्कार ते, जीव-नित्यता त्यांय ॥ ६७॥ 
क्रोध आदि प्रकृतियोंकी विशेषता सप॑ आदि प्राणियोंमें जन्मसे ही देखनेमें आती है, वर्त॑- 
मान देहमें त्तो उन्होंने वह अभ्यास नहीं किया; जन्मके साथ ही वह है; अर्थात्‌ यह पूर्वजन्मका ही 
संस्कार है, जो पुर्वजन्म जीवकी नित्यता सिद्ध करता है। (६७) 
सर्पमें जन्मसे क्रोधकी विशेषता देखनेमें आती है | कवृतरमें जन्मसे ही अहिसकता देखने में 
आती है, खटमल आदि जस्तुओंको पकड़ते हुए उन्हें पकड़नेसे दुःख होता है ऐसी भयसंज्ञा पहलेसे 
ही उन्के अनुभवमें रही है, जिससे वे भाग जानेका प्रयत्न करते हूँ किसी प्राणीमें जन्मसे ही प्रीतिकी, 
किसीमें समताकी, किसीमें विशेष निर्भयताकी, किसीमें गंभीरताकी, किसीमें विशेष भय संज्ञाकी, 
किसीमें काम आदिके प्रति असंगताकी, और किसीमें आहार आदिमें अधिकाधिक क्षुव्धताकी 
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विशेषता देखनेमें आती है। इत्यादि भेद अर्थात्‌ क्रोध आदि संज्ञाकी न्यूनाधिकता आदिसे, तथा वे 
वे प्रकृतियाँ जन्मसे सहचारीरूपसे विद्यमान देखनेमें आती हैं, उससे उसका कारण पूर्वके संस्कार 
ही संभव हैं । 

कदाचित्‌ ऐसा कहें कि गर्भमें वीय॑-रेतके गुणके योगसे उस उस प्रकारके गुण उत्पन्न होते 
हैं, परंतु उसमें पृर्वजन्म कुछ कारणभूत नहीं है; यह कहना भी यथार्थ नहीं है। जो माता-पिता 
काममें विशेष प्रीतिवाले देखनेमें “आते हैं, उनके पुत्र परम वीतराग जेसे बाल्यकालमें ही देखनेमें 
आते हैं । तथा जिन माता-पिताओंमें क्रोधकी विशेषता देखनेमें आती है, उनकी संततिमें समताकी 
विशेषता दृष्टिगोचर होती है, यह किस तरह हो ? तथा उस वीय॑-रेतके वेसे गुण संभव नहीं हैं; 
क्योंकि वह वीय॑-रेत स्वयं चेतन नहीं है, उसमें चेतनका संचार है, अर्थात्‌ देह धारण करता है; 
इसलिए वीयं-रेतके आश्रित क्रोध आदि भाव नहीं माने जा सकते, चेतनके विना किसी भी स्थानमें 
वैसे भाव अनुभवमें नहीं आते । मात्र वे चेतनाश्ित हैं, भर्थात्‌ वीय॑-रेतके गुण नहीं हैं, जिससे 
उसकी न्यूनाधिकतासे क्रोध आदिकी न्यूनाधिकता मुख्यत्त: हो सकने योग्य नहीं है। चेतनके 
स्यूनाधिक प्रयोगसे क्रोध आदिकी न्यूनाधिकता होती है, जिससे गर्मके बीय॑ं-रेतका गुण नहीं, परंतु 
चेतनका उन गुणोंको आश्रय है; और वह न्यूत्ताधिकता उस चेतनके पुर्वंके अभ्याससे ही संभव है; 
क्योंकि कारण बिना कार्यकी उत्पत्ति नहीं होती। चेतनचका पूर्व॑प्रयोग तथाप्रकारसे हो, तो बह 
संस्कार रहे; जिससे इस देह आदिके पूर्वके संस्कारोंका अनुभव होता है, और वे संस्कार पुर्वजन्मको 
सिद्ध करते हैं, और पुर्व॑जन्मकी सिद्धिसे आत्माकी नित्यता सहज ही सिद्ध होती है। (६७) 


आत्मा द्रव्ये नित्य छे, पर्याथि पलठाय। 
बाव्यादि वय अण्पनुं, ज्ञान एकने थाय ॥ ६८ ॥ 


आत्मा वस्तुरूपसे नित्य है। समय समय ज्ञान भादि परिणामके परिवर्तंनसे उसके पर्यायमें 
परिवर्तन होता हैं। (कुछ समुद्र बदलता नहीं, मात्र लहरे बदलती हैँ, उसी तरह ।) जेसे वाल, 
युवा और वृद्ध ये त्तीन अवस्थाएँ हैं, वे आत्माके विभावसे पर्याय हैं, और वाल अवस्थाके 
रहते हुए भात्मा बालक मालूम होती है। उस बार अवस्थाकों छोड़कर जब आत्मा युवावस्था 
धारण करती है, तब युवा मालूम होती है, और युवावस्था छोड़कर वृद्धावस्था ग्रहण 
करती है तब वृद्ध मालूम होती है। यह त्तीत अवस्थाओंका भेद हुआ, वह पर्यायमेद है 
परंतु उन तीन अवस्थाओंमें आत्म-द्रव्यका भेद नहीं हुआ, अर्थात्‌ अवस्थाएँ बदली परंतु भात्मा 
नहीं बदली । आत्मा इन तीन अवस्थाओंको जानती है और उत्त ततीन अवस्थाओंकी उसे ही स्मृत्ति 
है। तीनों अवस्थाओंमें आत्मा एक हो तो ऐसा हो, परंतु यदि आत्मा क्षण क्षण बदलती हो तो 
वेसा अनुभव संभव ही नहीं ॥| ६८ ॥ 


. अथवा ज्ञान क्षणिकनुं, जें जाणी बदनार। 
वदनारो ते क्षणिक नहिं, कर अनुभव -निर्धार ॥ ६०॥ 


तथा अमुक पदार्थ क्षणिक है, ऐसा जो जानता है और क्षणिकता कहता है, वह कहने- 
वाला अर्थात्‌ जाननेवाला क्षणिक त हो; क्योंकि प्रथम क्षणमें जो अनुभव हुआ उसे दूसरे क्षणमें 
अनुभव कहा जा सके, वह दूसरे क्षणमें स्वयं न हो तो कैसे कह सकें ? इसलिए अनुभवसे भी 
आत्माकी अक्षणिकताका निश्चय कर ॥ ६९ ॥ 


ह्रे४ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


क्यारे कोई बस्तुनों, केवढठ होय न नाश । 
चेतन पासे नाश तो, केसां भब्ठे तपास ॥ ७० 0 
तथा किसी भी वस्तुका किसी भी कालमें सर्वथा तो नाश तो होता ही नहीं है, मात्र अवस्थांतर 
होता है; इसलिए चेतनका भी सवंथा चाश नहीं होता । और अवस्थांत्तरूूप नाश होता हो तो 
वह किसमें मिल जाता है? अथवा किस प्रकारके अवस्थांतरको प्राप्त करता है, उसकी खोज 
कर। अर्थात्‌ घट आदि पदार्थ फूट जाते हैं, अर्थात्‌ लोग ऐसा कहते हैं कि घटका नाश हुआ है, 
परल्तु कुछ मिट्टीपचका तो नाश नहीं “हुआ | वह छित्र-भिन्न होकर सूक्ष्मसे सुक्ष्म चूरा हो जाये, 
तो भी परमाणु समूहरूपसे रहे, परंतु उसका सर्वथा नाश न हो; और उसमेंसे एक परमाणु भी 
कम न हो । क्योंकि अनुभवसे देखते हुए अवस्थांतर हो सके परन्तु पदार्थंका समूल नाश हो जाये, 
ऐसा भाषित होना ही योग्य नहीं । इसलिए यदि तू चेत्तनका नाश कहता है, तो भी सर्वथा नाश 
तो कहा ही नहीं जा सकता; अवस्थांत्तररूप नाश कहा जाये। जैसे घट फूट कर क्रमश: परमाणु- 
समूहरूपसे स्थितिमें रहता है, वेसे चेतनका अवस्थांत्ररूप भाश तुझे कहना हो, तो वह किस 
स्थितिमें रहता है ? अथवा घटके परमाणु जेसे परमाणुसमूहमें मिल जाते हैं वेसे चेतन किस वस्तुमें 
मिलने योग्य है ? उसें खोज | अर्थात्‌ इस त्तरह यदि तू अबुभव करके देखेगा तो किसीमें नहीं 
मिल सकने योग्य, अथवा परस्वरूपमें अवस्थांतर नहीं पाने योग्य ऐसा चेतन अर्थात्‌ आत्या तुझे 
भासमान होगा ॥ ७० ॥ 
२ २€ २ 
शंका--शिष्य उवाच 
[ शिष्य कहता है कि आत्मा कर्मका कर्ता नहीं हैं :-- | 
कर्ता जीव न करममनो, कर्मों ज कर्ता कर्म । 
अथवा सहज स्वभाव कां; कर्म जीवनो धर्म ७ ७१ ७ 
जीव कमंका कर्ता नहीं, कर्म ही कर्मका कर्ता है, अथवा कर्म अनायास होते रहते हैं । ऐसा 
नहीं, और जीव ही उसका कर्ता है, ऐसा कहें तो फिर वह जीवका धर्म ही है, अर्थात्‌ धर्म होनेसे 
कभी निवृत्त न हो ॥ ७१॥ 
आत्मा सदा असंग ने, करे प्रकृति बंध। 
अथवा इंइबर प्रेरणा, तेथी जीव अबंध ॥ ७२ ॥ 
अथवा ऐसा नहीं, तो आत्मा सदा असंग है, और सत्त्व आदि गुणवाली प्रकृति कर्मका बंध 
करती है; वैसा नहीं, तो जीवको कर्म करनेकी प्रेरणा ईइवर करता है, इसलिए ईइवरेच्छारूप 
होनेसे जीव उस कमसे 'अवंध' है ॥। ७२ ॥ 
माटे मोक्ष उपायनों, कोई न हेतु जणाय। 
कमंतणु कर्तापणुं, कां नहि, कां नहि जाय ॥ ७३ 0 
इसलिए जीव किसी तरह कर्मका कर्ता नहीं हो सकता, और मोक्षका उपाय करनेका कोई 
हेतु मालूम नहीं होता । इसलिए या तो जीवको कर्मका कर्तृत्व नहीं है, और यदि कर्तृत्व है तो 
किसी तरह उसका वह स्वभाव मिटने योग्य नहीं है ।! ७३ ॥। 
>> > » 
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समाधान--सद्युरु उवाच 
[ सदगुरु समाधान करते हैं कि कर्मका कर्तृत्व आत्माको किस तरह है ,-- ] 
होय न चेतन प्रेरणा, कोण भ्रहे तो कर्म ? 
जडस्वभाव नहि प्रेरणा, जुओ विचारी धर्म) ॥ ७४ ॥ 
चेतन अर्थात्‌ आत्माकी प्रेरणारूप प्रवृत्ति न हो, तो कमंको कौन ग्रहण करे ? जडका स्वभाव 
प्रेरणा नहीं है । जड और चेत्तन दोनोंके धर्मोका विचारकर देखें || ७४ ॥ 
यदि चेततनकी प्रेरणा तन हो, तो कर्मको कौन ग्रहण करे? प्रेरणारूपसे ग्रहण करानेरूप 
स्वभाव जडका है ही नहीं; और ऐसा हो तो घट, पट आदिका भी क्रोध आदि भावमें परिणमन 
होना चाहिए और कर्मके अ्रहणकर्ता होने चाहिए, परंतु वेसा अनुभव तो किसीको कभी भी होता 
नहीं, जिससे चेतन अर्थात्‌ जीव कर्मको ग्रहण करता है, ऐसा सिद्ध होता है, और इसलिए उसे 
कर्मका कर्ता कहते हैं | अर्थात्‌ इस तरह जीव कर्मका कर्ता है । 
कर्मका कर्ता कर्म कहा जाये कि नहीं ”” उसका समाधान भी इससे हो जायेगा कि जड- 
कमंमें प्रेरणारूप धर्म न होनेसे वह उस चरह कमंका ग्रहण करनेमें असमर्थ है, और कर्मका कतृंत्व 
जीवको है, क्योंकि उसमें प्रेरणाशक्ति है । (७४) 
जो चेतन करतुं नथी, नथी थतां तो कम। 
तेथी सहज स्वभाव नहिं, तेम ज नहिं जीवधर्स ॥ ७५ ७ 
यदि आत्मा कर्मोको न करती तो वे होते नहीं; इसलिए सहज स्वभावसे अर्थात्‌ अनायास 
वे होते हैं, ऐसा कहना योग्य नहीं है। इसी त्तरह वह जीवका धर्म भी नहीं है; क्योंकि स्वभावका 
नाश नहीं होता, और आत्मा न करे तो कम नहीं होता, अर्थात्‌ यह भाव दूर हो सकता है, इसलिए 
वह आत्माका स्वाभाविक धर्म नहीं है | ७५ ॥॥ 
केबब्ठ होत असंग जो, भासत तने न केस ? 
असंग छे परसार्थथी, पण निजभाने तेम ॥ ७६॥ 
यदि आत्मा सर्वथा असंग होती अर्थात्‌ कभी भी उसे कर्मका कर्तृत्व न होता, त्तो स्वयं 
तुझे वह आत्मा पहलेसे क्यों न भासित होती ? परमार्थसे वह आत्मा असंग है, परंतु यह तो जब 
स्वरूपका भाव हो तव हो ॥ ७६ ॥। 
कर्ता ईइवर कोई नहि, ईश्वर शुद्ध स्वभाव । 
अथवा प्रेरक ते गण्ये, ईइवर दोषप्रभाव ॥ ७७॥ 
जगतका अथवा जीवोंके कर्मका कर्ता कोई ईइ्वर नहीं है; जिसका शुद्ध स्वभाव हुआ है वह्‌ 
ईदवर है, और उसे यदि प्रेरक अर्थात्‌ कमका कर्ता मानें तो उसे दोपका प्रभाव हआ मानवा 
चाहिए; इसलिए जीवके कर्म करनेमें भी ईश्वरकी प्रेरणा नहीं कही जा सकती ।॥ ७७ ॥| 
भव आपने जो कहा कि 'वे कर्म अनायास होते हैँ,' इसका विचार करें । अवायासका अर्थ 
क्या है ? आत्मा द्वारा चहीं विचारा हुआ ? अथवा आत्माका कतृंत्व होनेपर भी कुछ भी प्रवृत्त 
नहीं हुआ ? अथवा ईव्वरादि कोई कर्म लगा दे उससे हुआ हुआ ? अथवा प्रकृतिके बलातू लगनेसे 
१ पाठांतर--जुओ बिचारी मर्म । 
७९, 
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हुआ हुआ ? इन चार मुख्य विकल्पोंसे अनायासकर्तृत्व विचारणीय है | प्रथम विकल्प आत्मा द्वारा 
न विचारा हुआ, ऐसा है। यदि वेसे होता हो तो फिर कर्मंका ग्रहण करना ही न रहत्ता, और जहाँ 
कर्मका ग्रहण करना न रहे वहाँ कमंका अस्तित्व संभव नहीं है, और जीव तो प्रत्यक्ष विचार करता 
हैं, और ग्रहणाग्रहण करता है, ऐसा अनुभव होता है। 

जिसमें वह किसी तरह प्रवृत्ति नहीं करता वेसे क्रोध आदि भाव उसे संप्राप्त ही न होते; 
इससे ऐसा मालूम होता है कि न विचारे हुए अथवा आत्मासे न किये हुए ऐसे कर्मोका ग्रहण उसे 
होने योग्य नहीं है, अर्थात्‌ इन दोनों प्रकारसे अनायास कमका ग्रहण सिद्ध नहीं होता । 

तीसरा प्रकार यह है कि ईश्वरादि कोई कम लगा दे, इससे अनायास कर्मका ग्रहण होता 
है, ऐसा कहें तो यह योग्य नहीं है। प्रथम तो ईब्वरके स्वरूपका निर्धारण करना योग्य है; और 
यह प्रसंग भी विशेष समझने योग्य है। तथापि यहाँ ईव्वर या विष्णु आदि कर्ताका किसी तरह 
स्वीकार कर लेते हैं, और इसपर विचार करते हैं:--. 


यदि ईश्वर आदि कर्मका लगा देनेवाला हो तो फिर जीव नामका कोई भी पदार्थ वीचमें 
रहा नहीं, क्योंकि प्रेरणा आदि धर्म द्वरा उसका अस्तित्व समझमें आता था, वे प्रेरणा आदि त्तो 
ईश्वरक्ृत ठहरे, अथवा ईब्वरके गुण ठहरे; तो फिर बाकी जीवका स्वरूप क्या रहा कि उसे जीव 
अर्थात्‌ आत्मा कहें ? अर्थात्‌ कर्म ईव्वरप्रेरित नहीं अपितु आत्माके स्वयं ही किये हुए होने 
योग्य हैं ) 

तथा चौथा विकल्प यह है कि प्रकृति आदिके बलात्‌ रूगनेसे कर्म होते हों ? यह विकल्प 
भी यथार्थ नहीं है | क्‍योंकि प्रकृति आदि जड हैं, उन्हें आत्मा ग्रहण न करे तो वे किस तरह लगने 
योग्य हों ? अथवा द्रव्यक्मंका दूसरा नाम प्रक्ृत्ति है, भर्थात्‌ कमंका कतृंत्व कर्मको ही कहनेके 
समान हुआ, इसे तो पू्वमें निषिद्धकर दिखाया है। प्रकृति नहीं, तो अंत:करण आदि कर्म ग्रहण करे, 
इससे आत्मामें कतृंत्व आता है, ऐसा कहें, त्तो यह्‌ भी एकांतसे सिद्ध नहीं होता | अंत्तःकरण आदि 
भी चेतनकी प्रेरणाके विना अंतःकरण आदि रूपसे पहले ठहरे ही कहाँसे ? चेतन कर्म-संलग्नताका 
मनन करनेके लिए जो आलूबन लेता है, उसे अंतःकरण कहते हैं | यदि चेतन उसका मतन न करे 
तो कुछ उस संलूग्ततामें मतत करनेका धर्म नहीं है; वह तो मात्र जड है। चेतन चेतनकी प्रेरणासे 
उसका आलंबन लेकर कुछ ग्रहण करता है, जिससे उसमें कतृत्वका आरोप होता है; परंतु मुख्यतः 
तो वह चेत्तन कर्मका कर्ता है । 


यहाँ यदि आप वेदांत भादि दुष्टिसि विचार करेंगे तो हमारे ये वावय आपको परी 
पुरुषके कहे हुए लगेंगे। परंतु अब जो प्रकार कहा है, उसे समझनेसे आपको उन्त वाक्योंकी यथा- 
र्त्ता मालूम होगी और भ्रांतिगतता भासित नहीं होगी । 

यदि किसी भी प्रकारसे आत्माका कर्मकतुत्व न हो त्तो किसी भी प्रकारसे उसका भोवतृत्व 
भी सिद्ध न हो, और जब ऐसा ही हो तो फिर उसके किसी भी प्रकारके दुःखोंका संभव ही नहो। 
जब आत्माको किसी भी प्रकारके दुःखोंका संभव ही न होता हो त्तो फिर वेदांत आदि शास्त्र स्व 
दुःखोंके क्षयके जिस मार्गंका उपदेश करते हैँ वे किस लिए उपदेश करते हैँ ? 'जब तक आत्मज्ञान 
न हो त्तब तक दुःखकी आत्यंत्तिक निवृत्ति न हो,” ऐसा वेदांत आदि कहते हैं, वह यदि दुःख ही 
न हो तो उसकी निवृत्तिका उपाय किस लिए कहना चाहिए ? और कतुंत्व न हो, तो दुःखका 
भोवतृत्व कहाँसे हो ? ऐसा विचार करनेसे कर्मका कतृंत्व सिद्ध होत्ता है। 
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अब यहाँ एक प्रइन होने योग्य है और आपने भी वह प्रइत किया है कि “यदि आत्माको 
कमंका कर्ता मानें त्तन तो आत्माका वह धर्म ठहरे, और जो जिसका धर्म हो उसका कभी भी 
उच्छेद होना योग्य नहीं; अर्थात्‌ उससे सर्वथा भिन्‍त हो सकते योग्य नहीं, जेसे अग्निकी उष्णत्ता 
अथवा प्रकाश वेसे । इस तरह यदि कमंका कतृंत्व आत्माका धर्म ठहरे तो वह नाश प्राप्त न करे | 


उत्तर--सवव प्रमाणांशका स्वीकार किये विना ऐसा सिद्ध हो; परंतु जो विचारवान हो वह 

किसी एक प्रमाणांशका स्वीकार कर दूसरे प्रमाणांशका नाश न करे | “उस जीवको कमंका कतृंत्व 
न हो', अथवा 'हो तो वह प्रतीत होने योग्य नहीं ।' इत्यादि किये गये प्रश्नोंके उत्तरमें जीवके 
कमंकर्तृत्वको बताया है। कर्मका कतृत्व हो तो वह दूर ही न हो, ऐसा कुछ सिद्धांत समझना 
योग्य नहीं, क्योंकि जिस किसी भी वस्तुका ग्रहण किया हो वह छोड़ी जा सके अर्थात्‌ उसका त्याग 
हो सके; क्योंकि ग्रहण की हुई वस्तुसे ग्रहण करनेवाली वस्तुका सर्वथा एकत्व केसे हो ? इसलिए 
जीवसे ग्रहण किये हुए ऐसे जो द्वव्य-क्रमे, उनका जीव त्याग करे तो हो सकने योग्य है, क्योंकि वे 
उसे सहकारी स्वभावसे हैं, सहज स्वभावसे नहीं | और उस कमंको मैंने आपको अनादि-अ्रम कहा 
है, अर्थात्‌ उस कमंका कतृत्व अज्ञानसे प्रतिपादित किया है, इससे भी वह निवृत्त होने योग्य है, 
ऐसा साथमें समझना योग्य है । जो जो भ्रम होता है वह वह वस्तुकी विपरीत स्थितिकी मान्यतारूप 
होता है, और इससे वह दूर होने योग्य है, जैसे मुगजलमेंसे जलबुद्धि। कहनेका हेतु यह है कि 
यदि अज्ञानसे भी आत्माको कतृत्व न हो त्तब त्तो कुछ उपदेश आदिका श्रवण, विचार, ज्ञान 
आदिके समझनेका कोई हेतु नहीं रहता । अब यहाँ आगे जीवका परमार्थसे जो कतृंत्व है उसे 
कहते है। (७७ ) 

चेतन जो निज भानसां, कर्ता आप स्वभाव। 

वर्ते नहि निज भानमां, कर्ता कर्म-प्रभाव॥ ७८ ॥ 


आत्मा यदि अपने शुद्ध चैत्तन्य आदि स्वभावमें रहे तो वह अपने उसी स्वभावका कर्ता है, 
अर्थात्‌ उसी स्वरूपमें परिणमित है, और वह शुद्ध चेतन्‍्य आदि स्वभावके भानमें न रहती हो तव 
कर्मभावका कर्ता है ॥। ७८ ॥ 


अपने स्वरूपके भानमें आत्मा अपने स्वभावका अर्थात्‌ चेत्तन्य आदि स्वभावका ही कर्ता है, 
अन्य किसी भी कर्म आदिका कर्ता नहीं है; और जब आत्मा अपने स्वरूपके भानमें न रहे तब 
कर्मंके प्रभावका कर्ता कहा है। 


परमाथंसे तो जीव निष्क्रिय है, ऐसा वेदांत आदिका निरूपण है, और जिन-प्रवचनमें भी 
सिद्ध अर्थात्‌ शुद्ध आत्माकी निष्क्रियता है, ऐसा निरूपण किया है। फिर भी हमने आत्माको, शुद्ध 
अवस्थामें कर्ता होनेसे सक्रिय कहा, ऐसा संदेह यहाँ होने योग्य है, उस संदेहको इस प्रकार शांत 
करना योग्य है--शुद्धात्मा परयोगका, परभावका और विभावका वहाँ कर्ता नहीं है, इसलिए 
निष्क्रिय कहना योग्य है; परंतु चैतन्य आदि स्वभावका भी कर्ता नहीं है, ऐसा यदि कहें तब त्तो 
फिर उसका कुछ भी स्वरूप न रहे। शुद्धात्माको योगक्रिया न होनेसे वह निष्क्रिय है, परंतु स्वा- 
भाविक चेत्तन्य आदि स्वभावरूप क्रिया होनेसे वह सक्रिय है । चेतन्यात्मता आत्माको स्वाभाविक 
होनेसे उसमें आत्माका पॉरेणमन हाना वह एकात्मरूपसे है, और इसलिए प्रमार्थनयसे सक्रिय 
ऐसा विद्ेषण वहाँ भी आत्माको नहीं दिया जा सकता | निजस्वभावमें परिणमनरूप सक्रियतासे 
निजस्वभावका कतुंत्व शुद्धात्माकों है, इसलिए सर्वथा शुद्ध स्वचर्म होनेसे एकात्मरूपसे परिणमितत 
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होता है, इससे निष्क्रिय कहते हुए भी दोष नहीं है। जिस विचारसे सक्रियता, निष्क्रियता निरुपित 
की है, उस विचा रके परमार्थको ग्रहण करके सक्रियता, निष्क्रिता कहते हुए कोई दोष नहीं है। (७८) 
 ऋू ( ६ 
शंका--शिष्य उवाच 


| शिष्य कहता हैं कि जीव कर्मका भोक्ता नहीं है :-- ] 
जीव कर्म कर्ता कहो, पण भोक्ता नहिं सोय। 
शु समजे जड कर्म के, फल परिणामी होय ? ॥ ७९ ॥ 
जीवको कमंका कर्ता कहें तो भी उस कर्मका भोक्ता जीव नहीं ठहरे; क्योंकि जडकमं 
क्या समझे कि वह फल देनेमें परिणामी हो ? अर्थात्‌ फलदाता हो सके ? ॥ ७९ ॥ 


फव्वदाता ईइवर गण्ये, भोक्तापणु सधाय । 
एम कहे ईबवरतणु', ईइवरपणु' ज जाय ॥ ८० ॥ 
फलदाता ईइ्वर मानें तो भोवतृत्व साध सकें, अर्थात्‌ जीवकी ईश्वर कर्म भोगवाये, इससे 
जीव कर्मका भोक्ता सिद्ध हो, परंतु दूसरेकों फल देने आदिकी प्रवृत्तिवाला ईढ्वर मारते तो उसकी 
ईब्वरता ही नहीं रहती, ऐसा भी फिर विरोध आत्ता है | ८० ॥ 
'ईब्वर सिद्ध हुए विना अर्थात्‌ कर्मफलदातृत्व आद्वि; किसी भी ईशइ्वरके सिद्ध हुए वित्ा 
जगतकी व्यवस्था रहना संभव नहीं है', ऐसे अभिप्रायके विषयमें निम्नलिखित विचारणीय हैः--- 
यदि कर्मके फलको ईश्वर देता है, ऐसा मानें तो इसमें ईइ्वरकी ईश्वरता ही नहीं रहती, 
क्योंकि दूसरेको फल देने आदिके प्रपंचमें प्रत्रुत्तिं करते हुए ईश्वरको देह आदि अनेक प्रकारका संग 
होना संभव है और इससे यथार्थ शुद्धताका 'भंग होता है। मुक्त जीव जैसे निष्क्रिय है कर्थात 
परभाव आदिका कर्ता नहीं है; यदि परभाव आदिका कर्ता हों तब तो संसारकी प्राप्ति होती है, 
वैसे ही ईब्वर भी .दूसरेकी फल देनेरूप आदि क्रियामें प्रवृत्ति करे तो उसे भी परभाव आदिके 
कर्तृत्वका प्रसंग आता है, और मुक्त जीवकी अपेक्षा उसका न्यूनत्व ठहरता है, इससे तो उसको 
ईद्वरताका ही उच्छेद करने जैसी स्थिति होती है । 
फिर जीव और ईइवरका स्वभावभेद मानते हुए भी अनेक दोषोंका संभव है। दोनोंको 
यदि चेतन्यस्वभाव मानें, तो दोनों समान धर्मके कर्ता हुए; उसमें ईद्वर जगत आदिकी रचना करे 
अथवा कर्मका फल देनेरूप कार्य करे और मुक्त गिना जाये; और जीव एक मात्र देह आदिकी सृष्टिकी 
रचना करे, और अपने कर्मोका फल पानेके लिए ईद्वराश्रय ग्रहण करे, तथा वंधनमें माना जाये, 
यह बात यथार्थ मालूम नहीं होती । ऐसी विषमता कंसे संभवित हो ? 
फिर जीवकी अपेक्षा ईश्वरकी साम्थ्यं विशेष मानें तो भी विरोध आता है । ईर्वरको शुद्ध 
'चेतन्युस्वरूप मानें तो शुद्ध चेतन्य मुक्तजीवमें और उसमें भेद नहीं आना चाहिए, और ईश्वरसे 
कर्मका फल देने आदिके कार्य नहीं होने चाहिए, अथवा मुक्त जीवसे भी वे कार्य होने चाहिए। और 
यदि ईब्वरको अशुद्ध चेतन्यस्वरूप मानें तो तो संसारी जीवों जैसी उसकी स्थिति ठहरे; वहाँ फिर 
सर्वज्ञ आदि गुणोंका संभव कहाँसे हो ? अथवा देहथारी सर्वज्ञकी भाँति उस्ते दिहधारी सर्वज्ञ ईइवर' 
मानें तो भी कर्मफलदातृत्वरूप विशेष स्वभाव” ईइ्वरमें किस गुणके कारण मानता योग्य हो ? 
और देह तो नष्ट होने योग्य है, इससे ईद्वरकी देह भी नष्ट हो जाये, और वह मुक्त होनेपर कर्म- 


र०्वाँ वर्ष दर 


फलदातृत्व न रहे, इत्यादि अनेक प्रकारसे ईश्वरको कर्मफलदातृत्व कहते हुए दोप आते हैं, और 
ईरश्वरको वैसे स्वरूपसे मानते हुए उसकी ईश्वरताका उत्थापच करनेके समान होता है। ( ८० ) 

ईश्वर पघिद्ध थया बिना, जगत नियम नहि होय। 

पछी शुभाशुभ कर्मनां, भोग्यस्थान नहि कोय ॥ ८१४७ 

वेसा फलदाता ईव्वर सिद्ध नहीं होता अर्थात्‌ जगतका कोई नियम भी नहीं रहता, और 
शुभामुभ कर्मका भोगनेका कोई स्थान भी नहीं ठहरता, अर्थात्‌ जीवकों कर्मका भोवतृत्व कहाँ 
रहा॥ <८१॥ 
८ #€ २ 


समाधान--सदुगुर उवाच 
[ सदगुरु कहते हैं कि जीवको अपने किये हुए कर्मोका भोवतृत्व है :-- | 
भावकर्स निज कल्पना, साहे चेतनरूप। 
जीववीयंनी स्फुरणा ग्रहण करे जडधूप ॥ ८२॥ 
भावकर्म जीवको अपनी श्रांति है, इसलिए चेतनरूप है; और उस भ्रांतिका अनुयायी होकर 
जीव-वीरय॑ स्फुरित होता है, इससे जड द्रव्य-कर्मकी वर्गणाको वह ग्रहण करता है ।॥ ८२॥ 
कर्म जड है त्तो वह क्या समझे कि इस जीवको इस तरह मुझे फल देना है, अथवा उस 
स्वरूपसे परिणमन करना है ? इसलिए जीव कर्मका भोक्ता होना संभव नहीं है, इस आशंकाका 
समाधान निम्नलिखितसे होगा:--- 
जीव अपने स्वरूपके अज्ञानसे कर्मका कर्ता है। वह भज्ञान चेतनरूप है, अर्थात्‌ जीवकी 
अपनी कल्पना है, और उस कल्पनाका अनुसरण करके उसके वीयंस्वभावकी स्फूर्ति होती है, अथवा 
उसकी सामथ्यं तदनुयायीरूपसे परिणमित होती है, और इससे जडकी धूप अर्थात्‌ द्रव्य-कर्मूप 
पुदगलकी वर्गंणाकों वह ग्रहण करता है। (८२) 
झेर सुधा समजे नहीं, जीव खाय फब् थाय। 
एम शुभाशुभ कर्मनुं, भोक्तापणूं. जणाय॥ ८३४ 
विष और अमृत स्वयं नहीं जानते कि हमें इस जीवको फल देना है, तो भी जो जीव खाता 
है उसे वह फल होता है; ऐसे शुभाशुभ ऐसा नहीं जानते कि इस जीवको यह फल देना है, तो भी 
ग्रहण करनेवाला जीव विष-अमृतके परिणामकी तरह फल पाता है ( ८३) 
विष और अमृत्त स्वयं ऐसा नहीं समझते कि हमें खानेवालेकी मृत्यु और दीर्घायु होती है 
परन्तु जैसे उन्हें ग्रहण करनेवालेके प्रति स्वभावतः उनका परिणमन होता है; वेसे जीवमें शुभागभ 
- कर्म भी परिणमित होते हैं, और फलके सन्मुख होते हैं, इस तरह जीवका कर्ममोवतृत्व समझमें 
आता है। (८३) ह 
एक रांक ने एक नृप, ए आदि जे भेद। 
कारण विना न का ते, ते ज शुभाशुभ वेच्य ॥ ८४॥ 
एक रंक है और एक राजा है, इत्यादि शब्दसे नीचता, उच्चता, कुरुपता, सुरूपता ऐसी बहुत- 
सी विचित्रता है, और ऐसा जो भेद रहता है, वह सवको समान नहीं रहता, यही थुभाशुभ कमका 
भोक्तृत्व है, ऐसा सिद्ध करता है; क्योंकि कारणके विना कार्यंकी उत्पत्ति नहीं होती ॥ ८४ ॥ 


६३० श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


उस शुभाशुभ कर्मका फल न होता हो, तो एक रंक और एक राजा, इत्यादि जो भेद हैं वे 
नहीं होने चाहिए; क्योंके जीवत्व समान है, तथा मनुष्यत्व समाच है, तो सबको सुख अथवा दुःख 
भी समान होना चाहिए; जिसके बदले ऐसी विचित्रता मालूम होती है, यही शुभाशुभ कर्मसे उत्पन्न 
हुआ भेद है; क्योंकि कारणके विना कार्यंकी उत्पत्ति नहीं होती | इस तरह शुभ और अशुभ कर्म 
भोगे जाते हैँ । (८४) 


फलछदाता ईइ्वरतणी, एमा नथी जरूर। 
कर्म रवभावे परिणसे, थाय भोगथी दूर॥ ८५॥ 


इसमें फलदाता ईद्वरकों कुछ जरूरत नहीं है। विष और अमृतकी तरह शुभाशुभ कम 
स्वभावसे परिणमित होते हैं; और निःसत्त्व होनेसे विष और अमृत्त फल देनेसे जैसे निवृत्त होते 
हैं, वेसे शुभाशभ करममको भोगनेसे वे निःसत्त्व होनेपर निवृत्त हो जाते हैं॥। ८५॥ 


विष विषरूपसे परिणमित होता है और अमृत अमृतरूपसे परिणमित होता है, उसी तरह 
अशुभ कर्म अशुभहूपसे और शुभ कर्म शुभरूपसे परिणमित होता है । इसलिए जीव जिस जिस 
प्रकारके अध्यवसायसे कमंको ग्रहण करता है, उस उस प्रकारके विपाकरूपसे कर्म परिणमित होता 
है, और जेसे विष और अमृत परिणामी हो जानेपर निःसत्त्व हो जाते हैं, वेसे भोगसे वे कर्म 
दूर होते हैं । (८५) 
तेते भोग्य विद्ेषनां, स्थानक द्रव्य स्वभाव। 
गहन वात छे शिष्य आ, कही संक्षेपे साव ॥ ८६ ४ 


उत्कृष्ट शुभ अध्यवसाय उत्कृष्ट शुभगति है, और उत्कृष्ट अशुभ अध्यवसाय उत्कृष्ट अशुभ- 
गति है, शुभाशुभ अध्यवसाय मिश्रित गति है, और वह जीवपरिणाम ही मुख्यतः तो गति है। 
तथापि उत्कृष्ट शुभ द्रव्यका ऊर्द्ंगमन, उत्कृष्ट अशुभ द्रव्यका अधोगमत, शुभाशुभकी मध्यस्थिति, 
ऐसा द्रव्यका विशेष स्वभाव है। और उन आदि हेतुओंसे वे वे भोगस्थान होने योग्य हैं | हे शिष्य । 
जड-चेतनके स्वभाव, संयोग आदि सूक्ष्म स्वरूपका यहाँ बहुतसा विचार समा जाता है, इसलिए 
यह वात्त गहन है, तो भी उसे एकदम संक्षेपमें कहा है ॥॥ ८६॥ 


तथा, यदि ईइवर कमंफलदाता न हो अथवा उसे जगत्तकर्ता न मानें तो कर्म भोगनेके 
विशेष स्थान अर्थात्‌ नरक आदि गति-स्थान कहाँसे हों, क्योंकि उसमें तो ईश्वरके कतृंत्वकी 
आवश्यकता है, ऐसी आशंका भी करने योग्य नहीं है; क्योंकि मुख्यतः तो उत्कृष्ट शुभ अध्यवसाय 
उत्कृष्ट देवलोक है, और उत्कृष्ट अशुभ अध्यवसाय उत्कृष्ट नरक है, शुभागुभ अध्यवसाय मनुष्यतिय॑च 
आदि गतियाँ हैं; और स्थानविशेष अर्थात्‌ -ऊध्वेछोकमें देवगति इत्यादि भेद हैँ। जीवसमृह॒के 
कर्मद्रव्यके भी वे परिणामविश्ेष हैं अर्थात्‌ वे सब गतियाँ जीवके करके विशेष परिणामादि संभव हूँ । 

यह वात अति गहन है। क्योंकि अचित्य जीव-वीय॑, अचित्य परद्गलू-सामथ्यं, इसके संयोग- 
विशेषसे छोकका परिणमन होता है । उसका विचार करनेके लिए उसे अधिक विस्तारसे कहना 
चाहिए । परंतु यहाँ तो मुख्यतः आत्मा कर्मका भोक्ता है इतना लक्ष्य करानेका आशय होनेसे अत्यंत 
संक्षेपसे इस प्रसंगको कहा है । (८६) 


श्थ्वराँ वर्ष ६३१ 
शंका--शिष्य उवाच 
[ शिष्य कहता हैं कि जीवको उस कर्मसे मोक्ष नहीं है :-- ] 
कर्ता भोक्ता जोबव हो, पण तेनो नहिं मोक्ष + 
बोत्यो काठ अनंत' पण, वर्तमान छे दोष ॥ ८७४७ 
जीव कर्ता और भोक्ता हो, परंतु इससे उसका मोक्ष होना संभव नहीं है; क्योंकि अनंत्त काल 
बीत जानेपर भी कर्म करनेरूप दोष अभी उसमें वर्तमान ही है || ८७ ॥ 


शुभ करे फछ भोगवे, देवादि गति सांय। 
अशुभ करे मरकादि फव्ठ, कमे रहित न क्यांय ॥ ८८ ॥ 


शुभ कर्म करे तो उससे देवादि गतिमें उसका शुभ फल भोगे और अशुभ कर्म करे तो 
नरकादि गतिमें उसका अशुभ फल भोगे; परंतु जीव कर्मरहित किसी स्थलमें न हो ॥| ८८ ॥ 


२६ २९ २ 


समाधान--सदुगुरु उवाच 
[ सदगुरु कहते हैं कि उस कर्मसे जीवको मोक्ष हो सकता है :-- ] 


जेस शुभाशुभ कर्संपद, जाण्यां सफऋ प्रसाण। 
तेम निवृत्ति सफब्यता, माटे सोक्ष सुजाण॥ ८९। 


जिस तरह तूने शुभाशुभ कर्म उस जीवके करनेसे होते हुए जाने, और उससे उसका भोवतृत्व 
जाना, उसी तरह कर्म नहीं करनेसे अथवा उस कमंकी निवृत्ति करनेसे वह निवृत्ति भी होना योग्य 
है, इसलिए उस निवृत्तिकी भी सफलता है; अर्थात्‌ जिस तरह वे शुभाशुभ कर्म निष्फल नहीं जाते 
उसी तरह उनकी निवृत्तिका भी निष्फल जाना योग्य नहीं है; इसलिए हे विचक्षण ! तू यह विचार 
कर कि उस निवृत्तिरूप मोक्ष है।॥ <५॥ 
वीत्यो काल अनंत ते, कर्म शुभाशुभ भाव । 
तेह शुभाशुभ छेदतां, ऊपजे सोक्ष स्वभाव ॥ ९० 0 


कर्मसहित अनंत्तकाल बीता, उस उस शुभाशुभ क्मंके प्रत्ति जीवकी आसक्तिके कारण वीता, 
परंतु उसके प्रति उदासीन होनेसे उस कर्मफलका छेदन किया जाये, और उससे मोक्षस्वभाव 
प्रगट हो ॥ ९० ॥ 
देहादिक संयोगनों, आत्यंतिक वियोग। 
सिद्ध मोक्ष शाइवत पदें, निज अनंत सुखभोग ॥ ९१ ॥ 
देहादि संयोगका अनुक्रमसे वियोग त्तो हुआ करता है, परंतु वह फिरसे ग्रहण न हो इस 
तरह उसका वियोग करनेमें आये, तो सिद्धस्वरूप मोक्षस्वमाव प्रगट हो, और शाइवत्तपदमें अनंत 
आत्मानंद भोगा जाये ॥ ५१ ॥ 


६३४ भीमद्‌ राजचन्द्र 


शंका--शिष्य उवाच 
[ शिष्य कहता है कि भोक्षका उपाय नहीं हैं :-- ] 
होय कदापि सोक्षपद, नहि अविरोध उपाय । 
कर्सो काछ अनंतनां, शाथी छेचां जाथ ॥ ९२७ 
मोक्षयद कदाचित्‌ हो तो भी बह प्राप्त होनेका कोई अविरोधी अर्थात यथातथ्य प्रतीत हो 
ऐसा उपाय मालूम नहीं होता; क्योंकि अनंत्तकालके कर्म हैं, उनका ऐसे अल्पायुवाली मनुष्यदेहसे 
छेदव कैसे किया जाये ? ॥ ९२ ॥ 
अथवा मत दर्शन घणां, कहे उपाय अनेक ॥ 
तेमां सत साचो कयो, बने न एह विवेक ॥ ९३ 0 
अथवा कदाचित्‌ मनुष्यदेहकी अल्पायु आदिकी शंका छोड़ दें, तो भी मत्त और दर्शन बहुतसे 
हैं, और वे मोक्षके अनेक उपाय कहते हैं, उनमें कौनसा मत सच्चा है, यह विवेक नहीं हो 
सकता ॥| ९३ ॥ 
कई जातिमां मोक्ष छे, कया वेषमसां सोक्ष । 
एनो निश्चय ना बने, घणा भेद ए दोष ॥ ९४ ॥ 
ब्राह्मण आदि किस जातिमें मोक्ष है, अथवा किस वेषमें मोक्ष है, इसका निश्चय न हो सकने 
जैसा है, क्योंकि वैसे अनेक भेद हैं, और इस दोषसे भी मोक्षका उपाय प्राप्त होने योग्य दिखायी 
नहीं देता ॥ ९४ ॥॥ 
तेथी एम जणाय छे, सब्ठे न सोक्ष उपाय । 
जीवादि जाण्या तणो, शो उपकार ज थाय ? ॥ ९५ ॥ 
इससे यह मालम होता है कि मोक्षका उपाय प्राप्त नहीं हो सकता, इसलिए जीव आदिका 
स्वरूप जाननेसे भी क्‍या उपकार हो ? अर्थात्त जिस पदके लिए जानना चाहिए उस पदका उपाय 
प्राप्त होना अशक्य दिखायी देता है।॥। ९५ ॥ 
पांचे उत्तरथी थयुं, सम्राधान सर्वांग। 
समजु मोक्ष उपाय तो, उदय उदय सद्भाग्य ॥ ९६ ॥ 
आपने पाँच उत्तर कहे हैं, उनसे मेरी शंकाओं सर्वांग अर्थात्‌ सर्वथाका समाधान हुआ है, 
परंतु यदि मोक्षका उपाय समझु तो सदभाग्यका उदय-उदय हो | यहाँ 'उदय' 'उदय' शब्द दो बार 
कहा है, वह पाँच उत्तरोंके समाधानसे होनेवाली मोक्षपदकी जिज्ञासाकी तीं्रत्ता प्रदर्शित 


करता है ॥ ९५६ ॥ 
>> ६ २ 


समाधान-सदुगुरु उवाच 
[ सद्गुरु समाधान करते हैं कि मोक्षका उपाय हैँ :-- ] 
पांचे उत्तरती थई, आत्सा विषे प्रतीत। 
थाशे सोह्योपायनी, सहज प्रत्तीत एु रीत 0 ५७ ७ 


जिस तरह तेरी आत्मामें पाँच उत्तरोंकी प्रतीति हुई है, उसी तरह तुझे मोक्षके उपायकी 
भी सहजमें प्रतीति होगी। यहाँ 'होगी' और 'सहज' ये दो शब्द सद्गुरुने कहे हैं, वे यह बताने के 
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लए कहे हैं कि जिसे पाँच पदोंकी शंका निवृत्त हो गयी है उसे मोक्षोपाय समझना कुछ कठिन ही 
नहीं है, तथा शिष्यकी विशेष जिज्ञासावृत्ति जानकर उसे अवश्य मोक्षोपाय परिणमित होगा, ऐसा 
भासित होनेसे ( वे शब्द ) कहे हैं; ऐसा सद्गुरुके वचनका आशय है || ९८ || 
कर्मभाव अनान छे, भोक्षताव भतिजवास । 
अंधकार अज्ञान सम, नाहशे ज्ञानप्रकाश ॥ ९८ ४ 
जो कमंभाव है वह जीवका अज्ञान है और जो मोक्षभाव है वह जीवके अपने स्वरूपमें 
स्थिति होना है । अज्ञानका स्वभाव अंधकार जैसा है। इसलिए जैसे प्रकाश होते ही बहुतसे कारुका 
अंधकार होनेपर भी वह नष्ट हो जाता है, वैसे:ज्ञानका प्रकाश होते ही अज्ञान भी नष्ट हो 
जाता है।॥ ९८ ॥ 
जे 'जें कारण बंधनां, तेह बंधनो पंथ। 
ते कारण छेदक दशा, सोक्षपंध भवअंत ॥ ९९ ॥ 
जो जो कारण कर्मबंधके हैं, वे वे कर्मबंधके मार्ग हैं; और उन कारणोंका छेदन करनेवाली 
जो दशा है वह मोक्षका मार्ग है, भवका अंत है ॥ ९९ | 
राग, हेष अज्ञान ए, सुर्य कर्मनी ग्रंथ। 
थाय निवृत्ति जेंहथी, ते ज मोक्षनों पंथ॥ १००॥ 

राग, ह्वेष और भज्ञान इनका एकत्व कमंकी मुख्य गांठ है, अर्थात्त्‌ इनके बिना कमंका बंध 
नहीं होता; जिससे उन्की निवृत्ति हो, वही मोक्षका मार्ग है ॥॥ १०० ॥ 

आत्मा सत्‌ चेतन्यमय, सर्वाभास रहित । 
जेथी केवब्ठ पामिये, सोक्षपंथ ते रीत ॥१०१॥ 

'सत्‌' अर्थात्‌ अविनाशी, और *“चेतन्यमय' भर्थात्‌ सर्वभावको प्रकाशित करनेरूप स्वभाव- 
मय, अन्य स्व विभाव और देहादि संयोगके आभाससे रहित' ऐसा, 'केवछ' अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा 
प्राप्त करें इस प्रकार प्रवृत्ति की जाये तो वह मोक्षमार्ग है ॥॥१०१॥ 

कमे अनंत प्रकारनां, तेमां सुख्ये भआाठ। 
तेमां सुख्ये मोहनीय, हणाय ते कहुँ पाठ ॥ १०२ ॥ 

कर्म अन॑त्त प्रकारके हैं, परन्तु उनके मुख्य ज्ञावावरण आदि आठ भेद होते हैँ। उनमें 
भी मुख्य मोहनीय कम है। जिससे उस मोहनीय करमका नाश किया जाये, उसका पाठ 
कहता हूँ )। १०२ ॥ 

कर्स मोहनीय भेद बे, दर्शन चारित्र नाम । 
हणे'बोध वीतरागता, अचूक उपाय आम ॥ १०३ ॥ 

उस मोहनीय कर्म के दो भेद हैं--एक 'दर्शनमोहनीय' अर्थात्‌ 'परमार्थमें अपरमार्थवृद्धि 
और अपरमार्थमें परमार्थवुद्धिरुप'; दूसरा चचारित्रमोहचीय', 'तथारूप परमार्थकों परमार्थ जानकर 
आत्मस्वभावमें जो स्थिरता हो, उस स्थिरताके रोबक पूर्वसंस्काररूप कपाय और नोकपाय, यह 
चारित्रमोहनीय है । 

... आत्मवोध दर्शनमोहनीयका और वीतरागता चारित्रमोहनीयका चाझ करते हैं। इस तरह 
वे उसके अचूक उपाय हैं, क्योंकि मिथ्यावोध दर्शनमोहनीय है, उसका प्रतिपक्ष सत्यवात्मबोध है | 
<८0 
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और चारित्रमोहनीय रागादिक परिणामरूप है, उसका प्रतिपक्ष वीत्तरागभाव है। अर्थात्‌ जिस 
तंरह प्रकाश होनेसे अंधकारका नाश होता है, वह उसका अचूक उपाय है; उसी तरह बोध और 


वीतरागता दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीयरूप अंधकारको दूर करनेमें प्रकाशस्वरूप हैं; 
इसलिए वे उसके अचूक उपाय हैं ॥। १०३ ॥ 


कर्मबंध क्रोधादिथी, ह॒णे क्षमादिक तेह। 
प्रत्यक्ष अनुभव सर्वने, एसां दो संदेह? ॥ १०४ ॥ 
क्रोधादि भावसे कर्मबंध होता है, और क्षमादि भावसे उसका नाश होता है; अर्थात्‌ क्षमा 

रखनेसे क्रोध रोका जा सकता है, सरलतासे माया रोकी जा सकती है, संतोषसे छोभ रोका जा 
सकता है, इस त्तरह रत्ति, भरत्तिके प्रतिपक्षसे वे वे दोष रोके जा सकते हैं, यही कर्मंबंधका निरोध 
है; और यही उसकी निवृत्ति है। तथा इस बातका सबको प्रत्यक्ष अनुभव हो सकता है। क्रोधादि 
रोकनेसे रुकते हैं, और जो कम॑बंधको रोकता है, वह अकमंदशाका मार्ग है | यह मार्गपर परलोक- 
में नहीं, परंतु यहाँ अनुभवमें आत्ता है, तो फिर इसमें संदेह क्या करता ? ॥ १०४ ॥ 


छोडी सत दर्बंत तणो, आग्रह तेम विकल्प । 
कह्यो मार्ग आ साधशे, जन्म तेहना अल्प ॥ १०५ ७ 
यह मेरा मत है, इसलिए मुझे इससे चिपटा ही रहना चाहिए; अथवा यह मेरा दर्शन है, 
इसलिए चाहे जैसे मुझे उसे सिद्ध करना चाहिए, ऐसे आग्रह अथवा ऐसे विकल्पको छोड़कर, यह 
जो मार्ग कहा है, इसका जो साधन करेगा, उसके अल्प जन्म समझना | 


यहाँ 'जन्म' शब्दका बहुबचनमें प्रयोग किया है, वह इतना ही बतानेके लिए है कि ववचित्‌ 
वे साधन अधूरे रहे हों उससे, अथवा जघच्य या मध्यम परिणामकी धारासे आराधित हुए हों, 
उससे सर्व कर्मोंका क्षय न हो सकनेसे दूसरा जन्म होना संभव है; परंतु वे बहुत नहीं, बहुत ही 
अल्प । 'समकित्त आनेके पश्चात्‌ यदि जीव उसका वमन न करे तो अधिकसे अधिक पंद्रह भव हों,' 
ऐसा जिनने कहा हैं। और “जो उत्कृष्टतासे उसका आराधन करे उसका उसी भवमें भी मोक्ष हो; 
यहाँ इस बात्तका विरोध नहीं है ॥| १०५॥ 
षट्पदनां परट्प्रदन तें, पूछयां करी विचार। 
ते पदनी सर्वागता, सोक्षमार्ग निरधार ॥ १०६॥ 
हे शिष्य ! तूने छ पदोंके छ प्रइन विचार कर पुछे हैं, और उन पदोंकी सर्वागत्तामें मोक्षमार्ग 
है, ऐसा निश्चय कर । अर्थात्‌ उसमेंसे किसी भी पदका एकान्‍्तसे या अविचारसे उत्थापन करनेसे 
सोक्षमार्ग सिद्ध नहीं होता ॥ १०६ ॥ 
जाति, वेषनों भेद नहि, कह्नो मार्ग जो होय । 
साधे ते मुक्ति लहे, एमां भेद न कोय ॥ १०७७ 
जो मोक्षका मार्ग कहा है, वह हो तो चाहे जिस जाति या वेशसे मोक्ष हो, इसमें कोई भेद 
नहीं है । जो साधन करे वह मुक्तिपद पाये; और उस मोक्षमें भी दूसरे किसी प्रकारके ऊंच, नीच 
आदि भेद नहीं हैं, अथवा यह जो वचन्त कहे हैं उत्तमें कोई दूसरा भेद या अंतर नहीं हैं ॥॥ १०७ ॥ 
कषायनी उपज्ञांतता, सात्र सोक्ष अभिलाष । 
भवे खेद अंतर दया, ते कहीए जिज्ञास ॥ १०८ ॥ 
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क्रोध आदि कपषाय जिसके पत्तले पड़ गये हैं, आत्मामें मात्र मोक्ष होनेके सिवाय जिसकी 
दूसरी कोई इच्छा नहीं है, और संसारके भोगके प्रति उदासीनता रहती है, तथा अंत्तरमें प्राणियों- 
पर दया रहती है, उस जीवको मोक्षमार्गंका जिज्ञासु कहते हैं, अर्थात्‌ उसे मार्ग प्राप्त करनेके योग्य 
कहते हैं ।॥ १०८ ॥ 
ते जिन्नासु जीवने, थाय सद्गुरुबोध । 
ह तो पासे समकितने, चर्ते अंतरश्ोध ॥ १०९४ 
उस जिज्ञासु जीवको यदि सद्गु रुका उपदेश प्राप्त हो जाये तो वह समकित प्राप्त करे, और 
अंत्तरकी शोधमें रहे ।। १०९ ॥। 
मत दर्शन आग्रह तजी, वर्तें सदृगुरुलक्ष । 
लहे शुद्ध सप्कित ते, जेंमां भेद न पक्ष ॥ ११०॥ 
भत और दर्शंनका आग्रह छोड़कर जो सद्गुरुके लक्ष्यमें प्रवृत्त होता है, वह शुद्ध समकित्त 
पाता है कि जिसमें भेद तथा पक्ष नहीं है ॥ ११० ॥ 
वर्ते निज स्वभावनों, अनुभव लक्ष प्रतीत । 


हि वृत्ति वहे निजभावमां, परसार्थ समकित॥ १११४ 
जहाँ आत्मस्वभावका अनुभव, लक्ष्य, और प्रत्तीति रहती है, तथा वृत्ति आत्माके स्वभावमें 


बहती है, वहाँ परमार्थसे समकित है ।। १११॥ 


वर्धभान ससकित थई, टाल सिथ्याभास। 
उदय थाय चारित्रनो, वीतरागपद वास ॥ ११२७ 
वह समकित, बढती हुई धारासे हास्य, शोक आदिसे जो कुछ आत्मामें मिथ्याभास भासित 
हुआ, उसे दूर करे, और स्वभाव समाधिरूप चारित्रका उदय हो, जिससे सर्व॑ रागहेषके क्षयरूप 
वीतरागपदमें स्थित्ति हो ॥ ११२॥ 


केवतठ तिजस्वभावनुं, अखंड बरतें ज्ञान। 
कहीए केवब्ठज्ञान ते, देह छतां निर्वाण ॥ ११३ ॥ 
जहाँ सव॑ आभाससे रहित आत्मस्वभावका अखंड अर्थात्‌ कभी भी खंडित न हो, मंद न 
हो, नष्ट न हो; ऐसा ज्ञान रहे, उसे केवलज्ञान कहते हैं । जिस केवलज्ञानको पानेसे उत्कृष्ठ जीवन- 
मुक्तदद्ाखू्प निर्वाण, देहके रहनेपर हो, यहाँ अनुमवममें आता है ॥ ११३ ॥ 
कोटि वर्षनुं स्वप्न पण, जाग्रत थर्ता शमाय । 
तेम विभाव अनादिनो, ज्ञान थतां दूर थाय ॥ ११४ 0 
करोड़ों वर्षका स्वप्न हो त्तो भी जाग्रत होनेपर तुरत शांत हो जाता है, उसी तरह अनादि- 
का जो विभाव है, वह आत्मज्ञान होनेपर दूर हो जाता है॥ ११४ ॥ 
छूटे वेहाध्यास तो, नहि कर्ता तु कर्म; 
नहि भोक्ता ठुं तेहनो, एज धर्मनो सर्स॥ ११५॥ 
है शिष्य ! देहमें जो आत्मभाव मान लिया है, और उसके कारण स्त्री, पुत्र आदि सर्वमें 
अहंता-ममता रहती है, वह आत्मा यदि आत्मामें ही मानती जाये, और वह देहाध्यास अर्थात्‌ देहमें 
आत्मवुद्धि तथा आत्मामें देहवुद्धि है, वह दूर हो जाये; तो तू कर्मेका कर्ता भी नहीं और भोक्ता 
भी नहीं, और यही धर्मका मर्म है ॥ ११५॥ 
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एज धर्मथी मोक्ष छे, तुं छो मोक्ष स्वरूप ॥ 
अनंत दर्शन ज्ञान तुं, अव्याबाध स्वरूप ॥ ११६४७ 
ु इसी धर्मसे मोक्ष है, और तू हो मोक्षस्वरूप है, अर्थात्‌ शुद्ध आत्मपद यही मोक्ष है। तू 
अनंत ज्ञान-दशन तथा अव्याबाध सुखस्वरूप है ॥ ११६ ॥ 
शुद्ध बुद्ध चेतन्यघन, स्वयंज्योति सुखधाम । 
बीजुं कहीए केटलु? कर विचार तो पास ॥ ११७४ 
तू देह आदि सब पदा्थेसे भिन्न है | किसीमें आत्मद्रव्य मिलता नहीं है, कोई उसमें मिलता 
नहीं है । परमार्थसे एक द्रव्य दूसरे द्रव्यसे सदा ही भिन्न है, इसलिए तृ शुद्ध है, वोधस्वरूप है, चैतन्य- 
प्रदेशात्मक है, स्वयंज्योत्ति अर्थात्‌ कोई भी तुझे प्रकाशित नहीं करता है, स्वभावसे ही तू प्रकाश- 
स्वरूप है, अव्याबाध सुखका धाम हैं। और कितना कहें ? अथवा अधिक क्या कहें ? संक्षेपमें 
इतना ही कहते हैं यदि त्‌ विचार करेगा तो उस पदको पायेगा ॥ ११७॥ 
निशचथ सर्वे ज्ञानीनो, आवी अन्न समाय। 
धरी मोनता एस कही, संहजससाधि भांय ॥ ११८४७ 
सर्वे ज्ञानियोंका निश्चय इसमें आकर समा जाता है, ऐसा कहकर सद्गुरु मौन धारण कर 
सहज समाधिमें स्थित्त हुए, अर्थात्त्‌ उन्होंने वाणी योगकी प्रवृत्ति बंद कर दी ॥ ११८ ॥ 
&€ &€ >> 
शिष्यवोधवीजप्राप्तिकथन 
सदगुरुता उपदेशथी, आव्यु' अपुर्व भात। 
निजपद निजसांही लक्य, दूर थयु अज्ञान॥ ११९४ 
शिष्यको सदगुरुके उपदेशसे अपूर्व अर्थात्त जैसा पहले कभी प्राप्त नहीं हुआ था ऐसा 
भान आया, और उसे अपना स्वरूप अपनेमें यथातथ्य भासित हुआ; और दवेहात्मबुद्धिरूप अज्ञात 
दूर हुआ ॥ ११९॥ 
भास्यु निजस्वरूप -ते, शुद्ध चेततारूप। 
अजर, अमर, अविनाशी ने, देहातीत स्वरूप ॥ १२० 0 
अपना स्वरूप शुद्ध चेतन्यस्वरूप, अजर, अमर, अविनाशी भर देहसे स्पष्ट भिन्न भासित 
हुआ ॥ १२० ॥ 
कर्ता भोक्ता करमनो, विभाव वर्ते ज्यांय। 
वृत्ति वही निजभावमां, थयों अकर्ता त्यांय ॥ १२१ ७ 
जहाँ विभाव अर्थात्‌ मिथ्यात्व रहता है, वहाँ मुख्य नयसे कर्मका कतृत्व और भोवतृत्व है; 
आत्मस्वभावमें वृत्ति वही, उससे अकर्ता हुआ ॥ १२१॥ 


अथवा निजपरिणाम जे, शुद्धचेतनारूप | 
कर्ता भोक्ता तेहनो, निविकल्पस्वरूप ॥ १२२ ॥ 


अथवा आत्मपरिणाम जो शुद्ध चैतन्यस्वरूप है, उसका निरविकल्परूपसे कर्ता-भोक्ता 
हुआ ॥ १२२। ह 
सोक्ष कह्मयो निजशुद्धता, ते पामे ते पंथ। 
समजाव्यो संक्षेपम्ां, सकव्ठ माग निर्ग्रथ ॥ १२३ ॥ 
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आत्माका जो शुद्ध पद है वह मोक्ष है और जिससे वह प्राप्त किया जाये, वह उसका मार्ग 
है। श्री सदगरुने कृपा करके निर्यथका सकल मार्ग समझाया ॥ १२३॥ 
अहो ! अहो ! श्री सदगुरु, करुणा सिधु अपार। 
आ पासर पर प्रभु कर्यो, अहो ! अहो ! उपकार 0 १२४ 0 : 
अहो ! अहो ! करुणाके अपार समुद्रस्वरूप, आत्मलक्ष्मीसे युक्त सदगुरु, आप प्रभुने इस 
पामर जीवपर आइचर्यका रक उपकार किया है ॥ १२४ ॥ 
शु प्रभु चरण कने धरुं, आत्साथी सो हीन । 
ते तो प्रभुणए आवियो, चतुँ चरणाधीव॥ १२५ ॥ हे 
में प्रभके चरणोंमें क्या रखें ? (सदगरु तो परम निष्काम हैं; एक मात्र निष्काम कंरुणासे 
उपदेशके दात्ता हैं, परंतु शिष्यने शिष्यधर्म यह वचन कहा है |) जगतमें जो जो पदार्थ हैं वे सब 
आत्माकी अपेक्षासे मूल्यहीससे हैं; तो वह आत्मा जिसने दी उसके चरणोंमें में दूसरा क्या रखे ? 
में केवल उपचा रसे इतना करनेको समथथ हूँ कि मैं एक प्रभुके चरणोंके ही अधीन रहूँ | १२५ |॥। 
आ देहादि आजथी, वर्तो प्रभु आधीन। 
दास, दास हुं दास छु, तेह प्रभुनो दोन ॥ १२६ ॥ 
यह देह, “आदि' शब्दसे जो कुछ मेरा माना जाता है, वह आजसे सद्गुरु प्रभुके अधीन 
रहे। में उस प्रभुका दास हूँ, दास हूँ, दीन दास हूँ ॥॥ १२६ ॥॥ 
घद्‌ स्थानक सम जावोीने, भिन्न बताव्यो आप ॥ 
स्थान थकी तरवारवत्‌, ए उपकार असाप ॥ १२७ ४* हे 
छः स्थान समझाकर हे सदगुरु देव ! आपने देहा दिसे आत्माको, जैसे स्यानसे तलवार अलूग 
तिकालकर दिखाते हैं वेसे स्पष्ट भिन्‍त बताया । आपने ऐसा उपकार किया जिसका माप नहीं हो 
सकता | 
७ > 2 
उपसंहार 
दर्शन पटे समाय छे, आ पद स्थानक सांही । 
विचारतां चिस्तारथी, संशय रहे न कांई॥ १२८७ 
छ: दर्शन इन छः स्थानोंमें समा जाते हैं। इनका विश्ेषतासे विचार करनेसे किसी भी 
प्रका रका संशय नहीं रह जाता ॥ १२८ ॥ 
आत्सशञ्रांति सम रोग नहि, सद्गुरु वेच्च सुजान। 
गुरुआज्ञा सम पथ्य नहि, ओषध विचार ध्यान ॥ १२५ 0: ह 
आत्माको अपने स्वरूपका भान न होनेके समान दूसरा कोई रोग नहीं है, सद॒गुरुके समान 
उसका कोई सच्चा अथवा निषुण वेद्य नहीं है, सदगुरुकी आज्ञामें चलनेके समात और कोई पशथ्य 
नहीं है, और विचार तथा निदिध्यासनके समान उस रोगकी कोई औपध नहीं है ॥ १२५ ॥ 


१. यह 'आत्मसिद्धिशास्त्र' की रचना श्री सोभागभाई आदिके लिए हुई थी, यह इस अतिरिक्त 
गाथासे मालूम होगा । | 


श्री सुभाग्य ने श्री अचढ्ल, बाद मुमुक्षु काज । 
तथा भव्यहित कारणे, कैह्मो बोब सुखसाज ॥ 
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जो इच्छो परमार्थ तो, करो सत्य पुरुषार्थ । 
भवस्थिति आदि नाम लई, छेदो नहिं आत्साथं ॥ १३० ७ 
यदि परमार्थंकी इच्छा करते हैं तो सच्चा पुरुषार्थ करें, और भवस्थिति आदिका नाम लेकर 
: आत्मार्थका छेदन न करें | १३० ॥ । ! 
निश्चयवाणी सांभव्ी, साधन तजवां नो'य। 
निश्चय राखो लक्षमां, साधन करवां सोय॥ १३१॥ 
आत्मा अबंध है, असंग है, सिद्ध है, ऐसी निएचय-प्रधान वाणीको सुनकर साधनोंका त्याग 
करना योग्य नहीं है। परंतु त्तथारूप निशचयको लक्ष्यमें रखकर साधन अपनाकर उस निरचय- 
स्वरूपको प्राप्त करे ।। १३१ ॥ रा कर 
नय निम्चय एकांतथी, आम नथी कहेल। 
एकांते व्यवहार नहि, बनने साथ रहेल ॥ १३२४७ 
यहाँ एकांतसे निश्चयनय नहीं कहा है, अथवा एकांतसे व्यवहारनय नहीं कहा है, दोनों 
जहाँ जहाँ जिस तरह घटित होते हैं उस त्तरह साथ रहते हैं ॥ १३२ ॥ 
गच्छमतनी जे कल्पना, ते नहिं सद्व्यवहार। 
भान नहों निजरूपनुं, ते निम्चय नहि सार ॥ १३३४७ 
गच्छ-मतकी जो कल्पत्ता है वह सद्व्यवहार नहीं है, परंतु आत्मार्थके लक्षणोंमें जो दशा 
कही है और मोक्षोपायमें जिज्ञासुके जो लक्षण आदि कहे हैं, वे सदव्यवहार हैं; जिसे यहाँ संक्षेपमें 
कहा है। अपने स्वरूपका भान नहीं है, अर्थात्‌ जिस तरह देह अनुभवमें आती है उस त्तरह 
आत्माका अनुभव नहीं हुआ है, देहाध्यास रहता है, और जो वेराग्य आदि साधन प्राप्त किये विना 
निश्चय निश्चय चिल्लाया करता है, वह निश्चय सारभूत नहीं है ॥ १३३ |॥ 
आग ज्ञानी थई गया, व्तंमानमां होय। 
थाशे काछू भविष्यमां, सा्गभेद नहि कोय ॥ १३४ ४ 
भूतकालमें जो ज्ञानीपुरुष हो गये हैं, वर्तमानकालमें जो हैं, और भविष्यकालमें जो होंगे; 
उन्हें किसीको मार्गंका भेद नहीं है, अर्थात्‌ परमार्थसे उन सबका एक मार्ग है, और उसे प्राप्त करने 
योग्य व्यवहा र उसी परमार्थके साधकरूपसे देश, काल आदिके कारण भेद भी कहा हो, फिर भी 
एक फलका उत्पादक होनेसे उसमें परमार्थसे भेद नहीं है ॥॥ १३४ ॥ 
स्व जीव छे सिद्ध सम, जे समजें ते थाय। 
सद्गुरुआज्ञा जिनदक्ञा, निमित्त कारण मांय॥ १३५॥ 
सब जीवोंमें सिद्धके समान सत्ता है, परंतु वह तो जो समझता है उसे प्रगट होती हैं। 
उसके प्रगट होनेमें ये दो निमित्त कारण हँ--सद॒गुरुकी आज्ञासे प्रवृत्ति करना और सदुगुरुसे उप- 
देश की हुई जिन॒दशाका विचार करना ॥ १३५ ॥ 
। ह उपादाननुं नाम लई, एजें तजे निमित्त। 
पामे नहि. सिद्धत्वने, रहे भ्रांतिमां स्थित ॥ १३६७ 
सद्गुरुकी आज्ञा आदि उस आत्मसाधमरमें निमित्त कारण है, और आत्माके ज्ञान-दर्शंद आदि 
उपादान कारण हैं, ऐसा शास्त्रमें कहा है; इससे उपादानका नाम लेकर जो कोई उस निमित्तका 
त्याग करेगा वह सिद्धत्वको प्राप्त नहीं करेगा, और अरांतिमें रहा करेगा; क्योंकि सच्चे-निमित्तके 
नपिधके लिए शास्त्रमें उस उपादानकी व्याख्या नहीं कही है, परंतु शास्त्रकारकी कही हुईं 
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व्याख्याका परमार्थ यह है कि उपादानको अजाग्रत रखनेसे सच्चा तिमित्त मिलनेपर भी काम नहीं 
होगा, इसलिए सच्चा निमित्त मिलनेपर उस निमित्तका अवलूंवन लेकर उपादानको सन्‍्मुख करना 
और पुरुषार्थ रहित नहीं होना ॥| १३६ ॥ 
सुखथी ज्ञान कथे अने, अंतर छूटचयों नमोह। 
ते पामर प्राणी करे, सात्र ज्ञानीनों द्रोहु॥ १३७४७ 
भुंखसे निशचय-प्रधान वचन कहता है, परंतु अंत्तरसे अपना ही मोह नहीं छूटा, ऐसा पामर 
प्राणी मात्र ज्ञानी कहलुवानेकी कामनासे सच्चे ज्ञानीपुरुषका द्रोह करता है ॥ १३७ ॥ 
दया, श्ञांति, समता, क्षमा, सत्य, त्याग, चैराग्य । 
होय घमुमुक्षु घट विषे, एह सदाय सुजाग्य ॥ १३८ ७ 
दया, शांति, समता, क्षमा, सत्य, त्याग और वेराग्य ये गुण मुमुक्षुके घटमें सदा ही जाग्रत 
रहते हैं, अर्थात्‌ इन गुणोंके बिना मुमुक्षुता भी नहीं होती ॥ १३८ ॥ 
समोहभसाव क्षेय होय ज्यां, अथवा होय प्रद्मांत १ 
ते कहीए ज्ञानीदशा, बाकी कहीए शअआरांत ॥ १३० ॥ 
जहाँ मोहभावका क्षय हुआ हो, अथवा जहाँ मोहदशा अति क्षीण हुई हो, वहाँ ज्ञानीकी 
दशा कही जाती है और बाकी तो जिसने अपनेमें ज्ञान मान लिया है उसे भ्रांति कहते हैं॥ १३० ॥ 
सकव्ठ जगत ते एठवंतु, अथवा स्वप्त ससान। 
ते कहीए ज्ञानोदशा, बाकी वाचाज्ञान॥ १४०१ 
जिसने समस्त जगत्‌को जूठत्के समान जाना है, अथवा जिसे ज्ञानमें जगत्‌ स्वप्नके समान 
लगता है; वह ज्ञानीकी दशा है, बाकी मात्र वाचाज्ञान अर्थात्‌ कथनमात्र ज्ञान है॥ १४० ॥ 
स्थाचक पांच विचारीने, छठट्ठेवर्ते जेह। 
पासे स्थानक पांचमुं, एमां नहि संदेह ॥ १४१७ 
पांचों स्थानकोंका विचारकर जो छठे स्थानकमें रहता है; अर्थात्‌ वह, मोक्षके जो उपाय 
कहे हैं, उनमें प्रवृत्ति करता हैं, वह पाँचवें स्थानक अर्थात्‌ मोक्षपदको पाता है॥ १४१॥ 
देह छतां जेंनी दशा, वर्ते देहातीत। 
ते ज्ञानीना चरणसां, हो वंदन अगणित॥ १४२॥ * 
पूर्व प्रा रव्धयोगसे जिसे देह रहती है, परंतु वह देहसे अतीत अर्थात्‌ अर्थात्‌ देहादिकी कल्पना 
रहित आत्मामय जिसकी दशा रहती है, उस ज्ञानीपुरुषके चरणकमलमें अगणित वार वंदन 
हो॥ १४२॥ 
साधन सिद्ध दशा अहों, कही सर्व संक्षेप 
षटदर्शंन संक्षेपसां,. भार्यां निविक्षेप ॥ 
यहाँ सव साधन और सिद्ध दक्षा संक्षेपमें कहे हैं, और संक्षेपमें विक्षेपरहित पड़दशेन 
बताये हैं । 
श्रीसदृगुरुचरणापंणसस्तु । 
के 
[ ६६३ ] ७१९ नडियाद, आसोज वदी १०, दानि, १९५२ 
श्री स्थंभतीर्थस्थित आत्मार्थी, मुनिपथाभ्यासी श्री लल्लुजी तथा श्री देवकरणजी आदिके प्रति, 
पत्र प्राप्त हुआ था। 


दि श्रोमद्‌ राजचन्दे 


! “श्री सदगुरुदेवके अनुग्रहसे यहाँ समाधि है | 
- इसके साथ एकंतमें अवगाहन करनेके लिए आत्मसिद्धिशास्त्र' भेजा है। वह अभी 
श्री लल्लुजीको अवगाहन करना योग्य है | 

श्री लल्लुजी अथवा श्री देवकरणजीको यदि जिनागमका विचार करनेकी इच्छा हो तो 
आचारांग' 'सूयगडांग', 'दशवेकालिक', 'उत्तराध्ययन' और 'प्रइनव्याकरण' विचारणीय हैं । 

'आत्ससिद्धिज्षासत्र' का अवगाहन श्री देवकरणजीके लिए आगे चलकर अधिक हितकारी 
समझकर, अभी भात्र श्री लल्लुजीके लिए उसका अवगाहन लिखा है। तो भी यदि श्री देवकरणजी- 
की अभी विशेष आकांक्षा रहती हो तो उन्हें भी, प्रत्यक्ष सदगुरु जैसा मेरा किसीने परमोपकार नहीं 
किया, ऐसा अखंड निश्चय आत्मामें छाकर, और “इस देहके भविष्य जीवनमें भी उस अखंड 
निश्चयको छोड़ दूँ तो मेंने आत्मार्थंका ही त्याग कर दिया और सच्चे उपकारीके उपकारका विस्म- 
रण करनेका दोष किया, ऐसा ही समझूँगा; और तित्य सत्पुरुषका आज्ञाकारी रहनेमें ही आत्माका 
कल्याण है', ऐसा, भेदभाव रहित्त, लोकसंबंधी दूसरे प्रकारकी सर्व कल्पना छोड़कर, निश्चय लाकर, 
श्री लल्लुजी मुनिक्रे साहचर्यमें इस ग्रंथका अवगाहन करनेमें अभी आपत्ति नहीं हैं। बहुतसी शंका- 
ओंका समाधान होना संभव है | 
/ ' संत्युरुषकी आज्ञामें चलनेका जिसका दृढ़ निश्चय रहता है और जो उस नि३चयका आरा- 
धन करता है, उसे ही ज्ञान सम्यक्‌ परिणामी होत्ता है, यह बात आत्मार्थी जीवको अवश्य ध्यानमें 
रखना योग्य है'। हमने जो ये वचन लिखे हैं, उसके सर्व ज्ञानीपुरुष साक्षी हैं । 

दूसरे मुनियोंकों भी जिस जिस प्रकारसे वेराग्य, उपशम और विवेककी वृद्धि हो, उस उस 
प्रकारसे श्री लल्लुजी तथा श्री देवकरणजीको उन्हें यथाशक्ति सुनाना और प्रवृत्ति करना योग्य है। 
तथा अन्य जीव भी आत्मार्थके सन्‍्मुख हों, और ज्ञानीपुरुषको आज्ञाके निश्चयको प्राप्त करें तथा 
विरकक्‍्त परिणामको प्राप्त करें, रसादिकी लुव्धता मंद करें इत्यादि प्रकारसे एक आत्तमार्थके लिए 
उपदेश कतंय है । 

अनंत्तबार देहके लिए आत्माको विताया है। जो देह आत्माके लिए बितायी जायगी उस 
देहमें आत्मविचार जन्म पाने योग्य जानकर, सर्व देहार्थकी कल्पना छोड़कर, एक मात्र आत्मार्थमें 
ही' उसका उपयोग करना, ऐसा ;निर्चय मुमुक्षुजीवकी अवश्य करना चाहिए । यही विनती । 

संब मुमुक्षुओंकों नमस्कार प्राप्त हो । 
पे श्री सहजात्मस्वरूप 


[ ६६४ ] ७२० नडियाद, आसीज बदी १२, सोम, १५०२ 
* शिरछत्र श्री पिताजी, 

आपकी चिट्ठी आज मिली है। आपके प्रतापसे यहाँ सुखवृत्ति है। 

मुंबईसे इस ओर आनेमें केवल निवृत्तिका हेतु हैं; ऐसा नहीं है कि शरीरकी वबाधासे इस- 
तरफ "आना हुआ। आपकी कृपासे शरीर ठीक रहता है। मुंबईमें रोगके उपद्रवके कारण 
आपकी तथा रेवाशंकरभाईकी आज्ञा होनेसे इस ओर विश्येष स्थिरता की है; और इस स्थिरतामें 
आत्माको विशेषतः निवृत्ति रही है। अभी मुंबईमें रोगकी शांति वहुत हो गयी है, संपूर्ण शांत्ति हो 
जानेपर उस ओर जानेका विचार रखा है, और वहाँ जानेके वाद प्रायः भाई मनसुखकोी आपकी 


र०वाँ वर्ष ६४९ 
तरफ थोड़े वक्‍तके लिए भेजनेका चित्त है; जिससे मेरी मात्ताजीके मनको भी अच्छा लगेगा। आपके 
प्रतापसे पेसा कमानेका प्रायः लोभ नहीं है, परंतु आत्माका परम कल्याण करनेकी इच्छा है। 
मेरी माताजोको पादवंदन प्राप्त हो । बहिन झवक तथा भाई पोपट आदिको यथायोग्य । 

बालक रायचंदके दंडवत्‌ 
७ 

[६६९५ ] ७२१ नडियाद, आसोज ३०, १९५२ 

श्री इंगको आत्मसिद्धि' कंठस्थ करनेको इच्छा है। उसके लिए वह प्रति उन्हें 
देनेके बारेमें पूछा है, तो वैसा करनेमें आपत्ति नहीं है। श्री डंंगरको यह शास्त्र कंठस्थ करनेकी 
आज्ञा है, परंतु अभी उसकी दूसरी प्रति न लिखते हुए इस प्रतिसे ही कंठस्थ करना योग्य है, और 
अभी यह प्रति आप डुंगरको दीजियेगा | उसे सूचित कीजियेगा कि कंठस्थ करनेके वाद वापस 
लोटायें, परंतु दूसरी चकल न करें । 

जो ज्ञान महा निजंराका हेतु होता है वह ज्ञान अनधिकारी जीवके हाथमें जानेसे उसे 
प्राय: अहित॒कारी होकर परिणत होता है । 

श्री सोभागके पाससे पहले कितने ही पतन्नोंकी नकहू किसी किसी अनधिकारीके हाथमें 
गयी है। पहले उनके पाससे किसी योग्य व्यक्तिके पास जाये और बादमें उस व्यक्तिके पाससे 
अयोग्य व्यक्तिके पास जाये ऐसा होता संभव हुआ यह हम जानते हैं। “आत्मसिद्धि” के संवंधमें 
आप दोनोंमेंसे किसीको आज्ञाके अतिरिक्त बरताव करना योग्य नहीं है | यही विनती | 


३०वाँ वर्ष 
[६६६ ) ७२२ ववाणिया, कात्तिक सुदी १०, शनि, १९५३ 


माताजीको बुखार आ जानेसे तथा कुछ समयसे यहाँ आनेके संबंधमें उनकी विशेष आकांक्षा 
होनेसे गत सोमवारको यहाँसे आज्ञा मिलनेसे, नडियादसे मंगलवारको रवाना हुआ था। यहाँ 
बुधवारकी दोपहरको आना हुआ है। 


शरीरमें वेदनीयका असातारूपसे परिणमत्त हुआ हो उस वक्त शरीरके विपरिणामी स्वभाव- 
का विचारकर, उस शरीर और झरीरके संवंधसे प्राप्त हुए स्त्री, पुत्र आदिका मोह विचारवान 
पुरुष छोड़ देते हैं; अथवा उस मोहको मंद करनेमें प्रवृत्त होते हैं । 

'आत्मसिद्धिशास्त्र' विशेष विचार करने योग्य है । 

श्री अचल इत्यादिको यथायोग्य । 


[ ६६७ ] ७२३ ववाणिया कात्तिक सुदो ११, रवि १९५३ 
जब तक यह जीव लोकदृष्टिका वमन न करे तथा उसमेंसे अंतर्वृत्ति छूट न जाय त्तव तक 
ज्ञानीकी दृष्टिका वास्तविक माहात्य ब्यानगत न हो सके, उसमें संशय नहीं है | 


३०वाँ वर्ष ६४३ 
[ ६६८ ] ७२४ ववाणिया, कातिक, १९५३ 

गीति) 

पंथ परम्पपद बोध्यो, जेह प्रमाणे परम बोतरागे। 

ते अनुसरी कहीशु, प्रणमीने ते प्रभु भक्ति रागे॥ १॥ 

सृब्) परमपद कारण, सम्यक्दशेन ज्ञान चरण पर्ण। 

प्रणणे एक स्वभावे, शुद्ध सम्राधि त्यां परिषर्ण ॥२॥ 

जे चेतन जड भावों; अवलोक्या छे मुनींद्र सर्वज्ञे। 

तेवी अंतर आस्था, प्रगटये दर्शन कह्म छे तत्त्वश्ञे ॥ ३॥ 

सम्पकप्रमाणपुंक, ते ते भावों ज्ञान विषे भासे। 

सम्यग्‌ ज्ञान कह्य ते, संशय, विश्ञस, सोह त्यां नाइये ॥ ४ ॥ 

विषयारंभ-निवृत्ति, राग-द्ेषनों अभाव ज्यां थाय। 

सहित सम्यक्दरशन, शुद्ध चरण त्यां समाधि सदुपाय ॥ ५७ 

ञ्ञणे अभिन्न स्वभावे, परिणमी आत्मस्वरूप ज्यां थाय । 

पूर्ण परमपदप्राप्ति, निविचयथी त्यां अनन्य सुखदाय ॥ ६॥ 

जीव अजीव पदार्थों, पुण्य पाप आख्रव तथा बंध। 

संवर, निजरा, मोक्ष, तत्त्व कह्मां नव पदार्य संबंध ॥ ७ ॥ 





परम्॒पद पंथ 

भावार्थ--परम वीतरागने जिस प्रकार परमपद--मोक्षके पंथका उपदेश किया है, उसका 
अनुसरण कर, उस प्रभुको परम भक्तिभावसे प्रणाम करके, उस पंथको यहाँ कहेंगे ।। १ ॥ 

पूर्ण सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र ये परमपदके मूल कारण हैं | जहाँ ये तीनों एक स्वभावसे 
आत्मस्वभावरूपसे पूर्णतया परिणमन करते हैं, वहाँ परिपुर्ण शुद्ध सहज आत्मदशारूप समाधि प्राप्त 
होती है ॥| २॥ 

. मुनींद्र सर्वज्ञीनी जड और चेत्तन पदार्थोका जेसा अवलोकन किया है, वे पदार्थ बसे ही हैं 

ऐसी अंतर आस्था श्रद्धा प्रगट होनेपर तत्त्वज्ञोंने उस श्रद्धाको सम्यग्दर्शन कहा है।॥। ३ ॥ 

वे सब पदार्थ सम्यक, प्रमाणपुवक ज्ञानमें भासित हों; उस ज्ञानको सम्यगूज़ान कहा है । 
वहाँ संशय, विश्रम और मोहका नाश हो जाता है ॥| ४ ॥ 
..._ जहाँ सम्यरदर्शनसहित विषयों तथा आरंभ-परिग्रहकी निवृत्ति हो जाती है और राग- 
हेषका अभाव हो जाता है, वहाँ समाधिका सदुपाय शुद्ध चारित्र प्रकट होता है ॥ ५॥। 

सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यग्चारित्र इन तीनोंका जहाँ अभिन्न स्वभावसे परिणमन 
होनेसे आत्मस्वरूप प्रगट होता है, वहाँ निश्चयसे अनन्य-अद्वितोय सुखदायक पुर्ण परमपदकी प्राप्ति 
होती है ॥। ६॥। 

जड ओर चेतनके संयोग संवंधके कारण, जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आखव, संवर, निर्जरा, 
बंध और मोक्ष ये नौ पदार्थ या तत्त्व कहे गये हैँ | पुण्य और पापको छोड़कर बाकीके सातकों सात 
तत्त्व कहा जाता है ॥७॥ 

१. श्रीमद्जीके देहांतके दाद उनके वचनोंका संग्रह किया गया। तथ इस विपयकी ३६ या ५० 
गीतियाँ थीं, परंतु बादमें संभाल न रहनेसे वाझणोकी गुम हो गयी हू । 


च््ड्ड श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


जीव अजीव विबे ते, नव्रे तत््वनों समावेश थाय। 
वस्तु विचार विशेषे, भिन्न प्रबोध्या सहान मुनिराय॥ ८७ 
छ 


जीव और अजीव इन दो तत्त्वोंमें नौ तत्त्वोंका समावेश हो जाता है, परंतु वस्तुका विशेष- 
रूपसे विचार करनेके लिए महान मुनिराज भगवानने इन्हें भिन्‍न भिन्‍न प्ररूपित किया है।॥ ८ ॥ 


[ ६६९ ] पे ७९५ ववाणिया, काततिक वदी २, रवि, १९५३ 

ज्ञानियोंने मनुष्यमवको चितामणिरत्नतुल्य कहा है, इसका विचार करें तो प्रत्यक्ष प्रतीत 
होनेवाली बात्त है। विशेष विचार करनेसे तो उस मनुष्यभवका एक समय भी चिंत्तामणिरत्नसे 
परम माहात्म्यवाव और मूल्यवान मालूम होता है। और यदि यह मनुष्यभव देहार्थमें ही व्यतीत 
हो गया तो वह एक फूटी कौड़ीकी कीमतका भी नहीं है, यह निःसंदेह मालम होता है। 

७ 
[ ६७० ] * ७२६ ववाणिया, कात्तिक वदी ३०, शुक्र, १९५३ 
ऊँ सर्वज्ञाय नमः 

जब त्तक देह और प्रारब्धका उदय बलवान है, तब त्तक देहसंबंधी कुटुंब कि जिसके भरण- 
पोषण करनेका संबंध न छुट सकनेवाला हो अर्थात्‌ आगारवासपर्यत जिसका भरण-पोषण करना 
योग्य हो, उसका भरण-पोषण मात्र मिलता हो तो उसमें संतोष करके मुमुक्षुजीव आत्महित्तका 
ही विचार करे, तथा पुरुषार्थ करे। देह और देहसंबंधी कुटुंबके माहात्म्यादिके लिए परिग्रह आदि- 
की परिणामपुर्वक स्मृति भी न होने दे; क्योंकि उस परिग्रह आदिकी प्राप्ति आदि कार्य ऐसे हैं कि 
वे प्रायः आत्महितके अवसरको ही प्राप्त न होने दें । 

& 
[६७१ ] ७२७ ववाणिया, मगसिर सुदी १, शनि, १९५३ 
3४ सर्वज्ञाय नमः । 

अल्प आयु और अनियत प्रवृत्ति, असीम बलवान असत्संग, पूर्वकी प्रायः अनाराधकता, 
बलवीयंकी हीनता ऐसे कारणोंसे रहित कोई ही जीव होगा, ऐसे इस कालमें, पुवंकालमें कभी भी 
न जाना हुआ, प्रतीत न किया हुआ, आराधित न किया हुआ और स्वभावसिद्ध न हुआ हुआ ऐसा 
मार्ग प्राप्त करना दुष्कर हो त्तो इसमें कुछ आइचयं नहीं है। तथापि जिसने उसे प्राप्त करनेके 
सिवाय दूसरा कोई लक्ष्य रखा ही नहीं वह इस कालमें भी अवश्य ही उस मार्गंको प्राप्त करता है। 


मुमुक्षुजीव लौकिक कारणोंमें अधिक ह॒र्ष-विषाद न करे | 
७ 


[ ६७२ | ७२८ ववाणिया, मगसिर सुदी ६, गुरु, १९५३ 
श्री माणेकचंदकी देहके छूट जानेकी खबर मालम हुई। 
सभी देहधारी जीव मरणके समीप शरणरहित हैं | मात्र उस देहके यथार्थ स्वरूवको पहलेसे 
जानकर, उसके ममत्वको नष्ट कर निजस्थिरताको अथवा ज्ञानीके मार्गकी यथार्थ प्रतीतिको पाया 
है वही जीव उस मरणकालमें शरणसहित होकर प्रायः फिरसे देहु धारण नहीं करता, अथवा 


३०वाँ चर्ष द्डप 


मरणकालमें देहके ममत्व भावकी अल्पत्ता होनेसे भी निर्भय रहत्ता है। देह छुटनेका काल अनियत्त 
होनेसे विचारवान पुरुष अप्रमादभावसे पहलेसे ही उसके ममत्वको निवृत्त करनेके अविरुद्ध उपायका 
साधन करते हैं; और यही आपको, हमें और सबको ध्यानमें रखना योग्य है | प्रीत्तिबंधनसे खेद 
होना योग्य है, तथापि इसमें दुसरा कोई उपाय न होनेसे, उस खेदका वेराग्यस्वरूपमें परिणमन 
करना ही विचारवानका कतेव्य है। है 


छे 
[ ६७३ ] ७२५ ववाणिया, मगसिर सुदी १०, सोम, १०५३ 
सर्वज्ञाय नमः | 
योगवासिष्ठ' के पहले दो प्रकरण, 'पंचीकरण', 'दासबोध' तथा 'विचारसागर' ये ग्रंथ 
आपको विचार करने योग्य हैं। इनमेंसे किसी ग्रंथकी आपने पहले पढ़ा हो तो फिर पढ़ने योग्य है 
और विचार करने योग्य है। ये ग्रंथ जेनपद्धतिके नहीं हैं, यह जानकर उन ग्रंथोंका विचार करते 
हुए क्षोभ प्राप्त करता योग्य नहीं है। 
लोकदृष्टिमें जो जो बातें या वस्तुएँ--जैसे शोभायमान गृहादि आरंभ, अलकारादि परिग्रह, 
लोकदष्टिकी विचक्षणता, लोकमान्यधमंकी श्रद्धा--बडप्पनवाली मानी जात्तो हैं उच्त सब वातों 
और वस्तुओंका ग्रहण करना प्रत्यक्ष जहरका ही ग्रहण करना है यों यथा समझे विना उन्हें 
धारण करते हैं । 
छ 


[६७४ ] ७३० ववाणिया, मगसिर सुदी १२, १०५३ 
(९ 
स्ज्ञाय नमः । 
आत्मसिद्धि' की टीकाके पन्ने मिले हैं । 
यदि सफलताका मार्ग समझमें आ जाये तो इस मनुष्य देहका एक समय भी सर्वेोत्क्रष्ट 
चित्तामणि है, इसमें संशय नहीं है । ह 
छे 
[ ६७५ ] ७३१ ववाणिया, मगसिर सुदी १२, १०५३ 
(४ 
सवज्ञाय नमः | ॥$ 
वत्तिका लक्ष्य तथारूप स्व॑संगपरित्यागके प्रति रहनेपर भी जिस मुम॒क्षुको प्रारव्ध विशेपसे 
उस्च थोगका अनुदय रहा करता है, और कुटुंब आदिके प्रसंग तथा आजीविका आदिके कारण 
जिसकी प्रवृत्ति रहती है, जो यथान्याय करनी पड़ती है, परंतु उस त्यागके उदयको प्रतिवंधक 
जानकर खिन्नताके साथ करता है। उस मुमुक्षुको ऐसा विचारकर कि पूर्वोपाजित शुभाशुभ 
कर्मानुसार आजीविकादि प्राप्त होगी, मात्र निमित्तहूप कै करना योग्य हैं, परंतु भयाकुल 
होकर चिंता या न्याय त्याग करना योग्य नहीं है; क्योंकि वह तो मात्र व्यामोह है, यह झांत्त 
करना योग्य है। प्राप्ति शुभाशुभ प्रारूधानुसार है । प्रयत्न व्यावहारिक निमित्त है, इसलिए करना 
योग्य है, परंतु चिता तो मात्र आत्मगुणरोधक है। 
है 


दि श्रीमद्‌ राजचनद्र 


[ ६७६ ] ७३३३२ ववाणिया, मगसिर वदी ११, बुध, १९५३ 
श्री लल्लुजी आदि मुनियोंको तमस्कार प्राप्त हो | है | 

आरंभ-परिग्रहकी प्रवृत्ति आत्महितको बहुत प्रक्रारसे रोधक है, अथवा सत्तसमागमके योगमें 
एक विद्लेष अंतरायका कारण समझकर ज्ञानीपुरुषोंने उसके त्यागरूपसे बाह्यसंयमका उपदेश 
दिया है, जो प्रायः आपको प्राप्त है, और यथार्थ भावसंयमकी अभिलाषासे प्रवृत्ति करते हैं 
इसलिए अमूल्य अवसर प्राप्त हुआ समझकर सत्शास्त्र, अप्रतिबंधता, चित्तकी एकाग्रता और 
सत्पुरुषोंके वचनोंकी अनुप्रेक्षा द्वारा उसे सक़छ करना योग्य है । 

5 


[ ६७७ | ७३३ ववाणिया, मगसिर वदी ११, बुध, १०५३ 
वेराग्य और उपशमको विशेष वृद्धिके लिए 'भावनाबोध', योगवासिष्ठ' के पहले दो प्रकरण, 
'पंचीकरण' इत्यादि भ्रंथ विचार करने योग्य है । ह 
जीवमें प्रमाद विशेष है, इसलिए अत्मार्थके कार्यमें जीवको नियमित्त होकर उस प्रमादको 
दूर करना चाहिए, अवश्य दूर करना चाहिए। पे ; 
७ 
७३४ ववाणिया, मगसिर वदी ११, बुध, १०८३ 
श्री सुभाग्य आदिके प्रति लिखे गये पत्रोंमेंसे जो परमार्थसंबंधी पत्र हों उचकी अभी हो 
सके तो एक अलग प्रति लिखें | 
सौराष्ट्रमें अभी कब तक स्थिति होगी, इसे लिखना अशक्य है । 
यहाँ अभी थोड़े दिन स्थिति होगी ऐसा संभव है | 
[ ६७८ ] ७३५ ववाणिया, पौष सुदी १०, मंगल, १९५३ 
विषमभावके निमित प्रबलतासे' प्राप्त होनेपर भी जो ज्ञानीपुरष अविषम उपयोगमें रहे हैं, 
रहते हैं, और भविष्यकालमें रहेंगे उच्त सवको वारंवार नमस्कार है | 
उत्कृष्टसे उत्कृष्ट ब्रत्त, -उत्कृष्ठसे उत्कृष्ट तप, उत्कृष्टसे उत्कृष्ट नियम, उत्कृष्टसे उत्कृष्ट 
लब्धि, और उत्कृष्टसे उत्कृष्ट ऐश्य ये जिसमें सहज ही शांत हो जाते हैं ऐसे निरपेक्ष अविपम 
उपयोगको नमस्कार | यही ध्यान है | 
छ 
[ ६७०९ ] ७३६ ववाणिया, पौष सुदी ११, बुध, १९५३ 
रागद्वेषके प्रत्यक्ष बलवान निमित्त प्राप्त होनेपर भी जिसका आत्मभाव किचित्‌ मात्र भी 
क्षोभको प्राप्त नहीं होता, उस ज्ञानीके ज्ञानका विचार करते हुए भी मह॒ती निजंरा होती है, इसमें 
संशय नहीं है । 
हट 
[ ६८० ] ७३७ ववाणिया, पौष वदी ४, शुक्र, १०५३ 
आरंभ और परियग्रहका इच्छापूर्वक प्रसंग हो तो आत्मछाभकों विशेष घातक है, और 
वारंवार अस्थिर एवं अप्रशस्त परिणामका हेतु है, इसमें तो संशय नहीं है; परंतु जहाँ अनिच्छासे 


३०वाँ वर्ष ६७ 


उदयके किसी एक योगसे वह प्रसंग रहत्ता हो वहाँ भी आत्मभावकी उत्कृष्टताको वाघक तथा भात्म- 
स्थिरताको अंतराय करनेवाछा, उस आरंभ-परिग्रहका प्रसंग प्रायः होता है, इसलिए परम कृपाल 
ज्ञानीपुरुषोंने त्यागमार्गका उपदेश दिया है, वह म॒मक्षजीवकों देशसे और सर्वथा अनुसरण 


करने योग्य है।. ०... 
[ ४५६ | जी आर ह ववाणिया, सं० १९५३४ 
ही ह 


अपुर्वं अवसर ऐवो क्‍्यारे आवशे ? 
क्यारे थईशु बाह्मांतर निम्नेथ जो ? 
सर्व संबंधनुं बंधन तीक्ष्ण छेदीने, 
विचरशुं कव महत्पुरुषने पंथ जो ? ॥ अपुर्व ० १॥ 
सर्व भावथी ओऔदासीन्यवृत्ति करी, 
सात्र देह ते संयमहेतु होय जो। 
अन्य कारणे अन्य कशु कल्‍पे नहों, 
देहे पण किचित्‌ सृर्च्छा नव जोय जो ॥ अपुबं० २॥ 
दर्शनमोह व्यतीत थई ऊपज्यो बोध जे, 
देह भिन्न केवल चेतन्यनुं ज्ञान जो । 
तेथी प्रक्षीण चारित्रमोह विलोकिये, 
वर्ते एवुं शुद्धस्वरूपनुं ध्यान जो ॥ अपुर्व ० ३ ॥ 
आत्मस्थिरता त्रण संक्षिप्त योगनी, 
मुख्यपणें तो चर्ते देहपयन्त जो। 
घोर परीषह के उपसग्ग भये करी, 
आवी शके नहीं ते स्थिरतानो अंत जो ॥॥ अपुर्बं० ४ ॥ 
अपूर्व अवसर 
' भावार्थ--ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा कि जब में बाह्य त्था अभ्यंत्तरसे निर्ग्रथ बनूंगा । 
अर्थात्‌ स्त्री, पुत्र, धन, भवन आदि वाह्म परिग्रहके त्यागरूप वाह्म निर्मंथता और मिथ्यात्व, कपाय 
आदि अभ्यंत्तर परिग्रहके त्यागरूप अभ्यंत्तर निग्न॑थताको प्राप्त करूँगा । समस्त संबंधोंके वंधनका 
तीक्षणतासे छेदनकर महापुरुषोंके मा्गंपर कव विचरूँगा ? ऐसा अधुर्वे० ॥ १॥ 
'मन सभी परभावोंके प्रत्ति सवंथा उदासीन हो जाये, देह भी संयमसाधनाके लिए ही रहे, 
'किसी सांसारिक प्रयोजनके लिए न तो उसका भरण-पोषण किया जाये और नहीं उसका कोई 
अन्य उपयोग किया जाये, और फिर देहमें भी किंविन्मात्र मूर्च्छा च रहे | ऐसा अपूर्व० ॥ २.॥ 
दर्शनमोह अर्थात्‌ देह आदि परभावका ममत्व जाता रहा। और देहसे भिन्न केवल चेत्तन्यस्वरूप 
आत्माका ज्ञान एवं अनुभव हुआ | ऐसे शुद्ध आत्मस्वरूपमें एकाग्रतारूप ध्यान निरंतर रहे कि 
जिंससे विष्चकारी विषयकषाय-तोकषायरूप चारित्रमोह एकदम क्षीण हो जाये। ऐसा-अपुर्ब ० ॥३॥ 
मन, वचन और कायाके तीन योगोंकी प्रवृत्तिको निरुद्ध करके ध्यानमग्न हंनेंसे वह आत्म- 


#ू इस काव्यका निर्णीत्‌ समय नहीं मिलता । 
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संयसना हेतुथी योगप्रवतंना, 

स्वरूपलक्षे जिनआज्ञा आधीन जो। 

ते पण क्षण क्षण घटतो जाती स्थितिमां, 

अंते थाये निजस्वरूपमां लीन जो 0 अपूबं० ५७ 
पंच विषयमां रागह्ेष विरहितता, 

पंच प्रसादे न मब्ठे सननो क्षोभ जो। 

द्रव्य, क्षेत्र ने काव्ठ, भाव प्रतिबंधवण, 

विचरवुं उदयाधीन पण वीतलोभ जो ॥ अपूब० ६४ 
क्रोध प्रत्ये तो वर्ते क्रोधस्वभावता, 

सान प्रत्ये तो दीनपणानुं सान जो । 

साथा प्रत्ये साया साक्षी भावना, 

लोभ प्रत्ये नहीं लोभ समान जो ॥ अपुबं० ७७ 
बहु उपसभगंकर्ता प्रत्ये पण क्रोध नहीं, 

वंदे चक्री तथापि न्त मल सान जो। 

देह जाय पण भाया थाय न रोमसां, 

लोभ नहों छो प्रबव्ठ सिद्धि निदान जो ॥ अपू्ब० ८ ॥ 
नग्तनभाव, सुंडभाव सह अस्नानता, 

अदंतधोवन आदि परम प्रसिद्ध जो॥ 

केश, रोम, चख के अंग्रे श्यृंगार नहीं, 

द्रव्यभाव संयमस्य निम्रेथ सिद्ध जो ॥ अपूर्व ० ९. ७ 


स्थिरता मुख्यतः देहपर्यत अखंड बनी रहे | त्तथा घोर परिषहसे अथवा उपसर्ग भयसे उस स्थिरता- 
का अंत्त न आ सके | ऐसा अपूरब ० ॥ ४॥ 


संयमके हेतुसे ही तीन योगोंकी प्रवृत्ति हो, और वह भी जिनाज्ञाके अनुसार आत्मस्वरूपमें 
अखंड स्थिर रहनेके लक्ष्यसे हो। तथा वह प्रवृत्ति प्रति क्षण घटती हुई स्थितिमें हो ताकि अंतमें 
निजस्वरूपमें लीन हो जाये | ऐसा अपुबं० ॥ ५॥ 

पाँच इंद्वियोंके विषयोंमें रागद्वेंष न रहे; (१) इन्द्रिय, (२) विकथा, (३) कषाय, (४) स्नेह 
और (५)निद्रा इन पाँच प्रमादोंसे मनमें किसी प्रकारका क्षोभ न हो | तथा द्रव्य, क्षेत्र, काछ और 
भावके प्रत्तिबंधके विता ही लोभरहित होकर उदयवशात्‌ विचरण हो । ऐसा अपूर्ब० ॥ ६॥ 

क्रोधके प्रति क्रोध स्वभावता रहे अर्थात्‌ क्रोधके प्रति क्रोाध करनेकी वृत्ति रहे, मानके प्रति 
अपनी दीनत्ताका मान हो, मायाके प्रति साक्षी भावकी माया रहे अर्थात्‌ माया करनी हो तो साक्षी 
भावकी माया की जाये, लोभके प्रति उसके समान लोभ न रहे अर्थात्‌ लोभ करना हो तो छोभ 
जैसा न हुआ जाये--लोभका लोभ न किया जाये | ऐसा अपूबं० ॥ ७॥ 

बहुत उपसर्ग करनेवालेके प्रति भी क्रोध न आये, यदि चक्रवर्ती भी पेरोंमें गिरे तो भी 
लेश मात्र भी मान न हो, देहका नाश होता हो तो भी एक रोममें भी माया उत्पन्न न हो। आत्म- 
शुद्धिके अनुपातमें ऋद्धि-सिद्धि प्राप्त करने या उसका उपयोग करनेकी लेश भी इच्छा न रहे। फिर 
उसके अधिकाधिक प्रगट होनेका लोभ त्तो क्यों हो ? ऐसा अपूर्व॑० ॥ ८ ॥ 


३०वाँ वर्ष ६४९, 


दात्रु सित्र प्रत्ये वर्ते समदर्शिता, 

समान अमाने चर्ते ते ज स्वभाव जो। 

जीवित के मरणे नहीं न्यूनाधिकता, 

भव सोक्षे पण शुद्ध वर्ते समभाव जो ॥ अपुरबं० १० 0 
एकाकी विचरतो वक्ी स्मशानसां, 

बब्ठो पर्वतर्मा वाघ सिह संयोग जो; 

अडोल आसन, ने मममां नहीं क्षोभता, 

परस सिन्ननों जाणे पाम्या योग जो ॥ अपुबं० ११४ 
घोर तपश्चर्याम्रां पण सनने ताप नहीं, 

सरस अन्‍्ते नहीं सनते प्रसन्नभाव जो; 

रजकण के रिद्धि वेमानिक देवनो, 

सर्वे सानन्‍्यां पुदूगल एक स्वभाव जो ॥ अपूबं० १२४ 
एस पराजय करीने चारित्रमोहनो, 

आउु त्यां ज्यां करंण अपुर्ब भाव जो, 

श्रेणी क्षपकतणी करीने आरूढतता, 

अनन्य चितन अतिशय शुद्ध स्वभाव जो 0 अपुबं० १३ 0४ 
मोह स्वयंभूरमण सप्ुद्र तरी करी, 

स्थिति त्यां ज्यां क्षीणमोह गुणस्थान जो, 

अंत सम्मय त्यां पुर्णस्वरूप चीत्राग थई, 

प्रगटावुं निज केवब्ठज्ञान निधान जो ॥ अपु्वे० १४॥ 


दिगंबरता, केशलुंचन, स्तान तथा दंत-धावनका त्याग, केश, रोम, नख और शरीरका 
आंगार न करना इत्यादि अत्यधिक प्रसिद्ध मुन्िचयसि बाह्य त्यागरूप द्रव्यसंयम और कपायादि 
निवृत्तिरूप भावसंयमसे पूर्ण निम्नेथ अवस्था प्राप्त हो । ऐसा अपु्बं० ॥ ९॥ 

शत्र-मित्रके प्रति समदर्शिता रहे, मान-अपमानके प्रति समभाव रहे, जीवन-मरणमें न्यूना- 
धिक भाव न हो, तथा संसार-मोक्षमें भी शुद्ध समभाव रहे । ऐसा अपुबं० ॥ १० ॥ 

और स्मशान आदि निजंत स्थानमें अकेले विचरते हुए, पर्वत, वन आदियमें वाध; सिंह आदि 
क्रूर एवं हिंसक प्राणियींका संयोग होनेपर भी मनमें जरा भी क्षोभ न हो; प्रत्युत ऐसा समझ कि 
मान्तो परम मित्र मिले हैं, ऐसी आत्मदृष्टिसि उतके समीपमें भी निर्भय एवं स्थिर आसनसे ध्यान- 
मग्न रहें | ऐसा अपूर्व ० ॥ ११॥ 

घोर तपश्चर्यामें भी मसको संत्ताप न हो, स्वादिष्ट भोजनसे मनमें प्रसन्नता न हो, रजकण 
और वेमानिक देवकी ऋद्धिमें अंतर न मानूँ--दोचोंको समान समझू। तत्त्वदृष्टिसे खाद्य पदार्थ, 
धूल और वेमानिक देवकी धन-संपत्ति सभी पुदगलूरूप ही हैँ | ऐसा अपुर्वे० ॥ १२॥। 

इस प्रकार आत्मस्थिरतामें विष्तचमूत कषाय-नोकपायरूप चारित्रमोहका पराजय करके 
आठवें अपूर्वकरण गुणस्थानकी प्राप्ति हो, जिससे मोहनीयकर्मका क्षय करनेमें सम क्षपकर्थेणी- 
पर आरूढ होकर आत्माके अतिशय शुद्ध स्वभावके अनन्य चिन्तनमें तल्लीन हो जाऊँ। ऐसा 
अपू्व ० ॥ १३ ॥| 

स्वयंभूरमणरूपी मोहसमुद्रको पार करके क्षीणममोह नामके बारहनवें गुणस्थानमें आकर 

८२ 
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७४७ ववाणिया, फागुन सुदी २, शुक्र, १९५५३ 
सव॑ मुनियोंको नमस्कार प्राप्त हो । 
मुनि श्री देवकरणजी “दीनता' के बीस दोहे मुखाग्र करना चाहते हैं, इससे आज्ञाका 
अतिक्रम नहीं है। अर्थात्‌ वे दोहे मुखाग्र करने योग्य हैं । 
कर्म अनंत प्रकारनां, तेमां मुख्ये आठ। 
तेमां मुख्य सोहनीय, हणाय ते कहुँ पाठ ॥ 
कर्म मोहनीय भेद बे, दर्शन चारित्र नास। 
हणे बोध वीतरागता, उपाय अचुक आम ॥ 
“श्री आत्मसिद्धिशास्त्र' 
छ 
[ ६८६-२ ] ७४८ ववाणिया, फागुन सुदी ४, रवि, १९५३ 
जहाँ उपाय नहीं वहाँ खेद करना योग्य नहीं । उन्हें शिक्षा अर्थात उपदेश दे कर सुधार 
करनेका बंद रखकर, मिलते रहकर काम निबाहना ही योग्य है | 
जाननेसे पहले उपालंभ लिखना ठीक नहीं । उपालंभसे अक्ल ला देना मुश्किल है। अवलकी 
वर्षा की जाती है तो भी इन लोगोंकी रीति रास्तेपर नहीं भाती | वहाँ क्या उपाय ? 
उनके प्रति कोई दूसरा खेद करना व्यर्थ है। कर्मबंधकी विचित्रता है अर्थात्‌ यह न हो 
सके कि सभीको अच्छी बात समझमें आ जाये । इसलिए उनके दोषका क्‍या विचार करना ? 


[ ६८८ ] ७४९ ववाणिया, फागुन वदी ११, १९५३ 

त्रिभोवनकी लिखी चिट्ठी तथा सुणाव और पेटलादके पत्र मिले हैं । 

कर्मग्रंथ' का विचार करनेसे कषाय आदिका बहुतसा स्वरूप यथार्थ समझमें नहीं आता, 
उसे विश्ेषतः अनुप्रेक्षासे, त्यागवृत्तिक बलसे और समाग्ममें समझमें आना योग्ग है | 

ज्ञानका फल विरति है! । वीतरागका यह वचन सभी मुमुक्षुओंको नित्य स्मरणमें रखना 
योग्य है। जिसे पढ़नेसे, समझनेसे और विचारनेसे आत्मा विभावसे, विभावके कार्योसे और विभावके 
परिणामसे उदास न हुई, विभावकी त्यागी न हुई, विभावके कार्योकी ओर विभावके फछकी 
त्यागी न हुई; उसका पढ़ना, उसका विचारना और उसका समझना अज्ञान है। विचारवृत्तिके 
साथ त्यागवत्तिको उत्पन्न करना यही विचार सफल है, यों कहनेका ज्ञानीका परमार्थ है | 

समयका अवकाश प्राप्त करके नियमितरूपसे दो-से चार घड़ी तक भुनियोंको शांत और 
विखक्‍त चित्तसे 'सूयगर्डाग' का विचार करना योग्य है । 


क्छ 
[ ८७४-१८ ] ७५०% . ववाणिया, फागुन सुदी ६, सोम, १५५३ 
मुनि श्री लल्लुजी तथा देव करणजी आदिके प्रति- मुनिश्रीलल्लुजी तथा देवकरणजी आदिके प्रति... 
कफ देखें पत्र मं० ५०२ पत्र नं० ५०२ के छपनेके वाद यह पत्र मितिसहित सारा मिला है, इसलिए 
यहाँ फिरसे दिया है । 


३०वाँ वर्ष दृंषप्‌ 


सहज समागम हो जाये कया वे को इच्छापृवंक समाग़म करनेके लिए आते हों त्तो 
समागम करनेमें क्या हाति है? कर्दारि रोधवृत्तिसे ये लोग समागम करते हों तो भी क्या 
हानि है ? हमें तो उनके प्रति केवल हितकारी वृत्तिसे, अविरोध दृष्टिसि समागममें भी बर्ताव 
करता है। इसमें वया पराभव है ? मात्र उदीरणा करके समागम करनेका अभी कारण नहीं है। 
आप सब मुमुक्षुओंके आचारसंबंधी उन्हें कोई संशय हो तो भी विकल्पका अवकाश नहीं है। 
वडवामें सत्युरुषके समागममें गये आदिका प्रइन करे तो उसके उत्तरमें तो इतना ही कहना योग्य 
है कि आप हम सब आत्महितकी कामनासे लिकले हैं; और करने योग्य भी यही है । जिस पुरुषके 
समामम्मे हम आये हैं उसके समागममें आप कभी आकर प्रतीति कर देखें कि उनकी भात्माकी 
दशा केसी है ? और वे हमें कैसे उपकारी हैं । अभी आप इस बातको जाने दें | वडवा तक सहजमें 
भी जाना हो सके, और यह तो ज्ञान, दर्शन आदिके उपकाररूप-प्रसंगमें जाना हुआ है, इसलिए 
आचा रकी मर्यादाके भंगका विकल्प करना योग्ग नहीं है। रागद्वेंष परिक्षीण होनेका मार्ग जिस 
पुरुषके उपदेशसे कुछ भी समझमें आये, प्राप्त हो, उस पुरुषका उपकार कितना ? और बेसे पुरुषकी 
केसे भक्ति करनी, उसे आप ही शास्त्र आदिसे विचार कर देखें ! हम तो वेसा कुछ नहीं कर सके 
क्योंकि उन्होंने स्वयं यों कहा था कि :-- 

“आपके मुनिपनका सामान्य व्यवहार ऐसा है कि इस अविरत्ति पुरुषके प्रति बाह्य वन्दनादि 
व्यवहार कर्तव्य नहीं। उस व्यवहा रकी “आप भी रक्षा करें। उस व्यवहारको आप रखें इसमें 
आपका स्वच्छंद नहीं है। इसलिए रखना योग्य है | वहुत्तसे जीवोंको संशयका हेतु न हो । हमें कुछ 
वंदनादिकी अपेक्षा नहीं है ।” इस प्रकारसे जिन्होंने सामान्य व्यवहारकी भी रक्षा की थी, उनकी 
दृष्टि केसी होनी चाहिए, इसका आप विचार करें। कदाचित्‌ अभी आपको यह वात समझकमें न 
आये तो आगे जाकर समझमें आयेगी, इस बातमें आप निःसंदेह हो जायें ! 

दुसरे कुछ सन्मार्गरूप आचार-विचारमें हमारी शिथिलत्ता हुई हो तो आप कहें क्योंकि 
वेसी शिथिलता तो दूर किये विन्ता हित्तकारी मार्म प्राप्त न हो, ऐसी हमारी दृष्टि है।” इत्यादि 
प्रसंगसे कहना योग्य हो तो कहें; और उसके प्रति अद्वेषभाव है ऐसा स्पष्ट उनके ध्यानमें आये 
वेसी वृत्ति एवं रीतिसे वर्तंत करें, इसमें संशय कतंव्य नहीं | 

दूसरे साधुओंके बारेसें आपको कुछ कहना कत्तंव्य नहीं है। समाग्रममें आनेके बाद भी 
उनके चित्तमें कुछ न्यूनाधिकता रहे तो भी विक्षिप्त न हों। उनके प्रत्ति प्रबल अद्वेप भावनासे 
बर्ताव करना ही स्वधर्म है। 


[ ६८९ ] ७५१ ववाणिया, फागुन वदी ११, रवि, १०५३ 
उ स्वज्ञाय नमः । 

आत्मसिद्धि'में कहे हुए समकित्तके प्रकारोंका विशेपार्थ जाननेको इच्छासंबंधी पत्र मिला 
है। 

आत्मसिद्धिमें त्तीन प्रकारके समकित उपदिष्ट हैं--- 

(१) आप्तपुरुषके वचनकी प्रतीतिरूप, आज्ञाकी अपूर्व रुचिरूप, स्वच्छंदनिरोधतासे आप्त- 
पुरुषकी भक्तिरूप, यह समकित्तका पहला प्रकार हैं । 

(२) परमार्थकी स्पष्ट अनुभवांशसे प्रतीति यह समकितका दूसरा प्रकार है। 
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(३) निविकल्प परमार्थअनुभव यह समकितका तीसरा प्रकार है। 

पहला समकित दूसरे समकितका कारण है । दूसरा समकित तीसरे समकितका कारण है । 
वीतरागने तीनों समकित मान्य किये हैं। त्तीनों समकित उपासना करने योग्य हैं, सत्कार करने 
योग्य हैं; और भक्ति करने योग्य हैं | 

केवलज्ञान उत्पन्न होनेके अंतिम समय त्तक वीत्तरागने सत्पुरुषके वचनोंके आलंबनका 
विधान किया है; अर्थात्‌ बारहवें क्षीणमोह गुणस्थानकपर्यत्त श्रुतज्ञानसे आत्माके अनुभवकों 
तिल करते करते उन निर्मतत्ताकी संपूर्णता प्राप्त करनेपर 'केवलज्ञान' उत्पन्न होता है। उसके 
उत्पन्न होनेके पहले समय त्क सत्पुरुषका उपदिष्ट मार्ग आधारभूत है, यह जो कहा है वह निःसंदेह 
सत्य है । 

७ 

[६९० ) ७५२ ववाणिया, फागुन वदी ११, रवि, १९००३ 

लेश्या--जी वके कृष्ण आदि द्रव्यकी तरह भासमान परिणाम | 

अध्यवसाय--लेश्या-परिणामकी कुछ स्पष्टरूपसे प्रवृत्ति | 

संकल्प--कुछ भी प्रवृत्ति करनेका निर्धारित अध्यवसाय । 

विकल्प--कुछ भी प्रवृत्ति करनेका अपूर्ण अनिर्धारित, संदेहात्मक अध्यवसाय | 

संज्ञा--क्रुछ भी आगे पीछेकी चितनश्क्तिविशेष अथवा स्मृति | " 

परिणाम--जलके द्रवणस्वभावकी तरह द्रव्यकी कथंचित्‌ अवस्थांतर पानेकी शक्ति है, उस 
भवस्थांतरकी विशेष घारा, वह परिणत्ति | । 

अज्ञान--मिथ्यात्वसहित मत्तिज्ञान तथा श्रुत्तज्ञान । 

विभंगज्ञान-मिथ्यात्वसहित अतींद्रिय ज्ञान । 

विज्ञान--कुछ भी विशेषरूपसे जानता । 

हु ७ 
छ्ष्रे ववाणिया, १९५३ 
(80०) 

ऋषसभ जिनेदवर प्रीतम माहरो रे, ओर न चाहूँ रे कंत । 
रीक््यो साहैब संग न परिहरे रे, भांगे सादि अनंत ४7४ ऋषभ० १॥ 

नाभिराजाके पुत्र श्री ऋषभदेवजी तीर्थंकर मेरे परम प्रिय हैं, जिससे में दूसरे स्वामीको नहीं 
चाहूँ । थे स्वामी ऐसे हैं कि प्रसन्न होनेषपर फिर कभी संग नहीं छोड़ते | जबसे संग हुआ ततबसे 
उसकी आदि है, पर॑तुं वह संग अटल होनेसे अनंत है ॥ १॥ 

विशेषाथ:---जो स्वरूपजिज्ञासु पुरुष हैं वे, जो पूर्ण शुद्ध स्वरूपको प्राप्त हुए हैं ऐसे भगवान- 
के स्वरूपमें अपनी वृत्तिको त्तन्मय करते हैं; जिससे अपनी स्वरूपदशा जागृत होती जाती है और 
सर्वोत्कूटट यथाख्यातचारित्रको प्राप्त होती है। जैसा भगवानका स्वरूप है, वैसा ही शुद्धनयको 
दष्टिसे आत्माका स्वरूप है। इस आत्मा और सिद्ध भगवानके स्वरूपमें औपाधिक भेद है। स्वाभा- 
विकरूपसे देखें तो आत्मा सिद्ध भगवानके तुल्य ही है। सिद्ध भगवात्तका स्वरूप निरावरण हैं; ओर 
वत॑मानमें इस आत्माका स्वरूप भावरणसहित्त है, और यही भेद है; वस्तुत्त: भेद नहीं है। उस 
आवरणके क्षीण हो जानेसे आत्माका स्वाभाविक सिद्धरूप प्रगट होता है | 


[६५२ ] 
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और जब तक वह स्वाभाविक सिद्ध स्वरूप प्रगट नहीं हुआ, तब तक स्वाभाविक शुद्ध 
स्वरूपका प्राप्त हुए हैं ऐसे सिद्ध भगवानकी उपासना कतेंव्य है, इसी तरह अहँत भगवानकी उपा- 
सना भी कतंव्य है, क्योंकि वे भगवान सयोगी सिद्ध हैं। सयोगरूप प्रारब्धके कारण वे देहधारी हैं; 
परंतु वे भगवान स्वरूपसमवस्थित हैं। सिद्ध भगवान और उनके ज्ञानमें, दर्शनमें, चारित्रमें या 
बीय॑में कुछ भी भेद नहीं है; इसलिए अहँत भगवानकी उपासनासे भी यह आत्मा स्वरूपलयको 
पा सकती है। 
पूर्व महात्माओंने कहा है :-- 
जे जाणइ अरिहंते, दव्व गुण पज्जवेहि य । 
सो जाणइ निय अप्पं, मोहो खलु जाइ तस्स लय॑ ॥ 
जो अर्हत भगवानका स्वरूप द्रव्य, गुण और पर्यायसे जानता है, वह अपनी आत्माके 
स्वरूपको जानता है और निश्वयसे उप्तके मोहका नाश हो जाता है। उस भगवानकी उपासना 
किस अनुक्रमसे जोवोंको कतंव्य है, उसे श्री आनंदधनजी नोवें स्तवनमें कहनेवाले हैं, जिससे उस 
प्रसंगपर विस्तारसे कहेंगे । 


ह भगवान सिद्धके नाम, गोत्र, वेदतीय और आयु इत कर्मोका भी अभाव है; वे भगवान 
सर्वथा कर्मरहित हैं। भगवान अहँतके आत्मस्वरूपको आवरण करनेवाले कर्मोका क्षय रहता है, 
परंतु उपयुक्त चार कर्मोका पू्व॑बंध, वेदव करके क्षीण करने तक उन्हें रहता है, जिससे वे परमात्मा 
साकार भगवान कहने योग्य हैं ! 

उन अहँत्त भगवानमें जिन्होंने पुर्वंकालमें 'तीथंकरनामकर्म' का शुभयोग उत्पन्न किया 
होता है, वे त्तीर्थकर भगवान' कहे जाते हैं । जिनके प्रताप, उपदेशबल आदिकी शोभा महापुण्य- 
योगके उदयसे आश्चर्यकारी होती है। भरतक्षत्रमें वतमान अवर्सपिणीकालमें ऐसे चौबीस तीर्थ- 
कर हुए हैं--श्री ऋषभदेवसे श्री वर्धभात तक | 

वर्तेमानकालमें वे भगवान सिद्धालयमें स्वरूपस्थितिरूपसे विराजमान हैं। परंतु 'भूत- 
प्रज्ञापनीयनय' से उनके विषयमें 'त्तो्थंकरपद” का उपचार किया गया है। उस ओऔपचारिकनय- 
दृष्टिसे उन चौबीस भगवानकी स्तुतिरूपसे इन चौबीस स्तवन्तोंकी रचना की है । 

सिद्ध भगवान्त सबंथा अमृतंपदमें स्थित्त होनेसे उनके स्वरूपका सामान्यतः चिंतन करना 
दुष्कर है। अहँत भगवानके स्वरूपका मूलदुष्टिसे चितन करना तो वंसा ही दृष्कर है, परंतु सयोगी 
पदके अवलंबनपूर्वक चित्त करनेसे वह सामान्य जीवोंके लिए भी वृत्ति स्थिर होनेका कुछ सुगम 
उपाय है। इस कारण बहँत भगवानके स्तवनसे सिद्धपदका स्तवन हो जानेपर भी इतना विशेष 
उपकार समझकर श्री आनंदधनजीने चौबीस तीर्थंकरोंके स्तवनरूप इस चौबीसीकी रचना की है। 
नमस्का रमंत्रमें भी अहत्तपद प्रथम रखनेका हेतु इतना ही है कि उनकी विशेष उपकारिता है। 

ह भगवानके स्वरूपका चिंतन करना यह परमार्थदृष्टिवान पुरुषोंके लिए गौणतासे स्वस्वरूपका 
ही चिंतन है। 'सिद्धप्राभृत'” में कहा है-- 
जारिस सिद्ध सहावो, तारिस सहावो सब्वजीवाणं। 
तम्हा सिद्धंतरुई, कायव्वा भव्वजीवेंहि ॥ 

जेसा सिद्ध भगवातका आत्मस्वरूप है वेसा सब जीवोंका आत्मस्वरूप है, इसलिए भव्य 
जीवोंको सिद्धत्वमें रुचि कतव्य है। ह आ 

<रे 
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इसी त्तरह श्री देवचंद्रस्वामीने श्री वासुपुज्यके स्तवनमें कहा है कि 'जिनपुजा रे ते निज- 
पूजना' यदि यथार्थदृष्टिसे देखें तो जिनकी पूजा ही आत्मस्वरूपका ही पूजन है। 
स्वरूपाकांक्षी महात्माओंने यों जिन भगवान तथा सिद्ध भगवानकी उपासनाको स्वरूपकी 
प्राप्तिका हेतु माना है। क्षीणमोह गुणस्थानपर्यत यह स्वरूपाचितन जीवके लिए प्रवल अवलंबन 
है। और फिर मात्र अकेला अध्यात्मस्वरूपचितन जीवको व्यामोह उत्पन्न करता है; बहुत्तसे 
जीवोंको शुष्कता प्राप्त कराता है, अथवा स्वेच्छाचारिता उत्पन्त करता है, अथवा उच्मत्त प्रढाप- 
दशा उत्पन्त करता है । भगवानके स्वरूपके ध्यानावलंबनसे भक्तिप्रधानदृष्टि होती है, और अध्यात्म- 
दृष्टि गौण होती है। जिससे शुष्कता, स्वेच्छाचारिता और उन्मत्त प्रलापता नहीं होती, आत्मद्शा 
बलवान हो जानेसे स्वाभाविक अध्यात्मप्रधानता होती है। आत्मा स्वाभाविक उच्च गुणोंको 
भजती है। इसलिए शुष्कता आदि दोष उत्पच्त नहीं होते, और भक्तिमागगंके प्रति जुगुप्सित नहीं 
होती । स्वाभाविक आत्मदशा स्वरूपलीनवताको प्राप्त करती जाती है | जहाँ अहंत आदिके स्वरूप- 
ध्यानके आलंबनके विना वृत्ति आत्माकारता भजती है, वहाँ) “० [ अपूर्ण ] 
0 २९ >»% 
(३. ) 
बीतराग स्तवन 


व्वीतरागोंमें ईश्वर ऋषभदेव भगवान मेरे स्वामी है | इसलिए अंब में दूसरे कांतकी इच्छा 
नहीं करती; क्योंकि यह प्रभु रीझनेके बाद साथ नहीं छोड़ते | इस प्रभुका योग प्राप्त होना उसकी 
आदि है; परंतु वह योग कभी भी निवृत्त नहीं होता, इसलिए अनंत है। 

जगतके भावोंसे उदासीन होकर चेतन्यवृत्ति शुद्ध चेतन्यस्वभावमें समवस्थित भगवानमें 
प्रीतिमान हो गयी है; आनंदघनजी उसका हर्ष प्रदर्शित करते हैं । 

अपनी श्रद्धा न्तामकी सखीको आनंदघनजीकी चेतन्यवृत्ति कहत्ती है--'हे सखी! मेंने 
ऋषभदेव भगवानसे लग्न किया है, और यह भगवात्त मुझे सबसे प्यारा है। यह भगवान मेरे पति 
हुए हैं, इसलिए अब मैं दूसरे किसी भी पतिकी इच्छा ही नहीं करूँ। क्योंकि दूसरे सब जन्म, जरा, 
मरण आदि दुखोंसे आकुल-व्याकुल हैं, क्षणभरके लिए भी सुखी नहीं हैं; ऐसे जीवको पत्ति वनानेसे 
मुझे सुख कहाँसे हो सके ? भगवान ऋषभदेव तो अनंत्त अव्यावाध सुखसमाधिको प्राप्त हुए हैं, 
इसलिए उनका आश्रय लूँ तो मुझे उसी वस्तुकी प्राप्ति हो। यह योग वर्त॑मानमें प्राप्त होनेसे है 
सखी ! मझे परमशीतलता हुई। दूसरे पतिका तो किसी समय वियोग भी हो जाये, परंतु मेरे इन 
स्टामीका तो किसी भी समय वियोग होता ही नहीं । जबसे ये स्वामी प्रसन्न हुए हैं तबसे किसी 
भी दिन संग नहीं छोड़ते | इन स्वामीके योगके स्वभावको सिद्धांतमें सादि-अनंत' अर्थात्‌ इस 
योगके होनेकी आदि है, परंतु किसी दिन इनका विद्योग होनेवाला नहीं है, इसलिए अनंत है, ऐसा 
कहा है; इसलिए अव मुझे कभी भी इन पतिका वियोग नहीं होगा ॥ १॥ 

१. आनंदवन तीर्थंकर स्तवनावछीका यह विवेचन लिखते हुए इस जगह अपूर्ण छोड़ दिया गया है । 

* “-सेशांवक 
२_ श्री ऋषभजिनस्तवन--- 
ऋपषपभ जिनेश्वर प्रीतम माहरो रे, ओर न चाहुं रे कंत | 


जप 


रीक्यो साहेव संग न परिहरे रे, भांगे सादि अनंत ॥ ऋपमभ० ॥ १ ॥। 


३०वाँ वर्ष दष९ 


“हें सखी ! इस जगतमें पत्तिका वियोग न होनेके लिए स्त्रियाँ जो चाना प्रकारके उपाय 
करती हैं वे उपाय सच्चे नहीं हैं, और इस तरह मेरे पतिको प्राप्ति नहीं होती। उन उपायोंके 
मिथ्यापनको बतलानेके लिए उनमेंसे थोड़ेसे उपाय तुझे बताती हूँ:-- 


"कोई एक स्त्री तो पतिके साथ काष्ठमें जल जानेकी इच्छा करती है, कि जिससे पतिके 
साथ मिलाप ही वना रहे; परंतु उस मिलापका कुछ संभव नहीं है, क्योंकि वह पति तो अपने 
कर्मानुसार उसे जहाँ जाना था वहाँ चला गया । और जो स्त्री सती होकर मिलापकी इच्छा करती 
है वह स्त्री भी मिलापके लिए एक चितामें जलकर मरनेकी इच्छा करती है, तो भी वह अपने 
कर्मानुसार देहको प्राप्त होनेवाली है; दोनों एक ही जगह देहधारण करें, और पति-पत्तीरूपसे योग 
प्राप्तकर निरंतर सुख भोगें ऐसा कोई नियम नहीं है। इसलिए उस पतिका वियोग हुआ, और 
उसका योग भी असंभव रहा, ऐसे पतिके मिलापको मेंने झुठा माना है, क्योंकि उसका ठौर-ठिकाना 
कुछ नहीं है । 

अथवा प्रथम पदका यह ॒अर्थ भी होता है कि परमेश्वररूप पत्तिकी प्राप्तिके लिए कोई 
काष्ठका भक्षण करता है, अर्थात्‌ पंचाग्निकी धूनि जलाकर उसमें काष्ठ होमकर उस अग्निका 
परिषह सहन करता है, और इससे ऐसा समझता है कि परमेश्वररूप पतिको पा लेंगे, परंतु यह 
समझना मिथ्या है, क्य्रोंकि पंचाग्नि त्तापनेमें उसकी प्रवृत्ति है; उस पतिका स्वरूप जानकर, उस- 
पतिके प्रसन्‍त होनेके कारणोंको जानकर उन कारणोंकी उपासना वह नहीं करता, इसलिए वह 
परमेश्वररूप पतिको कहाँसे पायेगा ? उसकी मतिका जिस स्वभावमें परिणमन हुआ है उसी प्रकार- 
की गतिको वह पायेगा, जिससे उस मिलापका कोई ठौर-ठिकाना नहीं है ॥ ३ ॥ 


“हे* सखी ! कोई पत्तिको रिझानेके लिए अनेक प्रकारके त्तप करती है, परंतु वह मात्र 
शरीरको संत्ताप है। इसे मैंने पत्तिको राजी करनेका मार्ग नहीं समझा। पत्तिके रंजन करनेके 
लिए तो दोनोंकी धातुओंका मिलाप होना चाहिए । कोई स्त्री चाहे जितने कष्टसे तपद्चर्या करके 
अपने पत्तिको रिझ्ानेकी इच्छा करे तो भी जब त्तक वह स्त्री अपनी प्रकृतिकों पत्तिकी प्रकृतिके 
स्वाभावानुसार न कर सके त्व त्तक प्रकृतिकी प्रतिकूलताके कारण वह पति प्रसन्‍्त होता ही नहीं 
और उस स्त्रीको मात्र अपने शरीरमें क्षुध्रा आदिकी प्राप्ति हो जाये । इसी तरह किसी मुमुक्षुकी 
वृत्ति भगवानको पतिरूपसे प्राप्त करनेकी हो तो वह भगवानके स्वरूपानुसार वृत्ति न करे और 
अन्य स्वरूपमें रुचिमान होते हुए अनेक प्रकारका त्प करके कष्टका सेवन करे, तो भी वह 
भगवानको न पाये; क्योंकि जैसे पत्ति-पत्निका सच्चा मिलाप, और सच्ची प्रसन्‍्तता धातुका एकत्वमें 
है, वेसे हे सखि | भगवानमें इस वृत्तिका पतित्व स्थापन करके उसे यदि अचल रखना हो तो उस 
भगवानके साथ घातुमिलाप करना ही योग्य है; अर्थात्‌ वे भगवान जिस शुद्धचेत्तत्यधातुरूपसे 
परिणमित॒ हुए हैं वेसी शुद्धचेततन्यवृत्ति करनेसे ही उस धातुमेसे प्रतिकूल स्वभाव निवृत्त 
होनेसे ऐसा होता संभव है; और उसी धातुमिलापसे उस भगवानरूप पत्तिकी प्राप्तिका किसी भी 
समय वियोग नहीं .होगा ॥| ४ ॥ 


१, कोई कंत कारण काष्ठभक्षण करे रे, मिलशुं कंतने धाय। 
ए मेठों नव कहिये संभवे रे, मेढो ठाम न ठाय ॥ ऋपभ० ३ ॥ 


न्‍ 
२. कोई पतिरंजन अति घणु' तप करे रे, पतिरंजन तनताप । 
ए पत्तिरंजन में नव चित्त धर्यु रे, रंजन घातु मेछाप ॥ ऋपभ० ४ ॥। 





६६० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


“हे? सखी ! कोई फिर ऐसा कहता है कि यह जगत ऐसे भगवानकी लीला है कि जिसके 
स्वरूपको पहचाननेका लक्ष्य न हो सके; और वह अलक्ष्य भगवान सबकी इच्छा पूर्ण करता है; इस- 
लिए वह यों समझकर इस जगत्तको भगवानकी लीला मानकर, उस भगवानकी उस स्वरूपसे महिमा 
गानेमें ही अपत्ती इच्छा पूर्ण होगी, (अर्थात्‌ भगवान प्रसन्न होकर उसमें रग्नता करेगा) ऐसा मानत्ता 
है, परंतु यह मिथ्या है, क्योंकि वह भगवानके स्वरूपके अज्ञानसे ऐसा कहता है। 
| जो भगवान अनंत ज्ञानदर्शंनमय सर्वोत्कृष्ट सुखसमाधिमय है, वह भगवान इस जगतका 

कर्त्ता कैसे हो सकता है ? और छलीलाके लिए प्रवृत्ति कैसे हो सकती है ? छीलाकी प्रवृत्ति तो 
सदोषमें ही संभव है। जो पूर्ण होता है वह कुछ भी इच्छा नहीं करता | भगवान तो अनंत 
अव्याबाध सुखसे पूर्ण है, उसमें अन्य कल्पनाका अवकाश कहाँसे हो ? लीलाकी उत्पत्ति तो कुतूह- 
लवृत्तिसे होती है। वेसी कुतूहलवृत्ति तो ज्ञान-सुखकी अपरिपृर्णतासे ही होती है। भगवानमें त्तो 
वे दोत्तों (ज्ञान और सुख) परिपूर्ण हैं, इसलिए उसकी प्रवृत्ति जगतको रचनेरूप लीलामें हो ही नहीं 
सकतती। यह लीला तो दोषका विछास है और वह सरागीको ही उसका संभव है । जो सरागी 
होता है वह हेषसहित होता है, और जिसे ये दोनों होते हैं, उसे क्रोध, मान, माया, लोभ आदि 
सभी दोषोंका होना संभव है | इसलिए यथार्थ दृष्टिसे देखते हुए तो छीछा दोषका ही विलास है, 
और ऐसे दोषविलासको तो इच्छा अज्ञानी ही करता है। विचारवान मुमुक्षु भी ऐसे दोषविछासकी 
इच्छा नहीं करते, तो अनंत ज्ञानमय भगवान उसकी इच्छा क्‍यों करे ? इसलिए जो उस भगवानके 
स्वरूपको लीलाके कतुंत्वभावसे समझता है, वह श्रांति है, और उस शभ्रांतिका अनुसरण करके 
भगवानको प्रसन्‍त करनेका वह जो मार्ग अपनाता है वह भी अ्रांतिमय ही है; जिससे भगवानरूप 
पत्तिकी उसे प्राप्ति नहीं होती । 

हे* सखी ! पत्तिको प्रसन्‍त करनेके तो बहुत्तसे प्रकार हैं। अनेक प्रकारके शब्द, स्पा 

आदिके भोगसे पत्तिकी सेवा की जाती है । ऐसे अनेक प्रकार हैं; परंतु इन सबसमें चित्तप्रसन्नता ही 
सबसे उत्तम सेवा है, और वह ऐसी सेवा है जो कभी खंडित नहीं होती। कपटरहित होकर 
आत्मसमपंण करके पतिकी सेवा करनेसे अत्यंत्त आनंदके समूह॒की प्राप्तिका भाग्योदय होता है । 


भगवानरूप पतिकी सेवाके अनेक प्रकार हैं | द्रव्यपूजा, भावपूजा और आज्ञापूजा । द्रव्य- 
पूजाके भी “बहुतसे भेद हैं; परंतु उनमें सर्वोत्कृष्ट पूजा तो चित्तप्रसन्नता अर्थात्‌ उस भगवानमें 
चेतन्यवृत्तिका परम हष॑से एकत्वको प्राप्त करना ही है; इसीमें सब साधन समा जाते हैं। यही 
अखंडित पूजा है, क्योंकि यदि चित्त भगवानमें छीन हो तो दूसरे योग भी चित्ताधीन होनेसे भग- 
वानके अधीन ही हैं; और चित्तकी छीनता भगवानमेंसे दूर न हो तो ही जगतके भावोंमें उदासीनता 
रहे और उनमें ग्रहण-त्यागरूप विकल्पकी प्रवृत्ति न हो; जिससे वह सेवा अखंड ही बनी रहे । 
जब तक चित्तमें दूसरा भाव हो तब तक यदि यह प्रदर्शित करें कि आपके सिवाय दूसरेमें मेरा 
कोई भी भाव नहीं है तो यह वृथा ही है और कपट है । और जब त्तक कपट है तव तक भगवान्के 
चरणोंमें आत्मसमर्पण कहाँसे हो सके ? इसलिए जगतके सभी भावोंसे विराम प्राप्त करके, वृत्तिको 
१, कोई कहे लीला रे अलख अलूख तणी रे, रूख पूरे मनआश्य । 
दोपरहितनें लोला नव घटे रे, लीला दोप विलास ॥ ऋपभ० ५॥। 
२. चित्तप्रसन्‍ने रे पूजन फछ कह्मूं, रे, पूजा अखंडित एह। 
कपटरहित थई आतम अरपणा रे, आनंदवन पदरेह ॥ ऋपभ० ६ ॥ 


३०वाँ वर्ष ६६१ 


शुद्ध चेतन्यभाववाली करनेसे ही उस वृत्तिमें अन्यभाव न रहनेसे शुद्ध कही जाये और वह 
निष्कपट कही जाये । ऐसी चेतन्यवृत्ति भगवानमें छीन की जाये तो ही आत्मसमपंणता कहलाये | 


धन-धान्य आदि सभी भगवानको अंपित किये हो; परंतु यदि आत्मसमपंण न किया हो अर्थात्‌ 
उस आत्माकी वृत्तिको भगवानमें छीन न किया हो त्तो उस घन-धान्‍्य आदिका अपंण करना सकपट 
ही है, क्योंकि अपंग करनेवाली आत्मा अथवा उसकी वृत्ति तो अन्यत्र लीन है। जो स्वयं अन्यत्र 
लीन है उसके भपंण किये हुए दूसरे जड पदार्थ भगवानमें कहाँसे अपित हो सकें ? इसलिए भगवान- 
में चित्तवृत्तिकी लीनता ही आत्मसमपंणता है, और यही आनंदघनपदकी रेखा अर्थात्‌ परम अव्यावाध 
सुखमय मोक्षपदकी निशानी है| अर्थात्‌ जिसे ऐसी दशाकी प्राप्ति हो जाये वह परम आनंदघनस्वरूप 
मीक्षको प्राप्त होगा | ऐसे लक्षण ही लक्षण हैं ।। ६ ॥ 
ऋषभजिनस्तवन संपूर्ण 
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प्रथम स्तवनमें भगवानमें वृत्तिके लीन होनेरूप हर्ष वत्ताया, परंतु वह वृत्ति अखंड और 
पूर्णएपसे लीन हो तो ही आनंदघनपदकी प्राप्ति होती है, जिससे उस वृत्तिकी पूर्णताकी इच्छा 
करते हुए आनंदघनजी दूसरे त्तीर्थकर श्री अजितनाथका स्तवन करते हैँ । जो पूर्णताकी इच्छा 
है, उसे प्राप्त होनेमें जो जो विध्न देखे उन्हें आनंदघनजी संक्षेपमें इस दूसरे स्तवनमें भगवानसे 
निवेदन करते हैं; और अपने पुरुषत्वको मंद देखकर खेदखिन्न होते हैं, ऐसा बताकर ऐसी भावना- 
का चितन करते हैं जिससे पुरुषत्व जाग्रत्त रहे। 


हे सखी ! दूसरे तीर्थकर अजितनाथ भगवानने पूर्ण लीनताका मार्ग प्रदर्शित किया है 
अर्थात्‌ जो सम्यक्‌ चारित्ररूप मार्ग प्रकाशित किया है वह, देखता हूँ, तो अजित है अर्थात्‌ ऐसा 
कि जो भेरे जैसे निर्बल वृत्तिके मुमुक्षुस जीता न जा सके । और भगवानका नाम अजित है वह 
तो सत्य है; क्योंकि जो बड़े बड़े पराक्रमी पुरुष कहे जाते हैं, उनसे भी जिस गणोंके धामरूप 
पंथका जय नहीं हुआ, उसका भगवानने जय किया है, इसलिए भगवानका अजित नाम तो सार्थक 
है। और अनंत गुणोंके धामरूप उस मार्गको जीतनेसे भगवानका गुणधामत्व सिद्ध है। हे सखी ! 
परतु मेरा नाम पुरुष कहा जाता है, वह सत्य नहीं है। भगवानका नाम अजित है । जैसे वह 
तदरूप गुणके कारण हैं वेसे मेरा नाम पुरुष त्द्रूप गुणके कारण नहीं है । वर्योकि पुठुप तो उसे 
कहा जाता है कि जो पुरुपार्थसहित हो--स्वपराक्रमसहित हो, परंतु मैं तो वसा नहीं हे । 
इसलिए भगवानसे कहता हूँ कि हें भगवान ! आपका नाम जो अजित है वह तो सच्चा है; परंतु 
मेरा न्राम जो पुरुष है वह त्तो झूठा है। क्योंकि आपने राग, ट्वेप, अज्ञान, क्रोध, मान, माया, 
लोभ आदि दोषोंका जय किया है, इसलिए आप अजित कहे जाने योग्य हैँ, परंतु उन्हीं दोपोंने 
मुझे जीत लिया है, इसलिए मेरा नाम पुरुष कैसे कहा जाये ॥ १ ॥ 


बन 
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१. दूसरा श्री अजितर्जिनस्तवन--- 
पंथडो निहाढछ रें वीजा जिन तणो रे, अजित अजित गुणवाम । 
जेतें जीत्या रे तेणे हेँ जीतियो रे, पुरुप किस्युं मुज नाम ? ॥ पंवडो० १ ॥ 


६६९ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


हैं सखी | उस मागको पानेके लिए दिव्य नेत्रोंकी जरुरत है। चमनेत्रोंसे देखते हुए तो 
समस्त संसार भूछा हुआ है। उस परमतत्त्वका विचार होनेके लिए जो दिव्य नेत्र चाहिए, उस 
दिव्य नेत्रका निश्चयसे वतंमानकालमें वियोग हो गया है । 

हे सी ! उस अजित भगवानने अजित होनेके लिए अपनाया हुआ मार्ग कुछ इन चरमे- 
चक्ष ओंसे दिखायी नहीं देता । क्योंकि वह मार्ग दिव्य है, और अंतरात्मद्ष्टिसि ही उसका अवलोकन 
किया जा सकता है। जिस तरह एक गाँवसे दूसरे गाँवमें जानेके लिए पथ्वीतलपर सडक 
वगैरह मार्ग होते हैं, उस त्तरह यह कुछ बाह्य मार्ग नहीं है, अथवा चर्मचक्ष से देखनेपर दीखने- 


वाला मार्ग नहीं है, चर्मंचक्ष से वह अतोंद्रिय मार्ग दिखायी न दे ॥। २॥ [अपूर्ण] 
छे 
[ ६९३ ] ७५४ संवत्‌ १०५३ 


हे ज्ञातपुत्र भगवन्‌ ! कालकी बलिहारी है। इस भारतके हीनपुण्य मनुष्योंको तेरा सत्य 
अखंड और पूर्वापर अविरुद्ध शासन कहाँसे प्राप्त हो ? उसके प्राप्त होनेमें इस प्रकारके विघ्न उत्पन्न 
हुए हैं--तेरे उपदेश किये हुए शास्त्रोंकी कल्पित अर्थसे विराधना की; कित्तनोंका त्तो समूल ही 
खंडन कर दिया, ध्यानका कार्य और स्वरूपका कारणरूप जो तेरी प्रतिमा है, उससे कटाक्षदृष्टिसे 
लाखों लोग फिर गये, तेरे बादमें परंपरासे जो आचाय॑ पुरुष हुए उनके बचनोंमें और तेरे 
बचनोंमें शंका डाल दी । एकांत्तका उपयोग करके तेरे शासनकी निदा की । 

हे शासन देवी ! कुछ ऐसी सहायता दे कि जिससे में दूसरोंको कल्याणके मार्गका बोध कर 
सकूँ--उसे प्रदर्शित कर सकू,--सच्चे पुरुष प्रदर्शित कर सके | सर्वोत्तम निम्ँन॑थ-प्रवचनके बोधको 
ओर मोड़कर उन्हें इन आत्मविराधक पंथोंसे पीछे खींचनेमें सहायता दे ! | तेरा धर्म है कि समाधि 


और बोधिमें सहायत्ता देना । [ निजी ॥ 
छ 
[ ६९५४-१-२ ] | छ्ष्ष संवत्‌ १९५३ 
३० नमः | 


अनंत प्रका रके शारीरिक और मानसिक दुःखोंसे भाकुल-व्याकुल जीवोंकी उन दुःखोंसे छूट- 
नेकी अनेक प्रकारसे इच्छा होते हुए भी मुक्त नहीं हो सकते, इसका क्या कारण है ? ऐसा प्रदत्त 
अनेक जीवोंको हुआ करता है, परंतु उसका यथार्थ समाधान तो किसी विरल जीवको ही प्राप्त 
होता है ।जब तक दुःखका मूल कारण यथार्थरूपसे जाननेमें न आया हो, तव त्तक उसे दूर करनेके 
लिए चाहे जैसा प्रयच्त किया जाये, तो भी दुःखका क्षय नहीं हो सकता, और उस दुःखके प्रति 
चाहे जित्तती अरुचि, अप्रियता और अनिच्छा हो, तो भी उसका अनुभव करना ही पड़े | अवास्त- 
विक उपायसे उस दुःखको मिटानेका प्रयत्न किया जाये, और वह प्रयत्न असह्य परिश्रमपुर्वेक किया 
गया हो, फिर भी वह दुःख न मिटनेसे दुःख मिटानेके इच्छुक मुमुक्षुकी अत्यन्त व्यामोह हो जाता 
है, अथवा हुआ करता है कि इसका क्‍या कारण ? यह दुःख दूर क्‍यों नहीं होता ? किसी 
भी तरह मुझे उस दुःखकी प्राप्ति इच्छित नहीं होनेपर भी, स्वप्तमें भी उसके प्रति कुछ भी वृत्ति 

१, चरम नयण करी मारग जोवतां रे, भूल्यो सबल संसार । 

जेणे नयणे करी मारग जोविये रे, नयण ते दिव्य विचार | पंथडो० २॥ 
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न होनेपर भी, उसकी प्राप्ति हुआ करती है, और मैं जो जो प्रयत्न करता हूँ वे सब निष्फल जाकर 
दु:ःखका अनुभव किया ही करता हूँ, इसका क्या कारण ? 

क्या यह दुःख किसीका मिट्ता ही नहीं होगा ? दुःखी होता ही जीवका स्वभाव होगा ? 
बया कोई एक जगतकर्त्ता ईश्वर होगा, जिसने इसो तरह करना योग्य समझा होगा ? क्या यह वात 
भवितव्यताके अधीन होगी ? अथवा किन्‍्हीं पुर्वक्ृत मेरे अपराधोंका फल होगा ? इत्यादि अनेक 
प्रकारके विकल्प, जीव जी मनसहित देहधारी हैं वे किया करते हैं, और जीव मनरहित हैं वे 
अव्यक्तरूपसे दुःखका अनुभव करते हैं और वे अव्यक्तरूपसे उस दुःखके मिटनेकी इच्छा रखा 
करते हैं । 

इस जगतमें प्राणी मात्रकी व्यक्त अथवा अव्यक्त इच्छा भी यही है, कि किसी भी प्रकारसे 
मुझे दुःख न हो, और सर्वंथा सुख हो । इसीके लिए प्रयत्न होनेपर भी यह दुःख किस लिए नहीं 
भिटता ? ऐसा प्रइन अनेकानेक विचारवालोंकों भी भूत्तकालमें हुआ था, वतंमानकालमें भी होता 
है, और भविष्यकालसें भी होगा | तथा उन अनंत्तानंत विचा रवानोंमेंसे अनंत विचारवानोंने उसका 
यथार्थ समाधान पाया, और दुः:खसे मुक्त हुए। वर्तमानकालमें भी जो जो विचारवान यथार्थ 
समाधान प्राप्त करते हैं, और भविष्यकालमें भी जो जो विचारवान यथार्थ समाधान प्राप्त करेंगे 
वे सब तथारूप फल प्राप्त करेंगे इसमें संशय नहीं है। 

शरीरका दुःख मात्र औषध करनेसे मिट जाता होता, मनका दुःख धन आदिके मिलनेसे 
जाता रहता, और बाह्य संसगंसंवंधी दुःख मनपर कुछ असर न डाल सकता होता तो दुःख 
मिटनेके लिए जो जो प्रयत्त किये जाते हैं वे सव सभी जीवोंके सफल हो जाते । परंतु जब यह 
होता दिखायी त दिया तभी विचारबानोंको प्रइन उत्पन्न हुआ कि दुःख मिटनेका कोई दूसरा ही 
उपाय होना चाहिए; यह जो उपाय किया जाता है वह यथार्थ है, और सारा श्रम वृथा है। 
इसलिए उस दुःखका यथार्थ मूल कारण यदि जाननेमें आ जाये और तदतुसार उपाय किया जाये, 
तो दु ख मिटे, नहीं तो मिटे ही नहीं । 

जो विचारवान दुःखके यथार्थ मूल कारणका विचार करनेके लिए खड़े हुए, उनमें भी 
किन्हींको ही उसका यथार्थ समाधान हाथ लगा और बहुतसे यथार्थ समाधाव न पानेपर भी 
मत्तिव्यामोह आदि कारणोंसे ऐसा मानने लगे कि वे यथार्थ समाधान पा गये हैं और तदनुसार 
उपदेश करने लगे ओर बहुतसे छोग उनका अनुसरण भी करने छगे। जगतसमें भिन्न भिन्न धर्मंमत 
देखनेमें आते हैँ उनको उत्पत्तिका मुख्य कारण यही है । 

'धर्मसे दु:ख मिटे', ऐसी वहुतसे विचारवानोंकी मान्यता हुई परंतु धर्मका स्वरूप समझनेमें 
एक दूसरेमें वहुत अंतर पड़ गया । बहुत्तसे तो अपने मूल विपयको चूक गये, और बहुतसे त्तो उस 
विपयमें मतिके थक जानेसे अनेक प्रकारसे नास्तिक आदि परिणामोंको प्राप्त हो गये | 

दुःखका मूल कारण ओर उसकी किस तरह प्रवृत्ति हुई, इसके संवंधमें यहां थोड़ेसे मुख्य 
अभिप्राय संक्षेपमें बताये गये हूं । 

दुःख क्या है ? उसके मूल कारण क्या हैँ? और किस त्तरह मिट सके ? तत्संबंबी जिनों 
अर्थात्‌ वीतरागोंने अपना जो मत प्रदर्शित किया है उसे यहाँ संक्ष पमें कहते हैं :-- 


अब वह यथार्थ हैं कि नहीं ? उसका अवलोकन करते हैं :-- 


श्श४ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


जो उपाय बताये हैं वे सम्यग्द्शन, सम्थसज्ञान और सम्यकचारित्र हैं, अथवा त्तीनोंका एक 
त्ताम 'सम्यकमोक्ष' है | 

उन वीतरागोंने सम्यग्दर्शन, सम्यग्जञान और सम्यकचारित्रमें सम्यग्दर्शनकी मुख्यता अनेक 
स्थलोंमें कही है; यद्यपि सम्यग्ज्ञानसे ही सम्यग्दर्शनकी भी पहचान होती है, तो भी सम्यग्दर्शनकी 
प्राप्तिके विनाका ज्ञान संसार अर्थात दुःखका हेतुरूप होनेसे सम्यग्दर्शनकी मुख्यत्ाको ग्रहण किया है । 

ज्यों ज्यों सम्यग्दशंन शुद्ध होता जाता है, त्यों त्यों सम्यक्चारित्रके प्रति वीय॑ उल्लसित होता 
जाता है, और क्रमसे सम्यक्चारित्रकी प्राप्ति होनेका वक्त आ जाता है; जिससे आत्मामें स्थिर 
स्वभाव सिद्ध होता जाता है, और क्रमसे पूर्ण स्थिर स्वभाव प्रगट होता है, और आत्मा निजपदमें 
लीन होकर सर्व कमंकलंकसे रहित होनेसे एक शुद्ध आत्मस्वभावरूप मोक्षमें परम अव्यावाध, 
सुखके अनुभवसमुद्रमें स्थित हो जाती है। 

सम्यग्दर्शनकी प्राप्तिसे जेसे ज्ञान सम्यकस्वभाव प्राप्त करता है, यह सम्यग्दर्शनका परम 
उपकार है, वेसे ही सम्यग्दशंन क्रमसे शुद्ध होता जाकर पूर्ण स्थिर स्वभाव सम्यकचारित्रको प्राप्त 
हो इसके लिए सम्पगज्ञानके बलकी उसे सच्ची आवश्यकता है। उस सम्यग्ज्ञानकी प्राप्तिका उपाय 
बीतरागश्रुत और उस श्रुत्ततत्त्वका उपदेष्टा महात्मा है। 

वीतरागश्रुतके परम रहस्यको प्राप्त हुए असंग तथा परम करुणाशील महात्माका योग 
प्राप्त होता अतिशय कठिन हैं। मह॒दभाग्योदयके योगसे ही वह योग प्राप्त होता है इसमें संशय 
नहीं है । कहा है :-- 

तहा रुवा्ं समणाणं-- 


उत्त श्रमण महात्माओंके प्रवृत्तिलक्षण परमपुरुषने इस प्रकार कहे हैं :-- 


उन महात्माओंके प्रवृत्तिलक्षणोंसे अभ्यंत्तरदशाके चिह्न निर्णीत किये जा सकते हूँ, यद्यपि 
प्रवुत्तिलक्षणोंकी अपेक्षा अभ्यंत्रदशासंबंधी निश्चय अन्य भी निकछता है। किसी एक शुद्ध वृत्ति- 
मान मुमुक्षुको वेसी अभ्यंत्तरदशाकी परीक्षा आती है। 


ऐसे महात्माओंके समागम और विनयकी क्या जरूरत है ? चाहे जैसा भी पुरुष हो, परंतु 
जो अच्छी तरह शास्त्र पढ़कर सुना दे ऐसे पुरुषसे जीव कल्याणका यथार्थ मार्ग किसलिए प्राप्त न 
कर सके ? ऐसी आशंकाका समाधान किया जाता है :-- 


ऐसे महात्मापुरुषोंका योग अत्तीव दुलंभ है। अच्छे देशकालमें भी ऐसे महात्माओंका योग 
दुर्लभ है; तो ऐसे दु:ख मुख्यकालमें वेसा हो तो इसमें कुछ कहना ही नहीं रहता | कहा है कि :-- 


यद्यपि वेसे महात्मापुरुषोंका क्वचित्‌ योग मिलता है, तो भी छुद्ध वृत्तिमान मुमुक्षु हो तो 


- ई०वाँ वर्ष ६६५ 
वह वेसे मुहृत्तमात्रमें अपूर्व गुणको: प्राप्तकर सकता है। जिन महापुरुषोंके वचच-प्रतापसे चक्रवर्ती 
मुहृत्तमात्रमें अपना राजपाट छोड़कर भयंकर वनमें त्पश्चर्या करनेके लिए चल निकलते थे, 
उन महात्मापुरुषोंके योगसे अपूर्व गुण क्यों न प्राप्त हो ? 


कप 


अच्छे देशकालमें भी क्वचित्‌ बेसे महात्माओंका योग हो जाता है, क्‍योंकि वे अप्रत्तिबद्ध 
विहारी होते हैं | तब ऐसे पुरुषोंका नित्य संग रह सकता किस तरह हो सके कि जिससे मुमुक्षुजीव 
सब दूःखोंका क्षय करनेके अनन्य कारणोंकी पुर्णरूपसे उपासता कर सके ? भगवान जिनने उसके 
मार्गका अवलोकन इस तरह किया है :-- 


नित्य उनके समागममें आज्ञाधीन रहकर प्रवृत्ति करनी चाहिए, और इसके लिए वाद्या- 
भ्यंत्तर परिग्रह आदिका त्याग करना ही योग्य है । 

जो सर्वथा वेसा त्याग करनेके लिए समर्थ नहीं हैं, उन्हें इस प्रकार देशत्यागपुर्बंक प्रवृत्ति 
करना योग्य है । उसके स्वरूपका इस त्तरह उपदेश किया है :-- 


उस महात्मापुरुषके गुणोंकी अतिशयतासे, सम्यकूुआचरणसे, परमज्ञानसे, परमशांतिसे, 
परमवृत्तिसे मुमुक्षुजीवकी अशुभ वृत्तियोंका परावत॑च होकर शुभस्वभावकों पाकर स्वरूपके प्रति 
मुड़ती जाती है। 


उस पुरुषके वचन आगमस्वरूप हैं, तो भी वारंवार अपनेसे वचनयोगकी प्रवृत्ति न होनेसे 
तथा निरंतर समागमका योग न बननेसे, उस वचनका श्रवण स्मरणमें तादृश न रह सकनेसे, 
बहुतसे भावोंका स्वरूप जानतेमें परावतंनकी जरूरत होनेसे, और अनुष्रेक्षाके वलकी वृद्धि प्राप्त 
करनेके लिए वीतरागश्रुत-वीतरागशास्त्र एक बलवान उपकारी साधन है। यद्यपि प्रथम तो वेसे 
महात्मापुरुषों द्वारा ही उसका रहस्य-जानना चाहिए, फिर विशुद्ध दृष्टि हो जानेपर बह श्रुत महात्माके 
समागमके अंतरायमें भी चलूवान उपकार करता है, अथवा जहाँ केवल बंसे महात्माओंका योग 
हो ही नहीं सकता, वहाँ भी विशुद्ध दृष्टिमानको वीतरागश्ुत परमोपकारी हैं, और इसोलिए महा- 
पुरुषोंने एक इलोकसे लेकर द्वादशांग पर्यत्त रचना की है | 

उस द्वादशांगके मूछ उपदेष्टा सर्वज्ञ वीतराग हैं, कि जिनके स्वरूपका महात्मापुरुष निरन्तर 
ध्यान करते हैं, और उस पदकी प्राप्तिमें ही स्वस्व समाया हुआ है, ऐसा प्रतीतिसे अनुभव करता 
है। सर्वज्ञ वीतरागके वचनोंको धारण करके महान आचार्योने द्वादशांगीकी रचना की थी, और 
तदाश्षित आज्ञाकारी महात्माओंने दूसरे अनेक निर्दोष शास्त्रोंकी रचना की हैं। द्ादयांगके नाम 
इस प्रकार हैं-- 

(१ ) आचारांग, ( २ ) सूत्रकृतांय, ( ३ ) स्थानांग, ( ४ ) समवायांग, (५) भगदती, 
(६ ) ज्ञाताधर्मकथांग, (७ ) उपासकदणशांग, (८ ) अंतकृृतदक्ांग, (५९ ) अनुत्तरोपपातिक, 
( १० ) प्रइतव्याकरण, ( ११ ) विपाक और ( १२ ) दृष्टिवाद । 

उनमें इस प्रकारसे निरूपण है:-- 

<८ढ 


६६९ श्रीमद्‌ं रांजचन्द्र 


कालदोषसे उनमेंसे बहुतसे स्थलोंका विसर्जन हो गया और मात्र अल्प स्थल रहे हैं | 


जो अल्प स्थल रहे हैं उन्हें एकादशांगके नामसे व्वेताम्बर आचाय॑ कहते हैँ। दिगम्बर 
इससे अनुमत्त न होते हुए यों कहते हैं कि:-- 


विसंवाद या मताग्रहकी दृष्टिसे उसमें दोनों सम्प्रदाय भिन्‍न भिन्‍न सागेकी भाँति देखनेमें 
भत्ते हैं। दीघंदृष्टिसे देखनेपर उसके भिन्‍न ही कारण देखनेमें आते हैं। 


चाहे जेसा हो, परंतु इस प्रकारसे दोनों बहुत पासमें आ जाते हैं:-- 
विवादके अनेक स्थल तो अप्रयोजन जेसे हैं, प्रयोजन जेसे हैं वे भी परोक्ष हैं । 


अपात्र श्रोताको द्रव्यानुयोग आदि भावोंका उपदेश करनेसे नास्तिक आदिभाव उत्पन्न 
होनेका अवसर भाता है। 


अब यह प्रस्तावना यहाँ संक्षिप्त करते हैं; और जिस महापुरुषने'''* 


यदि इस त्तरह सुप्रतीतत हो तो 


भहसारहिए धम्मे अट्टारस दोस विवज्जिए देवे । 
निर्गंथे पवयण सहृहणं होई सम्मत्त ॥ १७ 
त्तथा 


जीवके लिए मोक्षमार्ग है, नहीं तो उन्मागग है । 
स्व॑ दुःखोंका क्षय करनेवाला एक परम सदुपाय, 


सर्व जीवोंको हितकारी, स्व दुःखोंके क्षयका एक आत्यंतिक उपाय, परम सदुपायरूप 
वीतरागदर्शन है, उसकी प्रत्तीतिसे, उसके अनुसरणसे, उसकी आज्ञाके परम अवलंबनसे जीव भव- 
सागर त्तर जाता है। समवायांग सूत्रमें कहा है :-- 


१. हिंसारहित धर्म, अठारह दोपोंसे रहित देव और निम्रंथप्रवचनमें श्रद्धा करना सम्यकत्व है । 


३०वाँ वर्ष द्द्छ 


आत्मा क्या है ? कर्म क्या है ? उसका कर्त्ता कौन है? उसका उपादान कौन है ? निमित्त 


कौन है ? उसकी स्थिति कितनी है ? कर्त्ता किससे है ? किस परिमाणमें वह बाँध सकता है? 
इत्यादि भावोंका स्वरूप जेसा निम्न॑थसिद्धांतमें स्पष्ट, सुक्ष्म और संकलतापूव॑क हैं वेसा किसी भी 


दर्शनमें नहीं है । [ अपृर्ण ] 
७छ 
[ ६९४-३ ] ७५६ संवत्‌ १९५३ 
जैनमार्गविवेक 


अपने समाधानके लिए यथाशक्ति जेनमागको जाना है, उसका संक्षेपमें कुछ भी विवेक- 
विचार करता हूँ :-- 

वह जेनमार्ग जिस पदार्थंका अस्तित्व है उसका अस्तित्व और जिसका अस्तित्व नहीं है 
उसका नास्तित्व मानता है। 

जिसका अस्तित्व है, वह दो प्रकारसे है, ऐसा जीव और अजीव । ये पदार्थ स्पष्ट भिन्‍न हैं । 
कोई अपने स्वभावका त्याग नहीं कर सकता | 

अजीव रूपी और अरूपी दो प्रकारसे हैं । 

जीव अनंत हैं। प्रत्येक जीव तीनों कालोंमें भिन्‍न भिन्‍न है। ज्ञान, दर्शन आदि लक्षणोंसे 
जीव पहचाना जाता है । प्रत्येक जीव असंख्यात प्रदेशकी अवगाहनासे रहता है । संकोच-विकासका 
भाजन है। अनादिसे कमंग्राहक है। तथारुप स्वरूप जाननेसे, प्रतीतिमें छानेसे, स्थिर परिणाम 
होनेपर उस कर्मकी निवृत्ति होती है| स्वरूपसे जीव वर्ण, गंध, रस और स्परशंसे रहित है | भजर, 


अमर और शाइवत्त वस्तु है। [ अपूर्ण ] 
७छ 
[ ६९४-४ | ७५७ 
3४ 
नमः सिद्धेभ्यः । 
मोक्षसिद्धांत 


भगवानको परम भक्तिसे नमस्कार करके अनंत अव्यावाध सुखमय परमपदकी प्राप्तिके 
लिए भगवान सर्वज्ञद्वारा निरूपण किये हुए 'मोक्षसिद्धांत'को कहता हूँ । 

द्रव्यानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और धमंकथानुयोगके महानिधि वीतराग-प्रवचनको 
नमस्कार करता हूँ। ह 

कर्मरूप वेरीका पराजय करनेवाले अभहँत भगवान, शुद्ध चेतन्यपदमें सिद्धालयमें विराजमान 
सिद्ध भगवान; ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और वीय॑ इन मोक्षके पाँच आचारोंका आचरण करनेवाले 
और भव्य जीवोंको उस आचारमें प्रवुत्त करनेवाले आचाये भगवान; हादशांगके अभ्यासी और उस 
श्रुत शब्द, अर्थ और रहस्यसे अन्य भव्य जीवोंको अध्ययन करानेवाले उपाध्याय भगवान; और 
मोक्षमागंका आत्मजागृतिपूर्वक साधन करनेवाले साधु भगवातकों में परम भक्तिसे त्मस्कार 
करता हूँ । 
श्री ऋषभदेवसे श्री महावीरपयेत भरतक्षेत्रके वतेमान चोवीस तीर्थकरोंके परम उपकारका 
में वारंवार स्मरण करता हूँ । 


६६८ क्षीमद्‌ राजचन्द्र 


- वरतमानकालके चरम तीर्थंकरदेव श्रीमान वर्धभानजिनकी शिक्षासे अभी मोक्षमार्ग अस्तित्व- 

में है, उनके इस उपकारको सुविहित पुरुष वारंवार आइचयंमय देखते हैं । 

कालके दोषसे अपार श्रतसागरके वहुत्तसे भागका विसर्जन होता गया और बिन्दुभाव अथवा 
अल्पमात्र वतंमानमें विद्यमान हैं | 

अनेक स्थलोंके विसज॑नसे, अनेक स्थलोंमें स्थूल निरूपण रहा होनेसे निर्मंध भगवानके उस 
श्रुतका पूर्ण लाभ, वतमान मनुष्योंको इस क्षेत्रमें प्राप्त नहीं होता । 

अनेक मतमतांतर आदिके उत्पन्न .होनेका हेतु भी यही है, और इसलिए निर्मल आत्मत्तत्त्वके 
अभ्यासी महात्माओंकी अल्पत्ता हो गयी । 

श्रुतके अल्प रह जानेपर भी, मतमत्तांतर अनेक होनेपर भी, समाधानके कितने ही साधन 
परोक्ष होनेपर भी, महात्मापुरुषोंके व्वचित्‌ क्वचित्‌ ही रहनेपर भी, है आरयंजनो ! सम्यर्दर्शान, 
श्रुतका रहस्यभूतत परमपदका पंथ, आत्मानुभवके हेतु, सम्यकचारित्र और विशुद्ध आत्मध्यान आज 
भी विद्यमान हैं, यह परम हर्षका कारण है। 

वर्तमानकालका नाम दुःबमकाल है, इसलिए अनेक अंतरायोंसे, प्रतिकूलतासे, साधनकी 
दुलेभता होनेसे मोक्षकी प्राप्ति दुःखसे होती है; परंतु वर्तमानमें मोक्षका विच्छेद है, ऐसा सोचनेकी 
जरूरत नहीं है । 

पंचमकालमें होनेवाले महषियोंने भी ऐसा ही कहा है | तदनुसार भी यहाँ कहता हूँ । 

सूत्र और दूसरे प्राचीन आचार्यों द्वारा तदनुसार रचे हुए अनेक शास्त्र विद्यमान हैं | सुविहिंत 
पुरुषोंने तो हितकारी बुद्धिसे ही रचे हैं। किन्‍्हीं मतवादी, हठवादी ओर शिथिलताके पोषक पुरुषों 
की रची हुई कुछ पुस्तकें सूत्रसे अथवा जिनाचारसे मेल न खाती हों और प्रयोजनकी मर्यादासे 
बाह्य हों, उन पुस्तकोंके उदाहरणसे प्राचीन सुविहित आचार्योंके वचनोंका उत्थापन्त करनेका 
प्रयत्न भवभीरू महात्मा नहीं करते; परन्तु उससे उपकार होता है, ऐसा समझकर उनका वहुत्त 
मान करते हुए यथायोग्य सदुपयोग करते हैं । 

जिनदर्शनमें दिगंवर और झ्वेतांबर ये दो भेद मुख्य हैं। मतदष्टिसे उनमें बड़ा अंत्तर देखनेमें 
आत्ता है | तत्त्वदृष्टिसे जिनदर्शनमें वसा विशेषशेद मुख्यत्तः परोक्ष है, जो प्रत्यक्ष कार्यभूत हो सके 
उनमें वेसा भेद नहीं है। इसलिए दोतों सम्प्रदायोंमें उत्पत्त होनेवाले गुणवान पुरुष सम्यग्दृष्टिसे 
देखते हैं, और जैसे तत्त्वप्रतीतिका अन्तराय कम हो वेसे प्रवृत्ति करते हैं । 

जेनाभाससे प्रवरतित दूसरे अनेक मतमतांत्तर हैं, उनके स्वरूपका निरूपण करते हुए भी वृत्ति 
संकुचित होती है | जिनमें मूल प्रयोजनका भान नहीं है, इत्तना ही नहीं परच्तु मूल प्रयोजनसे विरुद्ध 
पद्धत्तिका अवरूंवन रहता है उन्हें मुनित्वका स्वप्न भी कहाँसे हो ? क्योंकि मूल प्रयोजनको विसार 
कर बलेशमें पड़े हें, और अपनी पुज्यता आदिके लिए जीवोंको- परमार्थमार्गमें अंत्तराय करते हैं । 

वे मुनिका लिग भी धारण नहीं करते, क्योंकि स्वकपोलरचनासे उनकी सारी प्रवृत्ति है । 


जिनागम अथवा आचार्यकी परंपराका नाम मात्र भी उनके पास नहीं है, वस्तुतः: तो वे उससे 
पराड्ममुख हैं । 


एक तुंबे जेसी ओर डोरे जेसी अल्पसे अल्प वस्तुके ग्रहण-त्यागके आग्रहसे - भिन्न मार्ग 
खड़ा करके प्रवृत्ति करते हैं, और तीर्थंका भेद पेदा करते हैं, ऐसे महामोहमूढ जीव लिंगाभासतासे 
भी आज वोतरागके दर्ंनको घेर वेंठे हैं, यह असंयत्ति पुजा नामका आइ्चये मालूम होता है। 

महात्मा पुरुषोंकी अल्प भी प्रवृत्ति स्व-परको मोक्षमागंसन्मुख करनेकी होती है | लिगा- 


३०वाँ चर्षं ६६५ 


भासी जीव मोक्षमागंसे पराड्मुख करनेमें अपने वलका प्रवर्तंत देखकर हित होते हैं; और यह 
सब कर्मप्रकृत्तिमें बढ़ते हुए अनुभाग और स्थिति-बंधके स्थाचक है, ऐसा में मानता हूँ । [अपूृर्ण] 
कु 

[६०४-५ ] ७५८ संवत्‌ १९५३ 
न्‍ द्रव्य प्रकाश 

द्रव्य अर्थात्‌ वस्तु, तत्त्व, पदार्थ | इसमें मुख्य त्तीन अधिकार हैं । 

प्रथम अधिकारमें जीव और अजीव द्रव्यके मुख्य प्रकार कहे हैं । 

दूसरे अधिकारमें जीव और अजीवका परस्पर संबंध और उससे जीवका हिताहित क्या है, 
उसे समझानेके लिए, उसके विशेष पर्यायरूपसे पुण्य, पाप आदि दूसरे सात तत्त्वोंका निरूपण 
किया है। जो सात त्तत्व्जीव और अजीव इन दो तत्त्वोंमें समा जाते हैं । 

तीसरे अधिका रोंमें यथास्थित मोक्षमार्ग प्रदर्शित किया है, कि जिसके लिए ही समस्त ज्ञानी- 
पुरुषोंका उपदेश है। 

पदार्थके विवेचन और सिद्धांतपर जिनकी नींव रखी गयी है, और उस द्वारा जो मोक्षमार्ग- 
का प्रतिबोध क रते हैं ऐसे छः दर्शन हैं--(१) बौद्ध, (२) त्याय, (३) सांख्य, (४) जे, (५) मीमांसा 
और (६) वशेषिक | वेशेषिकको यदि न्यायमें अंत्रभूत् किया जाये तो नास्तिक विचारका प्रतिपादक 
चार्वाक दर्शन छट्ठा माना जाता है। 

च्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, उत्तरमीमांसा और पूर्व॑मीमांसा ये छः दर्शन वेद परिभापामें 
माने गये हैं, उसकी अपेक्षा उपयुक्त दर्शन भिन्न पद्धतिसे माने हैं इसका क्या कारण है ? ऐसा प्रइन 
हो तो उसका समाधान यह है:-- 

वेद परिभाषामें बताये हुए दर्शंन वेदको मानते हैं, इसलिए उन्हें इस दुष्टिसे माना है; और 
उपयुक्त क्रममें तो विचारकी परिपाटीके भेदसे माने हैं | जिससे यही क्रम योग्य है। 

द्रव्य और गुणका अनन्यत्व-अविभक्तत्व अर्थात्‌ प्रदेशभेद रहितत्व है, क्षेत्रांतर नहीं है | द्रव्यके 

नाशसे गुणका नाश और गुणके नाझसे द्रव्यका नाश होता है ऐसा 'ऐक्यमभाव हैं। द्रव्य और गुण- 
का भेद कथनसे कहते हैं, वस्तुसे नहीं। संस्थान, संख्या विशेष आदिसे ज्ञान और ज्ञानीका सर्वथा 
भेद हो तो दोनों अचेतन हो जायें ऐसा सर्वज्ञ वीतरागका सिद्धांत है | ज्ञानके साथ समवाय संवंधसे 
आत्मा ज्ञानी नहीं है । समवत्तित्व समवाय है । 

वर्ण, गंध, रस, और स्पर्श परमाणु-द्रव्यके विशेष हैं | [भपूर्ण] 

छ्छे 
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यह भत्यंत सुप्रसिद्ध है कि प्राणीमात्रको दुःख प्रतिकूल और अप्रिय है और सुख अनुकूल 
त्था प्रिय है। उस दःखसे रहित होनेके लिए और सुखकी प्राप्तिके लिए प्राणीमात्रका प्रयत्न है । 

प्राणीमात्रका ऐसा प्रयत्त होनेपर भी वे दुःखका अनुभव करते हुए ही दृष्टिगोंचर होते 
है | कवचित्‌ कुछ सुखका अंश किसी प्राणीको प्राप्त हुआ दीखता है, तो भी दुःखकी बहुलतासे 


देखनेमें आता है । 
णीमान्रको दुःख अप्रिय होनेपर भी, और फिर उसे मिटानेके लिए उसका प्रयत्न रहने 
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पर भी वह दुःख नहीं मिटता, त्तो फिर यों समझमें आता है कि उस दुःखको दूर होनेका कोई 
उपाय ही नहीं है, क्योंकि जिसमें सभीका प्रयत्न निष्फल चल जाये वह बात निरुपाय ही होनी 
चाहिए, ऐसी यहाँ आशंका होती है । 

इसका समाधान इस प्रकारसे है--दुःखका स्वरूप यथार्थ न समझनेसे, उसके होनेके मल 
कारण क्या हैं और वे किससे मिट सके, इसे यथाथ न समझनेसे, दुःख मिटानेके संबंधमें उनका 
प्रयत्न स्वरूपसे अयथार्थ होनेसे दुःख मिट नहीं सकता । 

दुःख अनुभवमें आता है, तो भी वह स्पष्ट ध्यानमें आनेके लिए थोड़ीसी उसकी व्याख्या 
करते हैं:--- 

प्राणी दो प्रकारके हैं :---एक त्रस--स्वयं भय आदिका कारण देखकर भाग जाते हैं और 
चलने-फिरने इत्यादिकी शक्तिवाले हैं । दूसरे स्थावर--जिस स्थलमें देह धारण की है, उसी स्थलमें 
स्थितिमान, अथवा भय आदिके कारणको जानकर भाग जाने आदिकी समझशक्ति जिनमें नहीं है । 

अथवा एकेंद्रिय आदिसे लेकर पाँच इंद्रिय तकके प्राणी हैं। एकेंद्रिय प्राणी स्थावर कहे 
जाते हैं, और दो इंद्वियवाले प्राणियोंसे लेकर पाँच इंद्रियवाले प्राणी तकके त्रस कहे जाते हैं | किसी 
भी प्राणीको पाँच इंद्रियोंसे अधिक इंद्वियाँ नहीं होतीं । 

ऐकेंद्रिय प्राणीके पाँच भेद हैं--पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पत्ति । 

वनस्पतिका जीवत्व साधारण मनुष्योंको भी कुछ अनुमानगोचर होता है। पृथ्वी, जल, 
अग्नि और वायुका जीवत्व आगम-प्रमाणसे और विशेष विचारबलसे कुछ भी समझा जा सकता 
है, सवंथा तो प्रक्ृष्ट ज्ञानगोचर है । 

अग्ति और वायुके जीव कुछ गतिमान देखनेमें आते हैं, परंतु उत्तती गति अपनी समझ- 
शक्तिपु्वंक नहीं होती, इस कारण उन्हें स्थावर कहा जाता है । 

एकेंद्रिय जीवोंमें वनस्पतिमें जीवत्व सुप्रसिद्ध है, फिर भी उसके प्रमाण इस ग्रंथमें अनुक्रमसे 
आयेंगे | पृथ्वी, जल, अग्नि और वायुका जीवत्व इस प्रकारसे सिद्ध किया है-- [अपृर्ण ] 

७ 


[ ६०४-७ ] ७६० संवत्‌ १०५३ 


| चेतन्य जिसका मुख्य लक्षण है, 
| देह प्रमाण हैं, े हे 
| असंख्यात प्रदेशप्रमाण है | वह असंख्यात प्रदेशत: छोकपरिमित है, 
| परिणामी है, 
| अमू्त है, 

से | अनंत अगुरुलघु परिणत द्रव्य है, 
< स्वाभाविक द्रव्य है, 


| भोक्ता है, 

| अनादि संसारी है, शा हे 

| भव्यत्व लब्धि परिपाक आदिसे मोक्षसाधनमें प्रवृत्ति करता है, 

| मोक्ष होता है, 

( मोक्षमें स्वपरिणामी है। 

जी संसार अवस्थामें मिथ्यात्व, अविरत्ति, प्रमाद, कपाय और योग 
५ अप | उत्तरोत्तर बंधके स्थानक हैं । | 


णृ 


ज 
| 
4 


हि 


३०वाँ वर्ष ६७९ 
सिद्धावस्थामें योगका भी अभाव है । 
सिद्धात्मा- [ मात्र चेतन्यस्वरूप आत्मद्रव्य सिद्धंपद है। 
विभाव परिणाम “भावकर्म' है। 
पुद्गलसंबंध 'द्रव्यक्म' है । हि 
[ अपृर्ण ] 


[ ६०४-८ ] ७६१ संवत्‌ १५५३ 

आख़व--ज्ञानावरणीय आदि कर्मोके योग्य जो पुद्गल ग्रहण होता है उसे 'द्रव्यास्रव' जानें। 
जिन भगवानने उसके अनेक भेद कहे हैं । 

बंध--जीव जिस परिणामसे कर्मका बंध करता है वह “भाववंध' है। कर्मंप्रदेश, परमाणु 
और जीवका अन्योन्य प्रवेशरूपसे संबंध होना 'द्रव्यबंध' है। 

प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश इस त्तरह चार प्रकारका बंध है। प्रकृत्ति और प्रदेशवंध 
योगसे होता है; स्थिति और अनुभागवंध कषायसे होता है । 

संवर--जो आख्रवको रोक सके वह चेत्तन्यस्वभाव 'भावसंवर' है, और उससे जो द्रव्या- 
स्रवको रोके वह 'द्रव्यसंवर' है। 

व्रत, समित्ति, गुप्ति, धर्म, अनुप्रेज्ञा और परिषहजय तथा चारित्रके जो अनेक प्रकार हैं 
उन्हें 'भावसंवर'के विशेष जानें । 

निर्जरा--जिस भावसे, तपरचर्या द्वारा या यथासमय कर्मके पुद्गल रस भोगा जानेपर गिर 
जाते हैं, वह 'भावनिजंरा' है। उन पुद्गल परमाणुओंका आत्मप्रदेशसे अलूग हो जाना 'द्रव्य- 
निर्जरा' है । | 

मोक्ष--सव्व कर्मोका क्षय होनेरूप आत्मस्वभाव 'भावमोक्ष' है | कमंवर्गंणासे आत्मद्र व्यका 
अलग हो जाना द्रव्यमोक्ष' है। 

पुण्य और पाप--शुभ और अशुभ भावके कारण जीवको पुण्य और पाप होते हैं। साता, 
शुभ आयु, शुभनाम और उच्च गोत्रका हेतु 'पुण्य' है, 'पाप' से उससे विपरीत होता है। 

सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र मोक्षके कारण हैं । व्यवहारनयसे वे तीनों हैं । 
निशचयसे भात्मा ही इन तीनोंरूप है । 

आत्माको छोड़कर थे तीनों रत्न दूसरे किसी भी द्वव्यमें नहीं रहते, इसलिए भात्मा इन 
तीनोंरूप हैं, और इसलिए मोक्षका कारण भी आत्मा ही है। 

जीव आदि तत्त्वोंके प्रति भास्थारूप आत्मस्वभाव सम्यर्दर्शन है; जिससे मिथ्या आग्रहसे 
रहित 'सम्यग्ज्ञान' होता है। 

संशय, विपयंय और भ्रांतिसे रहित आत्मस्वरूप और परस्वरूपको यथार्थरूपसे ग्रहण कर 
सके वह 'सम्यग्ज्ञान' है, जो साकारोपयोगरूप है | उसके अनेक भेद हैं | 

भावोंके सामान्यस्वरूपको जो उपयोग ग्रहण कर सके वह 'दर्शन' है, ऐसा आगममें कहा 
है। 'दर्शन' शब्द श्रद्धाके अर्थमें भी प्रयुक्त होता है। 

छद्मस्थको पहले दर्शन और पीछे ज्ञान होता है। केवल भगवानको दोनों साथसे होते हैं | 

अशुभ भावसे निवृत्ति और शुभ भावमें प्रवृत्ति होना /चारित्र' है। व्यवहारनयसे उस 
चारित्रको श्री वीततरागोंने ब्रतत, समिति ओर गुप्तिक्पसे कहा है । 


है 
! रे 
देर श्रीमद्‌ राजचन्द्र 

संसारके मूल 0 करनेके लिए ज्ञानीपुरुषकी वाह्य और अंतरंग-क्रियाका जो 
निरोध होना है, उसे वीतरागोंने 'परम सम्यकचारित्र' कहा है। 

मुनि ध्यानद्वारा मोक्षके हेतुरूप इन दोनों चारित्रोंको अवश्य प्राप्त करते हैं, इसके लिए 
प्रयत्तवान चित्तसे ध्यानका उत्तम अभ्यास करें | रा 

यदि आप अनेक प्रकारके ध्यानकी प्राप्तिके छिए चित्तकी स्थिरता चाहते हैं तो प्रिय अथवा 
अप्रिय वस्तुमें मोह न करें, राग न करें और द्वेष न करें | 

पेंततीस, सोलह, छः, पाँच, चार, दो और एक अक्षरके परमेष्ठीपदका वाचक जो मंत्र है, 
उनका जपपुर्वक ध्यान करें | विशेषस्वरूपको श्री गुरुके उपदेशसे जानना योग्य है। [ अपूर्ण ] 


७ 
[ ६०९४-०९ |] ७६२ संवत्‌ १९५३ 
3४ नमः। 
सवव॑ दुःखका आत्यंतिक अभाव और परम अव्याबाध सुखकी प्राप्ति ही मोक्ष है और वही 


परमहित है। 

वीतराग सन्‍्मागं उसका सदुपाय है। 

वह सन्मार्ग संक्षेपमें इस प्रकार है :-- 

सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यकचा रित्रकी एकन्नत्ता 'मोक्षमार्ग” है। 

सर्वज्ञके ज्ञानमें भासमान तत्त्वोंकी सम्यकप्रतीति होना 'सम्यग्दशंन' है । 

उन तत्त्वोंका बोध होना 'सम्यग्ज्ञान' है | 

उपादेय तत्त्वका अभ्यास होना सम्यक्चारित्र है। 

शुद्ध आत्मपद स्वरूप वीतरागपदमें स्थिति होना, यह तीनोंकी एकत्रता है। 

सर्वज्ञदेव, निर्म्ंथगुरु और सर्वज्ञोपदिष्ट धरमंकी प्रतीतिसे ,तत्त्वप्रतीति प्राप्त होती है। सर्ब॑ 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण, सर्व मोह और सव॑ वीय॑ आदि अंत्तरायका क्षय होनेसे आत्माका सर्वज्ञ- 
बीतराग स्वभाव प्रगट होता है | 

निर्ग्रंथयदके अभ्यासका उत्तरोत्तर क्रम उसका मार्ग है। उसका रहस्य सर्वज्ञोपदिष्ट धरम है । 

छ 

[ ६९४-१० ] ७६३ सं० १९५३ 

सर्वज्षके कहे हुए गुरुके उपदेशसे आत्माका स्वरूप जानकर, सुप्रतीत करके उसका 
ध्यान करें। 

ज्यों ज्यों ध्यानविशुद्धि होगी त्यों त्यों ज्ञानावरणीयका क्षय होगा | 

अपनी कल्पनासे वह ध्यान सिद्ध नहीं होता । 

जिन्हें ज्ञानमय आत्मा परमोत्कृष्ट भावसे प्राप्त हुई है, और जिन्होंने परद्रव्यमात्रका त्याग 
किया है, उत्त देवको नमस्कार हो ! नमन हो ! 

वारह प्रकारके निदानरहित तपसे वैराग्यभावनासे भावित और अहंभावसे रहित ज्ञानीके 
कर्मोकी निर्जरा होती है । ल्‍ | 


३०वाँ वर्ष इ्ज्रे 
.. वह निर्जरा भी दो प्रकारकी जानें--स्वकाल प्राप्त और तपसे | एक चारों गतियोंमें होती 
है, दूसरी व्रतधारीको ही होती है। 

ज्यों ज्यों उपशमकी वृद्धि होती है त्यों त्यों तप करनेसे कर्मकी बहुत निज॑रा होती है । 

उस निजंराका क्रम कहते हैं | मिथ्यादर्शनमें रहता हुआ भी थोड़े वक्तमें उपशम सम्यर्दर्शन 

पानेवाला है, ऐसे जीवकी अपेक्षा असंयत्त सम्यग्दष्टिकों असंख्यातगण निजंरा होती है, उससे 

असंख्यातगुण निजरा देशविरतिको होती है, उससे असंख्यात्तगुण निजरा स्वाविरत्तिको होती 

है, उससे [ अपूर्ण ] 


७छ 
[ ६९०४-११ ] पड सं० १९५३ 
39 
है जीव | इतना अधिक प्रमाद क्या ? 
शुद्ध आत्मपदकी प्राप्तिके लिए वीतराग सन्मागंकी उपासना कतंव्य है। 
सर्वज्ञदेव 
निम्न॑थ गुरु | शुद्ध आत्मदृष्टि होनेके अवलंवन हैं । 
दया मुख्यधर्म 
श्री गुरुसे स्वज्ञके अनुभूत शुद्धात्मप्राप्तिका उपाय जानकर, उसका रहस्य ध्यानमें लेकर 
आत्रप्राप्ति करे । 
यथाजात्तलिंग स्वंविरत्तिधर्म | 
द्वादशविध देशविरत्तिधमं । 
द्रव्यानुयोग सुसिद्ध--स्वरूपदष्टि होनेसे 
करणानुयोग सुसिद्ध--सुप्रतीतद्ष्टि होनेसे 
चरणानुयोग सुसिद्ध--पद्धत्ति विवाद शांत करनेसे, 
धर्मकथानुयोग सुसिद्ध--बालवोधहेतु समझानेसे । 
हि 


[ ६९०४-१२ ] छर५ सं० १००३ 
(32 88 (२) (१) (२) 
मोक्षमार्गंका अस्तित्व प्रमाण निजरा आगम 
आप्त त्तय बंध संयम 
गुरु अनेकांत मोक्ष वरतमानकाल 
धर्म लोक ज्ञान गुणस्थानक 
धर्मकी योग्यता अलोक दर्शन द्रव्यानुयोग 
कम अहिसा चारित्र करणानुयोग 
जीव सत्य त्तप चरणानुयोग 
अजीव असत्य द्र्व्य धर्मकथानुयोग 
पुण्य ब्रह्मचर्य गुण मुनित्व 
पाप अपरियग्रह पर्याय गृह॒धर्म 
आख्रव आज्ञा संसार परिपह् 
संवर व्यवहार एकेंद्रियका अस्तित्व उपसर्ग 
७ 


<ण्‌ 


५७४ श्रीभद्‌ राजचर 


[७०० ] ७६६९ संबत्‌ १९५३ 
3 सर्वेज्ञाय नमः | नमः सदूगुरवे | 
पंचास्तिकाय 


सो इन्द्रोंसे बंदनीय, तीनलोकके कल्याणका री, मधुर और निर्मल जिनके वाक्य हैँ, अनंत्त 
जिनके गुण हैं, जिन्होंने संलारका प्राजय किया है ऐसे भगवान सर्वज्ञ वीतरागको नमस्कार ॥ १॥ 

सर्वेज्ञ महामुनिके मुखसे उत्पन्न अमृत, चार गतिसे जीवको मुक्तकर निर्वाण प्राप्त कराने- 
वाले आगरमको नमन करके यह शास्त्र कहता हूँ उसे श्रवण करें ॥ २॥ 

पाँच अस्तिकायके समूहरूप अर्थसमयको सर्वज्ञ वीत्तरागदेवने 'लोक' कहा है। उसके 
अनन्तरमात्र आकाशरूप अनं॑त्त 'अलोक' है ॥ ३ ॥ 

जीव पुदुगलसमूह, धर्म, अधर्म तथा आकाश ये पदार्थ अपने अस्तित्वमें नियमसे रहते हैं, 
अपनी सत्तासे अभिन्न हैं, और अनेक प्रदेशात्मक हैं।। ४ ॥ 

अनेक गुणों और पर्यायोंसहित जिसका अस्तित्वस्वभाव है वे 'अस्तिकाय' होते हैं। उनसे 
त्रेलोक्य उत्पन्न होता है ॥ ५॥ 


ये अस्तिकाय तीनोंकालमें भावरूपसे परिणामी हैं, नित्य हैं, और परावत॑न लक्षणवाले 
कालसहित छहों <(द्रव्यसंज्ञा' को प्राप्त होते हैं ।॥॥ ६ ॥ 

ये द्रव्य एक दूसरेमें प्रवेश करते हैं, एक दुसरेको अवकाश देते हैं, परस्पर मिल जाते हैं, 
और अछग हो जाते हैं; परंतु अपने अपने स्वभावका त्याग नहीं करते ॥| ७ ॥ 

सत्ता एक है, वह समस्त पदार्थोमें स्थित हैं, अर्थात्‌ सत्तास्वरूपसे सव पदार्थ एकत्ववाले हैं, 
नाना प्रकारके स्वरूपवाली है, अनंत पर्यायवाली, उत्पादव्ययश्रौव्यस्वरूप है,. सप्रत्तिपक्ष अर्थात्‌ 
सामान्य विशेषात्मक है ॥ ८ ॥ हे 

जो उन उन अपने सदभावपर्यायों-गुणपर्याय स्वभावोंको प्राप्त होता है उसे द्रव्य कहते हैं, 
जो सत्तासे अनन्य है ॥ ९ ॥ 

द्रव्य सत्‌ लक्षणवाला है, अथवा जो उत्पादव्ययश्रौव्यसहित है, अथवा जो गुणपर्यायका 


आश्रय है, ऐसा सर्वज्ञदेव कहते हैं || १० नहीं | हे 
द्रव्यकी उत्पत्ति और विनाश नहीं हैँ, उसका 'अस्ति' स्वभाव ही है | उसीकी पर्याय उत्पाद, 


व्यय और ध्र्‌ वत्वको करते हैं॥ ११॥ 

पर्यायरहित द्रव्य नहीं है और द्रव्यरहित पर्याय नहीं है, दोनोंका अनन्यभूतभाव-अभेदस्वरूप 
हैं, ऐसा महामुनि कहते हैं | १२॥ 

द्रव्यके विना गुण नहीं होते और गणोंके विना द्रव्य नहीं होता, इसलिए द्रव्य और गुणका 
अभिन्न स्वरूप है ।। १३ ॥ 

स्थात्‌ अस्ति' 'स्थात्‌ नास्ति' स्यात्‌ अवक्तव्य', 'स्थात्‌ अस्ति अवक्तव्य,' 'स्थातु नास्ति 
अवक्तव्य' 'स्थात्‌ अस्तिनास्ति अवक्तव्य', यों विवक्षावश् द्रव्यके सात भंग होते हैं ॥ १४ ॥ 

भाव-द्वव्यका नाश नहीं होता, और अभाव-अद्रव्यकी उत्पत्ति नहीं होती | गृणपर्यायके 


आफ आइक अकक 


स्वभावसे उत्पाद और व्यय होते हैं | भाव-पदार्थे गुणपर्यायोंमें ही उत्पाद और व्यय करते हैं ॥१५॥ 


१. देखें आंक ८६६ । 





३०वाँ वर्ष ६७५ 


जीव आदि पदार्थ है। जीवके गुण चेत्तना और उपयोग हैं। देव, मनुष्य, नारक, तिर्य॑च 
आदि जीवके अनेक पर्याय हैं ॥ १६ ॥ 

मनुष्यपर्यायसे नष्ट हुआ जीव देव या अन्य पर्यायसे उत्पन्न होता है। दोनोंमें जीवभाव 
प्रूव है। वह नष्ट होकर दूसरा नहीं होता ॥ १७ ॥ 

वही जीव उत्पन्त होता है और वही जीव नष्ट होता है। वस्तुत: वह जीव न तो उत्पन्न 
हुआ और न ही नष्ट हुआ | देवपर्याय उत्पत्त हुआ और मनुष्यपर्याय नष्ट हुआ ॥ १८ ॥ 

इस तरह सत॒का विनाश, और असत्‌ जीवका उत्पाद नहीं होता । जीवके देव, मनुष्य आदि 
पर्याय गत्तिनामकर्मसे होते हैं | १५ ॥ 

ज्ञानावरणीय आदि कर्मभाव जीवने सुदृढ (अवगाढ) रूपसे बांधे हैं, उनका अभाव करनेसे 
वह अभूतपूर्व 'सिद्ध' होता है।॥। २० ॥ 

इस तरह गुणपयार्यसहित जीव भाव, अभाव, भावाभाव और अभावभावसे संसारमें परि- 
अ्रमण करता है॥ २१॥ 

जीव, पुद्गलसमूह, आकाश तथा दूसरे अस्तिकाय किसीके वनाये हुए नहीं हैं, स्वरूपसे ही 
अस्तित्ववाले हैं, और छोकके कारणभूत हैं ॥ २२ ॥ 

सद्भाव स्वभाववाले जीवों और पुद्गलके परिवर्तंनसे उत्पन्न जो काल है उसे निरंचय- 
काल कहा है ॥ २३ ॥ 

वह काल पांच वर्ण, पांच रस, दी गंध और आठ स्पर्शसे रहित है, भगुरुलघु है, अमूर्त और 
वर्ततालक्षणवाला है ।। २४ ॥ 

समय, निमेष, काष्ठा, कछा, नाछी, मुहूर्त, दिवस, रात्रि, मास, ऋतु अयन और संवत्सर 
आदि यह व्यवहारकाल है ॥ २५ ॥ 

कालके किसी भी परिमाण (माप) के विना वहुत्त काल, अल्प काल यों नहीं कहा जा सकता | 
उसकी मर्यादा .पुदगलद्गव्यके विना नहीं होती । इस कारण कालका पुदुगलबद्रव्यसे उत्पन्न होना 
कहा जाता है ॥ २६॥ 

जीवत्ववाला, ज्ञाता, उपयोगवाला, प्रभु, कर्ता, भोक्ता, देह॒प्रमाण, वस्तुत्त: अमूत्त और 
कर्मावस्थामें मूत्त॑ कर्मंसंयुक्त ऐसा जीव है ॥ २७ ॥ 

कमंमलसे सर्वथा मुक्त सर्वज्ञ एवं सबंदर्शी हो जानेसे ऊर्घ्व लोकांतको प्राप्त होकर अत्ती द्रिय 
अनंत्त सुखको प्राप्त होता है ॥ २८ ॥ 

अपने स्वाभाविक भावसे आत्मा सर्वज्ञ और सर्वलोकदर्शी होता है। वह अनंत, अव्याबाध 
अतींद्रिय और आत्मिक सुखको पाता है ॥ २५॥ 

बल, इंद्रिय, आयु और उच्छवास इच चार प्राणोंसे जो भूतकालमें जीता था, वर्तमानकाल- 
में जीता है, और भविष्यकालमें जियेगा वह 'जीव' है ॥ ३० ॥ 

अनंत अगुरुलघु गुणोंसे निरंतर परिणत अनंत जीव हैं। वे असंख्यात प्रदेशप्रमाण हैं। 
कितने ही जीव लोकप्रमाण अवगाहनाको प्राप्त हैं॥ ३१॥ 

कितने ही जीव उस अवगाहनाको प्राप्त नहीं हुए हैं। मिथ्यादर्शन, कपाय मोर योगसहित्त 
अनंत संसारी जीव हैँ। उनसे रहित अनत सिद्ध हैं॥ ३२॥ 

जिस प्रकार पद्मचराग तामका रत्न दूधमें डालनेसे टूधघसे परिमाणके अनुसार प्रकाशित होता 
है, उसी प्रकार देहमें स्थित आत्मा मात्र देहप्रमाण प्रकाशक-व्यापक है ॥ ३३ ॥ 
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जैसे एक कायामें सर्व अवस्थाओंमें वहीका वही जीव रहता है, वैसे सत्र संसारावस्थामें 
वहीका वही जीव रहता है । अध्यवसायविश्येषले कर्मरूपी रजोमलसे वह जीव मलिन होता 
॥ ३४॥। के 
जिनकी प्राणधारिता नहीं है--जिनकी प्राणधारिताका सर्वथा अभाव हो गया है, वे देहसे 
भिन्न और वचनसे अगोचर 'सिद्ध' जीव हैं ॥ ३५॥ 
वास्तवमें देखें त्तो सिद्ध जीव उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि वह किसी दूसरे पंदार्थसे उत्पन्न 
होनेवाला कार्य नहीं है, इसी त्तरह वह किसीके प्रति कारणरूप भी नहीं है, क्योंकि किसी अन्य 
संबंधसे उसकी प्रवृत्ति नहीं है॥| ३६ ॥ 
यदि मोक्षमें जीवका अस्तित्व ही न हो तो शाव्वत, अश्ाइवत, भव्य, अभव्य, शुन्य, अन्य, 
विज्ञान और अविज्ञान ये भाव किसके हों ? ॥ ३७॥ 0७ 
कोई जीव कर्मके फलका वेदन करते हैं, कोई कर्मबंधकतृत्वका वेंदन करते हैं, और कोई 
जीव मात्र शुद्ध ज्ञानस्वभावका वेदन करते हैं; इस त्तरह वेदकभावसे जीवराशिके तीन भेद हैं ||३८॥ 
स्थावर जीव अपने अपने किये हुए कर्मोके फलका वेदन करते हैं| च्रस जीव कर्मबंध 
चेततनाका वेदन करते हैं, और प्राणरहित्त अतींद्रिय जीव शुद्धज्ञानचेत्तनाका वेदन करते हैं ॥ ३९ ॥ 
ज्ञान और दर्शनके भेदसे उपयोग दो प्रकारका है, उसे जीवसे सबेदा अनन्यभूत 
समझें | ४० ॥ 
मत्ति, श्रुत, अवधि, मनःपर्याय और केवल ये ज्ञानके पाँच भेद हैं। कुमत्ति, कुश्रुत और 
विभंग ये अज्ञानके चीन भेद हैं। ये सब ज्ञानोपयोगके भेद हैं | ४१ ॥ 
' चक्षुदर्शन, अचक्षुदर्शत, अवधिदर्शन और अविनाशी अनंत केवलदर्शन ये दर्शनोपयोगके 
चार भेद हैं ।। ४२॥ 
ज्ञानगुणसे आत्मा भैदभावको प्राप्त नहीं होती है | अर्थात्‌ परमाथसे तो गुणगुणीका भेद नहीं 
होता है। आत्मामें ज्ञान तो अनेक हैं । इसलिए ब्ञानियोंने द्रव्यको अनेक प्रकारका कहा है ॥| ४३ ॥ 
यदि गुणोंसे द्रव्य भिन्न हो और द्रव्यसे गुण भिन्‍न हों तो एक द्रव्यके अनंत द्रव्य हो जायें, 
अथवा द्रव्यका अभाव हो जाये ॥ ४४ ॥ 
द्रव्य और गुण अनन्यरूपसे हैं, दोनोंमें प्रदेशभेद नहीं है | उन्तमें ऐसी एकत्ता है कि द्रव्यके 
नाशसे गुणका नाश हो जाता है और गुणके नाशसे द्रव्यका नाश हो जाता है ॥| ४५ | 
व्यपदेश (कथन), संस्थान, संख्या और विषय इन चार प्रकारकी विवक्षाओंसे द्रव्यगुणके 
अनेक भेद हो सकते हैं, परंतु परमार्थनयसे इन चारोंका अमेद है।॥ ४६ ॥ 
जिस तरह यदि पुरुषके पास धन हो तो वह धनवान कहा जाता है, इसी तरह आत्माके 
पास ज्ञान है, जिससे वह ज्ञानवान कही जाती है। इस त्तरह भेद-अभेदका स्वरूप है, तत्त्वज्ञ जिसे 


दोनों प्रकारसे जानते हैं ।| ४७ ॥। 
यदि आत्मा और ज्ञानका सर्वथा भेद हो तो दोनों ही अचेतन हो जायें, ऐसा वीतराग 


सर्वेज्षका सिद्धांत है ॥ ४८ ॥ 
यदि ऐसा मानें कि ज्ञानके संवंधसे आत्मा ज्ञानी होत्ती है तो आत्मा और अज्ञान-जडत्वका 


ऐक्य होनेका प्रसंग आता है ॥ ४९ ॥ 
.. समवतित्व समवाय है। वह भपृथग्भूत और अयुत्तसिद्ध है; इसलिए वीतरागोंने द्रव्य और 


गुणके संवंधको अयुतसिद्ध कहा है ॥| ५० ॥ 


३०वाँ वर्ष ६७७ 


परमाणुके वर्ण, रस, गंध और स्पर्श ये चार विशेष--गुण पुद्गलद्रव्यसे अभिन्न हैं। व्यव- 
हारसे वे पुद्गलद्रव्यसे भिन्न कहे जाते हैं ।। ५१ ॥ 
इसी तरह दर्शन ओर ज्ञान भी जीवसे अनन्यभूत हैं । व्यवहारसे उनका आत्मासे भेद कहा 
जाता है॥ ५२॥ 
आत्मा (बस्तुत:) अनादि-अनंत् है, और संत्तानकी अपेक्षासे सादि-सांत भी है और सादि- 
अनंत भी है। पाँच भावोंकी प्रधानतासे वे सब भंग होते हैं। सख्भाव--सत्तास्वरूपसे जीव द्रव्य 
अनंत्त है ।॥। ५३ ॥। 
इस तरह सत्‌ (जीव-पर्याय)का विनाश और असत्‌ जीवका उत्पाद होता है, इस प्रकार 
परस्पर विरुद्ध होनेपर भी सर्वज्ञ वीतरागने अविरुद्ध--विरोधरहित कहा है ॥ ५४॥ 
तारक, तिर्य॑च, मनुष्य और देव--ये नामकर्मकी प्रकृत्तियाँ सत॒का विनाश और असत्‌ 
भावका उत्पाद करती हैं ।। ५५॥ 
उदय, उपशम, क्षाय्रिक, क्षयोपश्ठम और पारिणामिक भावोंसे जीवके गुणोंका वहुत्त 
विस्तार है ॥ ५६ ॥ 
॥ ५७ ॥ ५८ ॥ ५० ॥ 
द्रव्यकर्मके निमित्तकों पाकर जीव उदय भादि भावोमें परिणमन करता है; भावकर्मका 
निमित्त पाकर द्रव्यकर्मका परिणमन होता है। कोई किसीके भावका कर्ता नहीं है, इसी तरह 
कर्ताके विना होते नहीं हैं ।। ६० ॥ 
सब अपने अपने स्वभावका कर्ता हैं, इसी तरह आत्मा भी अपने ही भावका कर्ता है, 
आत्मा पुद्गलकर्मका कर्त्ता नहों है; यहू जिन-वचत समझने योग्य है।॥ ६१ ॥ 
कर्म अपने स्वभावके अनुसार यथार्थ परिणमन् करता है, जीव अपने स्वभावके अनुसार 
भावकर्मको करता है ॥ ६२॥ 
यदि कम ही कमंका कर्त्ता हो, और आत्मा ही आत्माका कर्त्ता हो, तो फिर उस कर्मका 
फल कौन भोगेगा ? और कर्म अवने फलूको किसे देगा ? ॥ ६३ ॥ 
संपूर्ण लोक सृक्ष्मबादर, अनंत्तानंत और विविध पुद्गल-समूहोंसे भरपुर भरा हुआ है॥६४॥ 
आत्मा जब भावकर्मझप अपने स्वभावकों करती है, त्तव वहाँ रहे हुए पुद्गलपरमाणु 
अपने स्वभावके कारण कर्मभावको प्राप्त होते हैं, और परस्पर एकक्ष त्रावमाहुरुपसे अवगाढता 
पाते हैं॥ ६५॥ 
जेसे पुद्गलद्रव्यसे दूसरोंसे न की हुई अनेक स्कंधोंकी परिणति देखी जाती है, बेसे ही 
कर्मझूपसे स्वभावत: पुद्गलद्वव्य परिणमित होते हैं ॥ ६६ ॥ 
जीव और पुद्गलसमृह परस्पर अवगाढ-ग्रहणसे प्रतिबद्ध हैं। इसलिए यबथाकाल उदय 
होनेपर जीव सुखदुःखरूप फलका वेदत करता है ॥ ६७ ॥ 
इसलिए कर्मम्रावका कर्ता जीव है और भोक्ता भी जीव है। वेदक भावके कारण वह कर्म- 
फलका अनुभव करता है ॥ ६८ ॥ 
इस तरह आत्मा अपने भावसे कर्त्ता और भोक्ता होती है। मोहसे भलीभांति आच्छादित 
जीव संसारमें परिभ्रमण करता है ॥।| ६० ॥ 
( मिथ्यात्व ) मोहका उपशम होनेसे अथवा क्षय होनेसे वीत्तरागकथित मार्गदो प्राप्त हआा 
धीर, शुद्ध ज्ञानाचा रवाव जीव निर्वाणपुरको जाता है ॥ ७० ॥ ह 
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एक प्रकारसे, दो प्रकारसे, तीन प्रका रसे, चार गतियोंके भेदसे, पाँच गुणोंकी मुख्यतासे, 
छः कायके भेदसे, सात भंगोंके उपयोगसे, आठ गुणों अथवा आठ कर्मोके भेदसे, नव तत्त्वसे, और 
दशस्थानकसे जीवका निरूपण किया गया है ॥। ७१-७२ | 

प्रकृतिबंध, स्थितिबंध, अनुभागबंध और प्रदेशवंधसे सर्वंथा मुक्त होनेसे जीव ऊध्व॑गमन 
करता है। संसार अथवा कर्मावस्‍्थामें जीव विदिशाको छोड़कर दूसरी दिज्ञाओंमें गमन 
करता है ॥ ७३॥ 


स्कंध, स्कंधदेश,स्कंधप्रदेश और परमाणु इस तरह पुद्गलास्तिकायके चार भेद समझें।७४॥ 

सकल समस्तको 'स्कंध', उसके आधेको 'देश', उसके आधेको “प्रदेश” और अविभागीको 
परमाणु! कहते हैं ॥। ७५ ॥ 

वादर और सुक्ष्म परिणमन प्राप्त स्कंधोंमें पुरण ( बढ़ता ) और गलन ( घटना ) स्वभाव 
होनेसे परमाणु पुद्गल कहा जाता है। उसके छः भेद हैं, जिनसे त्रेलोक्य उत्पन्त होता है ॥ ७६ ॥ 

स्व स्कंधघोंका जो अंतिम भेद है वह परमाणु है। वह शाववत्त, शब्दरहित, एक, अविभागी 
और मूतं होता है ॥ ७७ ॥ 

जो विवक्षासे मूत्तं और चार धातुओंका कारण है उसे परमाणु समझें, वह परिणामी है, 
स्वयं अशब्द-शब्दरहित है, परंतु शब्दका कारण है ॥ ७८ ॥ 

स्कंधसे शब्द उत्पन्न होता है। अनंत्त परमाणुओंके मिलापके संघात्त-समुहुको 'स्कंघ', कहा 
है। इन कंधों! का परस्पर स्पर्श होनेसि--संघर्ष होनेसे निश्चित अन्य वर्गणाओंको शब्दायमान 
करनेवाला 'शब्द' उत्पन्न होता है ॥ ७९॥ 

वह परमाणु नित्य है, अपने रूप आदि गुणोंको अवकाश-आश्रय देता है, स्वयं एकप्रदेशी 
होनेसे एक प्रदेशके बाद अवकाशको प्राप्त नहीं होता, दूसरे द्रव्यको अवकाश ( आकाशकी तरह ) 
नहीं देता, स्कंधके भेदका कारण है, स्कंघके खंडका कारण है, स्कंघका कर्त्ता है, और कालके 
परिमाण ( माप ) और संख्याका हेतु है ॥। ८० ॥ 

जो द्रव्य एक रस, एक वर्ण, एक गंध और दो स्पर्शसे युक्त है, शब्दकी उत्पत्तिका कारण 
है, एकप्रदेशात्मकतासे शब्दरहित है स्कंधपरिणमित होनेपर भी उससे भिन्न है, उसे परमाणु 
समझें ॥ ८१ ॥ 

जो इंद्वियोंस उपभोग्य है, तथा काया, मन और कम आदि जो जो मूत्त पदार्थ हैँ उन सब- 
को पुदुगलबद्रव्य समझें ॥ ८२॥ ु 

धर्मास्तिकाय अरस, अवर्ण, अगंघ, अशव्द और अस्पर्श है; सकल छोकप्रमाण है; अखंडित, 
विस्ती्णं और असंख्यातप्रदेशात्मक द्रव्य है ॥ <३ ॥ 

वह अनंत्त अगुरुलघुगुणोंसे परिणमित है; नित्य हैं; गतिक्रियायुक्त जीव आदिके लिए कारण- 
भत है; और स्वयं अकाय है; अर्थात्‌ किसीसे उत्पन्न नहीं हुआ है ॥| ८४॥ 5 
... जिस तरह मत्स्यकी गतिमें जल उपकारक है, उसी तरह जो जीव और पुद्गलकी गतिमें 
उपका रक है, उसे 'धर्मास्तिकाय' जानें ॥ ८५ ॥ 

जैसे धर्मास्तिकाय द्रव्य है वैसे अधर्मास्तिकाय भी द्रव्य है । वह स्थितिक्रियायुक्त जीव और 
पुद्ूगलको पृथ्वीकी भाँति कारणभूत है ॥ ८६ ॥ 

धर्मास्तकाय और अधर्मास्तिकायके कारण लोक-अलोकका विभाग होता है, और जिनसे 
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गति-स्थिति होती है। धर्म और अधमं दोनों अपने अपने प्रदेशोंसे भिन्न भिन्न हैं। एक लोकाकाश 
क्षेत्रकी अपेक्षासे भिन्न नहीं हैं| स्वयं हलन-चलन क्रियासे रहित हैं, और लोकप्रमाण हैं ॥ ८७॥ 

धर्मास्तिकाय जीव और पुद्गलको चलाता है, ऐसी बात नहीं है; जीव और पुद्गल गति 
करते हैं, उन्हें सहायक है ॥ ८८ ॥ 

॥ ८९ ॥ 

जो सव जीवों तथा शेष पुदुगल आदि द्वव्योंको संपूर्ण अवकाश देता है, उसे 'लोकाकाश' 
कहते हैं ॥ ५० ॥ 

जीव, पुदगलसमूह, धर्म और अधमे, ये द्रव्य लोकसे अनन्य हैं; अर्थात्‌ छोकमें हैं, लोकसे 
बाहर नहीं हैं। आकाश लोकसे भी वाहर है, और वह अनंत है, जिसे अछोक कहते हैं ॥ ९१ ॥ 

थदि गति और स्थितिका कारण आकाश होता, तो धर्म और अधर्म द्रव्यके भभावके कारण 
सिद्ध भगवानका अलोकमें भी गमन हो जाता ॥ ९२॥। 


इसीलिए सर्वज्ञ वीतरागदेवने सिद्ध भगवान्का स्थान ऊध्वंलोकांत्तमें बताया है। इसलिए 
यह जानें कि आकाश गति और स्थितिका कारण नहीं है ॥ ९३ ॥ 

यदि आकाश जीव-पुद्गलोंकी गति-स्थितिमें कारण होता, तो अछोककी हानि होती और 
लोकके अंतकी वृद्धि भी हो जाती ॥ ९४ ॥ 

इसलिए धर्म और अधर्म द्रव्य गति तथा स्थितिके कारण हैँ, परंतु आकाश नहीं है| इस 
प्रकार सर्वज्ञ वीतरागदेवने श्रोत्ता जोवोंको छोकका स्वभाव बताया है ॥ ९५ ॥ 

धर्म, अधम और लोकाकाश अपृथग्भूत (एकक्षेत्रावगाही ) और समान परिमाणवाले हैं । 
निशचयसे तीदों द्रव्योंकी पृथक्‌ उपलब्धि है, पृथक्‌ उपलब्ध होते हैँ, और अपनी अपनी सत्तासे रहते 
हैं । इस तरह इनमें एकता और अनेकत्ता,दोनों हैं ॥ ५६॥ 

आकाश, काल, जीव, धर्मं और अधर्मं द्रव्य अमूत्तं है; और पुद्गलद्गव्य मूत्त है, उनमें 
जीवद्रव्य चेतन है ॥। ९७ ।॥॥ 

जीव और-पुद्गल एक दूसरेकी क्रियामें सहायक हैं। उस तरह दूसरे द्रव्य सहायक नहीं 
हैं। जीव पुद्गलद्रव्यके निमित्तसे क्रियावान होता है। कालके कारणसे पुदूगल अनेक स्कंघरूपसे 
प्रिणमन करता है ॥ ९८ ॥। 

जीवद्वारा जो इंद्रियग्राह्म विषय अर्थात्‌ पुदूगल-जनित पदार्थ हूँ वे मूत्त हूँ, शेप भूत हैं । 
मन मूत्त एवं अमू्त दोनों प्रकारके पदार्थोको जानता है। अर्थात्‌ मत अपने विचारसे निश्चित 
पदार्थोकी जानता है ॥ ९० ॥ 

काल परिणामसे उत्पन्त होता है, परिणाम द्रव्यकालसे उत्पन्न होता है। दोनोंका यह्‌ 
स्वभाव है। 'निशचयकाल' से 'क्षणभंगुरकाल' होता है ॥ १०० ॥ 

काल शब्द अपने सख्भाव--अस्तित्वका वोधक है, उनमेंसे एक--निश्चयकाल नित्य है | 
दूसरा समयरुप व्यवहारकाल उत्पत्ति विनाशवाला है, और दीर्घातर स्थायी है ॥ १०१ ॥ 

काल, आकाश, धर्म, अधर्म, पुदगल और जीव, इन सबकी द्रव्य संज्ञा है। कालकी अस्ति 

 काय संज्ञा नहीं है ॥ १०२॥ 

इस तरह निग्न थके प्रवचनके रहस्यभूत इस पंचास्तिकायके स्वरूप-विवेचनके संक्ष पको 

जो यथार्थरूपसे जानकर राग और हेपसे मुक्त हो जाता है वह सव दुःखोंसे परिमुक्त हो जाता है॥२०३॥ 
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इस परमार्थवों जानकर जो जीव मोहका नाशक हुआ है और जिसने रागद्वेषको शांत 
किया -है वह जीव संसारकी दीघ॑ परंपराका नाश करके शुद्धात्मपदमें लीन हो जाता है ॥ १०४ ॥| 


इति पंचास्तिकाय प्रथम अध्याय । 
>> &ै€ 


३० जिनाय नमः । नमः श्री सदूयुरवे । 


मोक्षके कारण श्री भगवान महावीरको भक्तिपुर्वक नमस्कार करके उस भगवानके कहे हुए 
पदार्थप्रभेदरुष मोक्षके मार्गको कहता हूँ॥ १०५ ॥ ह 

सम्यक्त्व एवं ज्ञानसे युक्त रागद्वेबरहित चारित्र मोक्षका मार्ग है, जो स्वपरविवेकबुद्धि- 
वाले भव्य जीवोंके लिए होता है ॥ १०६॥ 

तत्त्वाथंकी प्रतीति 'सम्यवत्व' है, तत्त्वाथंका ज्ञान 'ज्ञान' है और विषयके विमूढ मार्गंके प्रति 
शांत्तभाव चारित्र' है॥ १०७॥ 

जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निरजरा, बंध और मोक्ष-ये नव तत्त्व हैं ॥। १०८ ॥ 

जीव दो प्रका रके हें--संसारी और असंसारी । दोनों चेत्तन्यस्वरूप और उपयोगलक्षणवाले 
हैं। संसारी देहसहित और भअसंसारी देहरहित होते हैं ॥ १०५ ॥ 

पृथ्वी, पानी, अग्नि, वायु और वनस्पत्ति-ये जीवसंश्रित काय हैं। इन जीवोंको मोहकी 
प्रबलता है और स्परश॑-इंद्रियका ज्ञान है॥ ११० ॥ 

स्थावरनामकर्मेके उदयसे पृथिवी, जल और वनस्पत्ति इन त्तीन प्रकारके जीवोंको एकेंद्रिय 
जानें । उन पाँच स्थावरोंमें वायुकाथ और अग्निकायमें दो प्रकारके जीव यद्यपि तस हैं तथापि 
स्थावरत्तामकर्मके उदयसे स्थावर-एकेंद्रिय ही कहे जाते हैं | ये एकेंद्रिय जीव मन: परिणाम विरहित- 
मनोयोग रहित हैं ॥ १११ ॥ 

पृथिवी आदि पाँच प्रकारके जीव मनोयोगरहित एकेंद्रिय जीव हैं ऐसा सर्वज्ञने कहा 
है ॥ ११२॥ ह | 

जिस तरह अंडेमें पक्षीका गर्भ बढ़ता है, जिस त्तरह मनुष्य गर्भमें मूर्च्छागत अवस्था होने 
पर जीवत्व है; उसी तरह एकेंद्रिय जीव भी समझें ॥| ११३ ॥) 

शंबक, शंख, सीप, क्ृमि इत्यादि जीव रस और स्पशंको जानते हैं, वे दो इन्द्रिय हैं ॥॥११४॥ 

जूँ, मकड़ी, चींटी, विच्छू इत्यादि और अनेक प्रकारके दूसरे भी कीड़े रस, गंध और स्पर्शंको 
जानते हैं, वे तीन इंद्रिय जीव हैं | ११५॥ 

डांस, मच्छर, मक्खी, भ्रमरी, भ्रमर, पत्तंग आदि रूप, रस, गंध और स्पर्शको जानते हैं, 
वे चार इंद्रिय जीव हैं ॥॥ ११६॥ 

देव, मनुष्य, नारंक, तियंच, जलूचर, स्थलचर और खेचर वर्ण, रस, स्पर्श, गंध और 
शब्दको जानते हैँ, तथा बलवान हैं, ये पाँच इंद्रिय जीव हूँ ॥| ११७ ॥। ि 
.  देवताके चार निकाय हैं। मनुष्य कम और अकमं भूमिके भेदसे दो प्रकारके हैं | तिय॑चके 
अनेक प्रकार हैं | नारकी जितने नरक-पृथ्वीके भेद हैं उत्तने ही हैं । ११८ ॥ 

पूवंकालमें बाँधे हुए गतिनामकर्म और आयुनामकर्मके क्षीण हो जानेपर अपनी लेब्याके 
प्रभावसे अन्य गति और आयुको प्राप्त होते हैं ॥ ११५॥ 
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पूर्वोक्त जीव देह-परिवत्तनको प्राप्त हुए बताये गये हैं। ये भव्य और अभव्यके भेदसे दो 
प्रकारके हैं । देहरहित जीव 'सिद्ध' है ॥ १२० ॥ 

इन्द्रियाँ जीव नहीं हैं, काय भी जीव नहीं है; परंतु जीवके ग्रहण किये हुए साधन मात्र 
हैं। जो उन इंद्रियों और शरीरोमें चेततन्यभाव है उसको ही जीव कहा गया है॥ १२१ ॥ 

जो सब जानता है, देखता है, सुख चाहता है, दुःखसे डरता है, शुभ-अशुभ क्रियाको करता 
है और उनका फल भोगत्ता है, वह 'जीव' है ॥ १२२॥ 

॥ १२३ ॥। 

आकाश, काल, पुद्गल, धर्म और अधर्म द्रव्यमें जोवगुण नहीं हैं; उन्हें अचेतन कहते हैं, 
और जीवको सचेत्तन कहते हैं | १२४ ॥ 

सुख-दुःखका वेदन, हितमें प्रवृत्ति, अहित्तसे भीतति-ये ततीन कालमें जिसमें नहीं है उसे सर्वज्ञ 
महामुनि अजीव कहते हैं ॥ १२५ ॥ 

संस्थान, संघात, वर्ण, रस, स्पश॑, गंध और शब्द इस त्तरह पुद्गलद्रव्यसे उत्पन्न होनेवाले 
अनेक गुणपर्याय हैं ॥ १२६॥ 


जीवको अरस, अरूप, अगंध अशब्द, अव्यक्त, चेतना-गुणवाला, इन्द्रियादिसि अगोचर, और 
अनिदिष्ट संस्थान अर्थात्‌ निराकार जानें ॥ १२७ ॥ 

जो निश्चयसे संसारस्थित जीव है, उसका अशुद्ध परिणाम होता है। उस परिणामसे कर्म 
उत्पन्त होता है, उससे शुभ और अशुभ गति होती है ॥ १२५८ ॥ 

गतिकी प्राप्तिसे देह होती है, देहसे इन्द्रियाँ और इन्द्रियोंसे विषय ग्रहण होता है, और उससे 
राम-द्वेष उत्पन्त होते हैं॥ १२५ | 

संसाररूपी चक्रके परिभ्रमणमें जीवका इस प्रकारका अशुद्धभाव उत्पन्न होता है। वह 
अशुद्धभाव अभव्यजीवकी अपेक्षा अनादि-अनंत्त है अथवा भव्यजीवकी अपेक्षा अंत्तसहित है ॥१३०॥ 

जिसके भावोंमें अज्ञान, रागद् घष और चित्तप्रसन्‍तता रहती है, उसके शुभ-अशुभ परिणाम 
होते हैं॥ १११॥ 

जीवको शुभ परिणामसे पुण्य होता है, और अशुभ परिणामसे पाप होता है। उससे शुभा- 
शुभ पुद्गलके ग्रहणरूप कर्मत्व प्राप्त होता है ॥ १३२॥ 

॥ १३३॥ १३४॥ १३५॥ १३९॥ 

तृथातुर, क्षुधातुर और दुःखितको देखकर जो मनमें दुःखी होता है वह दया भावसे दुःख 
मिटानेकी प्रवृत्ति करता है उसे अनुकंपा कहा जाता है ॥ १३७॥ 

जिस समय क्रोध, मान, माया और लोभ मनको प्राप्त होकर आत्मामें क्षोभ अर्थात्‌ अति 
. आकुलतारूप भावको उत्पन्त करता है उसे महाज्ञानी कालुष्य चित्तकी मल्निता कहते हूँ ॥१३८॥ 
बहुत प्रमादवाली क्रिया, चित्तकी मलिनता, इन्द्रिय-विपयमें लोलुपता, दूसरे जीवोंको 
दुःख देवा और उनको निंदा करना इत्यादि आचरणोंसे जीव पापास्रव करता है ॥ १३५९ ॥। 

चार संज्ञा, कृष्णादि तीन लेश्या, इन्द्रियवशता, भात्त और रीद्र ध्यान, असत्कियामें ज्ञान- 
का उपयोग करना तथा मोह पापरूप आख्रवके कारण हैं ॥ १४० ॥ 


इन्द्रियों, कषाय और संज्ञाको जय करनेवाले कल्याणकारी मार्गमें जीव जिस समय रहता 
है उस समय उसके पापास्ररूप छिद्रका निरोध हो जाता है ॥ १४१॥ 
<प्‌ 
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जिसके सब द्रव्योंमें राग, दे घ. और मोह नहीं रहते हैं, ऐसे सुख-दुःखमें समदृष्टिके स्वामी 
निम्नंथ महात्माको शभाशुभ आख़व नहीं होता ॥ १४२ ॥ 

जिस संयमीके योगोमें जब प्रुण्य-पापकी प्रवृत्ति नहीं होत्ती तब उसके शुभाशुभ क्मंके 
कतृत्वका 'संवर--निरोध' हो जाता है ॥ १४३ ॥ 

जो संवर और योगसे युक्त संयमी अनेक प्रकारके त्तप करता है वह निशचयसे बहुतसे 
कर्मोकी निर्जरा करता है॥ १४४ ॥ 

जो आत्मार्थका साधक संवरयुकत होकर, आत्मस्वरूपको जानकर तद्गूप ध्यान करता है 
वह महात्मा साधु कमंरजको झाड़ डालता है॥ १४५ ॥ 

जिसके राग, ह ष, मोह और योगपरिणमन नहीं है उसके शुभाशुभ कर्मोको जलाकर भस्म 
कर देनेवाली ध्यानरूपी अग्नि प्रगट होती है।॥॥ १४६॥ 

॥ १४७ ॥ १४८ ॥ १४९० ॥ १५० ॥ १५१॥ 

दर्शनज्ञानसे परिपूर्ण, अन्य द्रव्यके संसगगंसे रहित ऐसा ध्यान जो निज॑राहेतुसे करता है वह 

महात्मा स्वभावसहित्त' है ॥ १५२॥ 

जो संवरयुकत सब कर्मोकी निजंरा करता हुआ वेदतीय और आयुकमंसे रहित होता है 
वह महात्मा उसी भवमें 'मोक्ष' जाता है ॥ १५३ ॥ 

जीवका स्वभाव अगप्रतिहत ज्ञान-दर्शन है। उसके अनन्यमय आचरण ( शुद्ध निश्चयमय 
स्थिर स्वभाव ) को सर्वज्ञ वीत्तरागने “निर्मल चारित्र' कहा है ॥ १५४ ॥ 


यद्यपि यह आत्मा स्वभाव नियत अर्थात्‌ निश्चयसे अपने शुद्ध आत्मिक भावोंमें निर्चल 
है, तथापि व्यवहा रतलयसे अनादि अविद्याकी वासनासे परद्रव्यमें उपयोग होनेसे परद्वव्यके पर्यायोंमें 
रत है, अपने गुण पर्यायोंमें निश्चल नहीं है ऐसा यह जीव परसमयवाल्ा कहा जाता है। यदि 
स्वसमयको प्राप्त हो जाता है तो क्मबंधसे रहित हो जाता है॥ १५५॥ 

जो परद्वव्यमें शुभ अथवा अशुभ राग करता है वह जीव स्वचारित्रसे भ्रष्ट है और पर- 
चारित्रका आचरण करता है, ऐसा समझें ॥ १५६ || 

जिस भावसे आत्माको पुण्य अथवा पाप-आखवकी प्राप्ति होती है, उसमें प्रवृत्ति करनेवाली 
आत्मा परचारित्रका आचरण करती है, इस प्रकार वीत राग सर्वज्ञने कहा है १५७ ॥॥ 

जो सर्वे संगसे मुक्त होकर अनन्यमयतासे आत्मस्वभावमें स्थित है, . निर्मल ज्ञात्ता-दृष्टा है 
वह जीव स्वचारित्रका आचरण करनेवाला है ॥ १५८ ॥॥ 

परद्रव्यमें अहंभावरहितत, निविकल्पं ज्ञानद्शनमय परिणामी आत्मा है वह स्वचारित्रा- 
चरण है ॥ १५० ॥ 

धर्मास्तिकायादिके स्वरूपकी प्रतीति 'संम्यक्त्व' है, वारह अंग और चौदह पूर्वका जानना 
ज्ञान' है; और तपरचर्यादिमें प्रवृत्ति करना व्यवहार-मोक्षमार्गं' है।। १६० ॥ 

उन तीनसे समाहित आत्मा, जहाँ आत्माके सिवाय अन्य किचित्‌ मात्र नहीं करती, मात्र 
अनन्य आत्मामय है वहाँ सर्वज्ञ वीतरागने 'निश्चय-मोक्षमार्ग' कहा है ॥ १६१ ॥ 

जो आत्मा आत्मस्वभावमय ज्ञानद्शनका अनन्यमयतासे आचरण करती है, उसे वह निश्चय 
ज्ञान, दर्शन और चारित्र है ॥ १६२ ॥ 

जो इस सबको जानता है, देखता है वह अव्यावाध सुखका अनुभव करता है| इन भावोंकी 
प्रतीति भव्यको होती है, अभव्यको नहीं होती ॥ १६३॥ 
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दर्शन, ज्ञान और चारित्र यह मोक्षमार्ग है; इसके सेवनसे 'मोक्ष' प्राप्त होता है और अमुक 
हेतुसे बंध होता है ऐसा मुनियोंने कहा है ॥। १६४ ॥ 
॥ १६९५॥ ' 
अहूँत्‌, सिद्ध, चेत्य, प्रवचन, मुनिगण, ज्ञानकी भक्तिसे परिपुर्ण आत्मा अनेक प्रकारके शुभ 
कमंको बाँधती है, कितु वह आत्मा कर्मक्षय नहीं करती ॥ १६६ ॥ 
जिसके हृदयमें अणुमात्र भी परद्रव्यके प्रति राग रहता है, वह सभी आगमोंका ज्ञाता हो 
तो भी 'स्वसमय'को नहीं जानता है, ऐसा समझें ॥ १६७ ॥ 
॥ १६८ | 
इसलिए मोक्षार्थी जीव निःसंग और निर्ममत्व होकर सिद्धस्वरूपकी भक्ति करता है वह 
निर्वाणको प्राप्त होता है॥ १६०॥ 
जिसे नव पदार्थ और परमेष्ठीमें श्रद्धापुवंक भवित है, जो निर्ग्रंथ-प्रवचनमें श्रद्धा रखता 
है और संयमतपसहित है, उसके लिए मोक्ष दूर नहीं है ॥। १७० ॥ 
अहँत्‌, सिद्ध, जैत्य और प्रवचनका भक्त होकर जो उत्कृष्ट संयमसे तपश्चर्या करता है 
वहू देवलोकको अंगीकार करता है ॥ १७१॥ . 
इसलिए मोक्षाभिलाषी सवंत्र किचित्‌ मात्र भी राग न करे, जिससे वह जीव वीतराग होता 
हुआ भव्य होकर भवसागरको तर जाता है ॥ १७२ ॥ 
मैंने प्रवचनकी भविदमस्ते प्रेरित होकर मार्गकी प्रभावनाके लिए प्रवचनके रहस्यभूत 'पंचा- 
स्तिकाय'के संग्रहरूप इस शास्त्रको कहा है।॥| १७३ | 
इत्ति पंचास्तिकायसमा प्तम्‌ । 
ह 
[ ७०३ ] ७६७ ववाणिया, चेत्र सुदी ३, रवि, १५५३ 
परमभक्तिसे स्तुति करनेवालेके प्रति भी जिसे राग नहीं है और 
परमदेपसे उपसर्ग करनेवालेके प्रति जिसे द्वेप नहीं है, 
उस पुरुपरूप भगवानकों वारंवार नमस्कार । 
अद्वेषवृत्तिसे वर्तत करना योग्य है, धीरज कर्तव्य है। 
मुनि देवकी्ंजीको “आचारांग” पढ़ते हुए दीघंशंका आदि कारणोंके विपयमें भी साधुका 
मार्ग अत्यंत्त कठिन देखनेमें आया, जिससे यह आशंका हुई कि ऐसी साधारण क्रियामें भी इतनी 
अधिक कठिनता रखनेका वया कारण होगा ? उस आशंकाका समाधान :-- 
सतत्त अंत्तमुंख उपयोगमें स्थिति रखना ही निम्नंथका परम धर्म है। यह निर्ग्रथका मुख्य 
मार्ग है कि एक समयके लिए भी बहिमुंख उपयोग न किया जाये; परन्तु उस संयमके लिए देह 
आदि साधन हैं, उनके निर्वाहके लिए सहज भी प्रवृत्ति होना योग्य है। कुछ भी वैसी प्रवृत्ति करते 
हुए उपयोग वहिमुंख होनेका निमित्त हो जाता है। इसलिए उस प्रवृत्तिको इस ढंगसे करनेका 
विधान है कि उपयोगकी भंतमुंखता वनी रहे । केवल और सहज अंत्तमुंख उपयोग तो मुख्यतया 
केवलभूमिका नामके तेरहवें गुणस्थानकमें होता है। और निर्मल विचारधाराकी प्रवलतासहित 
अन्तमुँख उपयोग सातवें गुणस्थानकमें होता है। प्रमादसे वह उपयोग स्खलित होता है; और कुछ 
विज्ेप अंशमें स्ख॒लित हो जाये; तो विश्ेप वहिमुंख उपयोग हो जाता है, जिससे भाव-असंयमरूप- 
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से उपयोगकी प्रवृत्ति होती है। उसे न होने देनेके लिए और देह आदि साधनोंके निर्वाहकी प्रवृत्ति 
न छोड़ी जा सकनेवाली जेसी होनेसे, वह प्रवृत्ति अंतमुंख उपयोगसे हो सके, ऐसी अद्भुत संकलना- 
से उसका उपदेश किया है, जिसे पाँच समिति कहा जाता है। हु 

चलना पड़े तो आज्ञानुसार उपयोगपुर्वक चलना; बोलना पड़े तो आज्ञानुसार उपयोगपुर्व॑क 
बोलना; आज्ञानुसार उपयोगपू्वंक आहार आदिका ग्रहण करना; आज्ञानुसार उपयोगपु्वंक वस्त्र 
आदिका लेना और रखना; और आज्नानुसार उपयोगपुवंक दीघंशंका आदि शरीर-मलका त्याग 
करने योग्य त्याग करना; इस प्रकार प्रवृत्तिरूप पाँच समिति कही है | संयममें प्रवृत्ति करनेके लछिए 
जिन जिन दूसरे प्रकारोंका उपदेश किया है, उन्न सबका इन पाँच समित्तियोंमें समावेश हो जाता 
है; अर्थात्‌ जो कुछ निर्म्॑थको प्रवृत्ति करनेकी आज्ञा दी है, उनमेंसे जिस प्रवृत्तिका त्याग करना 
अशक्य है, उसी प्रवृत्तिकी आज्ञा दी है, और वह इस प्रकारसे दी है कि मुख्य हेतुभूत अंत्तमुंख 
उपयोग अस्खलित बना रहे। तदलुसार प्रवृत्ति की जाये तो उपयोग सत्तत जाग्रत बना रहे, और 
जिस जिस समय जीवको जितनी ज्ञानशक्ति तथा वीय॑शक्ति है वह सब अगप्रमत्त व्ती रहे । 

दीघशंका आदि क्रियाओंको करते हुए भी अप्रमत्त संयमदृष्टिका विस्मरण न हो जाये इस 
हेतुसे वैसी कठोर क्रियाओंका उपदेश दिया है, परंतु सत्पुरुषकी दृष्टिके बिना वे समझमें नहीं 
आतीं। यह रहस्यदृष्टि संक्षेपमें लिखी है, इस पर अधिकाधिक विचार करना चाहिए । सभी क्रियाओं- 
में प्रवृत्ति करते हुए इस दुष्टिको स्मरणमें रखंनेका ध्यान रखना योग्य है । 

श्री देवकी्ण जी आदि सभी मुनियोंकों इस पत्रकी वारंबार अनुप्रेक्षा करता योग्य है। श्री 
लल्लुजी आदि मुनियोंको नमस्कार प्राप्त हो | करमंग्रंथकी वाचना पुरी होनेपर पुनः आवतंन करके 
अनुप्रेक्षा कतंव्य है। हि 
[ ७०४-१ ] ७६८ ववाणिया, चेत्र सुदी ४, सोम, १९५३ 
श्री भावनगर स्थित शुभेच्छायुक्त श्री केशवलालके प्रति, 

पत्र प्राप्त हुआ है। आशंका समाधान इस प्रकार है :-- शिश 

एकेंद्रिय जीवको अव्यक्तरूपसे अनुकूल स्पर्श आदिकी प्रियता है, वह 'मंथुनसंज्ञा' हैं। 

एकेंद्रिय जीवको देह और देहके निर्वाह आदिके साधनों में अव्यक्त मूर्च्छारूप 'परिग्रहसंज्ञा' है| 

वनस्पति एकेंद्रिय जीवमें यह संज्ञा कुछ विशेष व्यक्त है। 
मतिज्ञान, श्रतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्यायज्ञाव, केवलज्ञान, मतिअज्ञान, श्रुतअज्ञान और 
सवंगज्ञान--ये आठों जीवके उपयोगरूप होनेसे अरूपी कहे हैं। ज्ञान और अज्ञान इन दोनोंमें 
मख्य अंतर इतना ही है कि जो ज्ञान समकितसहित है वह 'ज्ञान' है और जो मिथ्यात्वसह्दित है 
वह 'अज्ञान' है। परंतु वस्तुतः दोनों ज्ञान हैं । ताक बे 

* जानावरणीयकर्म' और 'अज्ञान' दोनों एक नहीं हैँ । ज्ञानावरणीयकर्म' ज्ञानका आवरण- 

रूप है, और 'अज्ञान' ज्ञानावरणीयकर्मका क्षयोपशमरूप अर्थात्‌ आवरण दूर होनेरूप है | 
। सांधारण भापामें 'अज्ञान' शब्दका अर्थ 'ज्ञानरहित' होता है, जेसे कि जड़ ज्ञानसे रहित 
है। परतु नि्र॑थ-परिभापामें तो मिथ्यात्वसहित ज्ञानका नाम अज्ञान है; इसलिए उस दृष्टिसे 
अज्ञानको अरूपी कहा है। ह 

यह आशंका हो सकती है कि यदि अज्ञान अरूपी हो तो सिद्धमें भी होना चाहिए। इसका 
समाधान यह है :--मिथ्यात्वसहित ज्ञानकों ही “अज्ञान' कहा है, उसमेंसे मिथ्यात्व निकल जानेसे 
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वाकी ज्ञान रहता है, वह ज्ञान संपूर्ण शुद्धतासहित सिद्ध भगवानमें रहता है। सिद्ध, केवलज्ञानी 
और सम्यग्दृष्टिका ज्ञान मिथ्यात्वरहित है। मिथ्यात्व जीवको अ्रांतिरूप है। वह श्रांति यथार्थ 
समझमें आ जानेपर निवृत्त हो सकने योग्य है | मिथ्यात्व दिशाभ्रमरूप है | 
श्री कुंवरजीकी अभिलाषा विशेष थी, परंतु -किसी एक हेतुविशेषके विना पत्र लिखना 
अभी बन नहीं पाता । यह पत्र उन्हें पढ़वानेकी विनती है। 
७ 


[ ७०४-२ ] ७६९ ववाणिया, चेत्र सुदी ४, १९०प३ 

तीन प्रकारके समकितोंमेंसे चाहे जिस प्रकारका समकित प्रगट हो तो भी अधिकसे अधिक 
पंद्रह भवोंमें मोक्ष हो जाता है, और यदि उस समकित्त होनेके वाद जीव उसका वमन कर दे त्तो 
अधिकसे अधिक अर्थ पुद्गलपरावतंनकाल तक संसारभ्रमण होकर मोक्ष हो | 

तीर्थकरके निग्नेथ, निर्म्रंथनियों, श्रावक और श्राविकाओं सभीको जीव-अजीवका ज्ञान था 
इसलिए उन्हें समकित कहा हो, यह वात नहीं है। उनमेंसे अनेक जीवोंको मात्र सच्चे अंतरंग 
भावसे तीथंकरकी और उनके उपदिए्ट मार्गंकी प्रतीतिसे भी समकित कहा है। इस समकितको 
पानेके बाद यदि उसका वन न किया हो तो अधिकसे अधिक पंद्रह भव हों । सच्चे मोक्षमार्गंको 
प्राप्त किये हुए पुरुषकी तथारूप प्रतीतिसे सिद्धांतमें अनेक स्थलोंमें समकित कहा है | इस समकित- 
के आये विना जीवको प्रायः जीव और अजीवका यथार्थ ज्ञान भी नहीं होता । जोब-अजीवका 
ज्ञान प्राप्त करनेका मुख्य मार्ग यही है। 

७ 


[ ७०४-३ ] ७७० ववाणिया, चेत्र;सुदी ४, १९०३ 

ज्ञान जीवका रूप है, इसलिए वह अरूपी है, और ज्ञान जव तक विपरीतरूपसे जाननेका 
काये करता है, तब तक उसे अज्ञान कहना ऐसी निग्रंथ-परिभापा की है, परन्तु यहाँ यह समझना 
कि ज्ञानका दूसरा नाम ही भज्ञान है। 
: ज्ञानका दूसरा नाम अज्ञान हो त्तो जिस तरह ज्ञानसे मोक्ष होना कहा है, उसी तरह अज्ञानसे 
भी मोक्ष होना चाहिए। इसी तरह जैसे मुक्त जीवमें भी ज्ञान कहा है वैसे अज्ञान भी कहना 
चाहिए, ऐसी आशंका की है, जिसका समाधान यह है :-- 

गाँठ पड़नेसे उलझा हुआ सूत्र और गाँठ निकल जानेसे सुलझा हुआ सूत्र ये दोनों सूत्र ही 
हैं; फिर भी गाँठकी अपेक्षासे उलझा हुआ सूत्र और सुलझा हुआ सूत्र कहा जाता हैँ | उसी त्तरह 
मिथ्यात्वज्ञान अज्ञान! और सम्यग्ज्ञान 'ज्ञान! ऐसी परिभाषा की है; परतु मिथ्यात्वज्ञान जड है और 
सम्यग्ज्ञान चेतन है यह बात नहीं है। जिस तरह गाँठवाल्य सूत्र और गाँठके बिनाका सूत्र दोनों 
सूत्र ही हैं, उसी तरह मिथ्यात्वज्ञानसे संसार-परिभ्रमण ओर सम्यग्ज्ञानसे मोक्ष होता है | जैसे कि 
यहाँसे पूर्व दिशामें दस कोस दूर एक गाँव है; वहाँ जानेके लिए निकला हुआ मनुष्य दिल्लाश्नमसे 
पूवंके बदले पश्चिममें चला जाये, तो वह पूर्व दिशावाला गाँव प्राप्त न हो, परंतु इससे यह नहीं 
कहा जा सकता कि उसने चलनेकी क्रिया नहीं की; उसी त्तरह देह और आत्मा भिन्‍न होमेपर भी 
जिसने देह और आत्माको एक समझा है वह जीव देहबुद्धिसे संसारपरिश्रमण करता है; परत 
इससे यह नहीं कहा जा सकता कि उसने जाननेका कार्य नहीं किया है। पूरे पच्चिमको ओर 
चला है, यह जिस तरह पूर्वको पश्चिम माननेरूप भ्रम है, उसी तरह देह और आत्मा भिन्न होनिपर 
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भी दोनोंको एक माननेरूप अम है; परंतु पद्िचममें जाते हुए--चलते हुए जिस तरह चलनेरूप 
स्वभाव है, उसी तरह देह और आत्माको एक माननेमें भी जाननेरूप स्वभाव भी है। जिस तरह 
पूर्वके बदले पश्चिमको पूर्व मान लेना भ्रम है, वह भ्रम तथारूप हेतु-सामग्रीके मिलमेपर समझमें 
आनेसे जब बव हृच रे समझमें आता है, और पश्चिम पश्चिम ही समझमें आता है, तव वह भ्रम 
दूर हो जाता है, भर पूर्वकी तरफ चलने छगता है; उसी तरह देह और आत्माको एक मात्त 
लेनेका अ्म सद्गुरु उपदेशादि सामग्री मिलवेपर दोनों भिन्‍न हैं यों यथार्थ समझमें आ जाता है, 
तब श्रम टूर होकर आत्माके प्रति ज्ञानोपयोग परिणमित होता है। भ्रममें पुवंको पश्चिम और 
पश्चिमकरो पूर्व मान लेनेपर भी पूर्व पूर्व ही और पदिचिम पश्चिम ही था, मात्र भ्रमसे विपरीत 
भासित होता था| उसी तरह अज्ञानमें भी देह देह ही और आत्मा आत्मा ही होनेपर भी वे उस 
तरह भासित नहीं होते, यह विपरीत भासना है। वह यथार्थ समझमें आनेपर, भ्रम निवृत्त हो 
जानेसे देह देह ही और भात्मा आत्मा ही भासित होती है; और जाननेरूप स्वभाव जो विपरीत 
भावको भजता था वह सम्यम्भावकों भजता है | वस्तुतः दिशाभ्रम कुछ भी नहीं है, और चलनेरूप 
क्रियासे इष्ट गाँव प्राप्त नहीं होत्ता, उसी त्तरह मिथ्यात्व भी वस्तुत्तः कुछ भी नहीं है, और उसके साथ 
जाननेरूप स्वभाव भी है; परंतु साथमें मिथ्यात्वरूप भ्रम होनेसे स्वस्वरूपत्तामें परमस्थित्ति नहीं 
होती | विशाभ्रम दूर हो जानेसे इष्ट गाँवकी ओर मुड़नेके वाद मिथ्यात्वका भी नाश हो जाता है, 
और स्वस्वरूप शुद्ध ज्ञानात्मपदमें स्थिति हो सकती है इसमें किसी संदेहका स्थान नहीं है। 
छ 

[७०५ ] ७७१ ववाणिया, चेत्र सुदी ५, १५५३ 

"पहाँसे पिछले पत्रमें लिखे तीन समकित वत्ताये थे । उन तीच समकित्तोंमेंसे चाहे जो समकित 
प्राप्त करनेसे जीव अधिकसे अधिक पंद्रह भवमें मोक्ष प्राप्त करता है, और कमसे-कम उसी भवमें 
भी मोक्ष होता है; और यदि वह समकितका वमन कर दे, तो अधिकसे अधिक ंर्ध पुदगलपरा- 
वर्ततकाल तक संसारपरिभ्रमण करके भी मोक्षको प्राप्त करता हैं। समकित प्राप्त करनेके वाद 
अधिकसे अधिक अधे पुद्गलपरावतंन संसार होता है। 

क्षयोपशम समकित हो अथवा उपशम समकित्त हो, तो जीव उसका वमन कर सकता है; 
परंतु क्षायिक समकित हो तो उसका वमन नहीं किया जात्ता | क्षायिक समकिती जीव उसी भवमें 
मोक्ष प्राप्त करता है, अधिक भव करे तो तीन भव करता है, और किसी एक जीवकी अपेक्षा 
कभी चार भव होते हैं | युगलियाकी आयुके वंध होनेके बाद क्षायिक समकित उत्पन्न हुआ हो, 
तो चार भव होना संभव है; प्रायः किसी जीवको ही ऐसा होता है। 

भगवान तीर्थंकरके निर्ग्रथ, निम्रंथनियों, श्रावक तथा श्राविकाओंको कुछ सभीको जीवा- 
जीवका ज्ञान था, इसलिए उन्हें समकित कहा है यह सिद्धांतका अभिप्राय नहीं है । उनमेंसे कितने 
जीवोंको, तीर्थंकर सच्चे पुरुष हैं, सच्चे मोक्षमार्गंके उपदेष्टो हैं, जिस त्तरह वे कहते हैं उसी त्तरह 
मोक्षमार्ग है, ऐसी प्रतीतिसे, ऐसी रुचिसे, श्री तीर्थकरके आश्रयसे, और निश्चयसे समकित कहा 
है। ऐसी प्रत्तीति, ऐसी रुचि, और ऐसे आश्रयका तथा आज्ञाका निश्चय है, वह भी एक तरहसे 
जीवाजीवका ज्ञानस्वरूप है | पुरुष सच्चे हैं और उनकी प्रत्तीति भी सच्ची हुई हैं कि जिस त्तरह ये 
परमक्ृपालु कहते हैं उसी तरह मोक्षमार्ग है। उसी तरह मोक्षमार्ग होता 'है, उस पुरुषके छक्षण 
न न पिन पलक न कल) 


१, देखे आँक ७५१ । 
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आदि भी वीतरागताकी सिद्धि करते हैं | तथा जो वीतराग होता है वह पुरुष यथार्थ वक्ता होता 
है, और उसी पुरुषकी प्रतीतिसे मोक्षमार्ग स्वीकार करना योग्य होता है ऐसी सुविचारणा भी एक 
प्रकारका गौणतासे जीवाजीवका ही ज्ञान है। उस प्रतीतिसे, उस रुचिसे और उस आश्रयसे फिर 
अनुक्रमसे स्पष्ट विस्तारसहित जीवाजीवका ज्ञान होता है। त्थारूप पृरुषकी आज्ञाकी उपासनासे 
रागढ्व षका क्षय होकर,वीतरागदश्ा होती है| त्थारूप पुरुषके प्रत्यक्ष योगके विना यह समकित्त 
होना कठिन है। वैसे पुरुेष५....रनरूप शास्त्रोंसे पूर्वकालमें आराधघधक किसी जीवको समकित 
होना संभव है; अथवा कोई एक आचाय॑ प्रत्यक्षकूपसे उस वचनके हेतुसे किसी जीवको समकित 
प्राप्त कराता है| 
& 


[ ७०७ ] ७७२ ववाणिया, चेन्र सुदी १०, सोम, १०५३ 
3४ सर्वज्ञाय नमः 

ओऔषधादि संप्राप्त होनेपर कित्तने ही रोगादिपर असर करती हैं; क्योंकि उस रोगादिके 
हेतुका कुछ कमंर्बंध उसी प्रकारका होता है, औषघादिके निमित्तसे वह पुदगल विस्तारसे फैलकर 
अथवा दूर होकर वेदनीयके उदयके निमित्तपन्को छोड़ देता है। यदि उसी तरह निवृत्त होने 
योग्य उस रोगादि संबंधी कर्मंबंध न हो तो उस पर औषधादिका असर नहीं होता, अथवा औप- 
धादि प्राप्त नहीं होती या सम्यक औषधादि प्राप्त नहीं होती । 

अमुक कमेबंध किस प्रकारका है उसे तथारूप ज्ञानदृष्टिके विना जानना कठिन है। इस- 
लिए औषधादि व्यवहारकी प्रवृत्तिका एकांतसे निषेध नहीं किया जा सकता | अपनी देहके संबधमें 
कोई एक परम आत्मदृष्टिवाला पुरुष उस तरह आचरण करे, अर्थात्‌ वह औपधादिका ग्रहण न 
करे, तो वह योग्य है; परन्नु दूसरे सामान्य जीव उस तरह आचरण करने रूग जायें तो वह 
एकांतिक दृष्टिसि कित्तनी ही हानि कर डालें। “फिर उसमें भी अपने आश्रित्त जीवोंके प्रति 
अथवा किसी दूसरे जीवके प्रति रोगादि कारणोंमें वेसा उपचार करनेके व्यवहा रमें प्रवृत्ति की 
जा सके, फिर भी उपचार आदिके करनेमें उपेक्षा करे तो अनुकंपा-मार्गका छोड़ देने जेंसा हो 
जाये। कोई जीव चाहे जेसा पीडित हो तो भी उसे दिलासा देने तथा ओऔपधादि देनेके व्यवहारका 
छोड़ दिया जाये तो उसे आतंध्यानका हेतु होने जेंसा हो जाये | गृहस्थ व्यवहारमें ऐसी एकांतिक 
दृष्टि करनेसे बहुत्त विरोध उत्पन्न हो जायें । 

ज्ञानियोंने त्याग-व्यवहारमें भी एकांतसे उपचारादिका निपेध नहीं किया है। निर्ग्रन्थको 
स्वपरिग्रहित शरीरमें रोगादि हो जायें तव ओऔपधादिके ग्रहण करनेके वारेमें ऐसी थाज्ञा है कि 
जब तक आतंध्यान उत्पन्न न होने योग्य दृष्टि रहे तव तक -औपधादिका ग्रहण न किया जाये, 
और वेसा विशेष कारण दिखायी दें त्तो निरवद्य ओपषघादिका ग्रहण करनेसे आज्ञाका अतिक्रम नहीं 
होता, अथवा यथाशुभ औपधादिका ग्रहण करनेसे आज्ञाका अतिक्रम नहीं होता | त्तथा दसरे 
निर्मधको शरीरमें रोगादि हुआ हो त्व उसकी वंयावृत्यादि करनेका प्रकार जहाँ प्रदर्शित किया 
है वहाँ उसे इसी तरह प्रदर्शित किया है कि जिससे कुछ भी विद्येष अनुकंपादि दृष्टि रहे | इसलिए 
यह वात्त समझमें आ जायेगी कि गृहस्थ-व्यवहा रमें उसका त्वाग करना अशक्‍य है | 

वह ओऔपधादि कुछ भी पापक्रियासे उत्पन्न हुई हों त्तो भी वे अपने निजी गुणको दिखाये 
विता न रहें, और उसमें हुई पापक्रिया भी अपना गुण दिखाये विना न रहे | अर्थात्‌ जिस तरह 
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ओषधादिके पुदुगलोंमें रोगादिके पुद्यलोंके पराभव करनेका गुण है उसी प्रकार उसे करनेसे की 
गयी पापक्रियामें भी प्रापखूपसे परिणमन करनेका गुण है, और इससे कर्मंबंध होकर यथावसर 
उस पापक्रियाका फल उदयमें आता है। उस पापक्रियावाली औषधादि करनेमें, करानेमें और 
अनुमोदन करनेमें, ग्रहण करनेवाले जीवकी जैसी देहादिके प्रति मूर्च्छा है, जैसी मनकी आकुल- 
ग्याकुलता है, जैसा आत्तंध्यान है, तथा उस औषधादिकी पापक्रिया है, वे सव अपने अपने स्वभाव- 
से परिणमत कर यथावसर फल देते हैं।जिस तरह रोगादिका कारणरूप कर्मंबंध अपना जैसा 
स्वभाव है वेसा प्रदर्शित करता है, जिस तरह औषधादिके पुद्गल अपना स्वभाव दिखाते हैं, उसी 
तरह औषधादिकी उत्पत्ति आदियें हुई क्रिया, अपने कर्त्ताकी ज्ञानादि वृत्ति तथा उस ग्रहणकत्ताकि 
जैसे परिणाम है, उसका जैसा ज्ञानादि है, वृत्ति है, उसे अपना स्वभाव दिखाना योग्य है, तथारूप 
शुभ शुभ स्वरूपसे और अशुभ अशुभ स्वरूपसे सफल है | ; 

गृहस्थ-व्यवह्ा रमें भी अपनी देहमें रोगादि होनेपर जित्तनी मुख्य आत्मदृष्टि रहे उत्तनी 
रखनी, और यदि यथादृष्टिसे देखनेसे आर्तंध्यानक्रा परिणाम अवश्य आने योग्य दिखायी दे, 
अथवा आतंध्यान उत्पन्त होता हुआ दिखायी दे तो ओोषधादिके व्यवहारका ग्रहण करते हुए 
निरवद्य ( निष्पाप ) औषधादिकी वृत्ति रखनी | क्वचित्‌ अपने लिए -अथवा अपने आश्रित अथवा 
अनुकम्पा योग्य दूसरे जीवके लिए सावद्य औषधादिका ग्रहण हो तो उसकी सावद्यता निध्व॑स (क्रूर) 
परिणामके हेतु जेसी अथवा अधमं-मार्गका पोषण करनेवाली नहीं होनी चाहिए, यह ध्यानमें 
रखना योग्य है । 

सर्व॑ जीव हितकारी ज्ञानीपुरुषकी वाणीको किसी भी एकांत दृष्टिको ग्रहण करके अहित्त- 
कारी अर्थमें न ले जायें, यह उपयोग निरंतर स्मरणमें रखना योग्य है । 

छ 
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3३ सर्वज्ञाय नमः । 


जिस वेदनीयपर औषध असर करती है, वह औपध वस्तुतः वेदनीयके बंधकों निवृत्त कर 
सकती है, ऐसा नहीं कहा है; क्योंकि वह औषध कमंरूप वेदतीयका नाश करे तो अशुभ कर्म 
निष्फछ हो जाये अथवा औषध शुभ कमंरूप कही जाये। परन्तु यहाँ यह समझना योग्य है 
कि वह अशुभ वेदनीयकर्म इस प्रकारका है कि उसे परिणामांतर प्राप्त करनेमें ओपधादि निमित्त- 
कारणरूप हो सकती हैं । मंद या मध्यम शुभ अथवा अशुभ बंबको किसी स्वजातीय कर्मके मिलने- 
से उत्कृष्ट बंध भी हो सकता है। मंद या मध्यम बांधे हुए कित्तने ही शुभ बंधका किसी एक अशुभ 
कर्मविशेषके पराभवसे अशुभ परिणाम होता है। उसी तरह वेसे अशुभ वंधका किसी एक शुभ 
कर्मके योगसे शुभ परिणाम होता है । 

मुख्यतः बंध परिणामानुसार होता है | किसी एक मनृष्यने किसी एक मनुष्य प्राणीका तीव्र 
परिणामसे नाझ करनेसे- उसने निकाचित कर्म उत्पन्न किया। फिर भी कितने ही वचावके का रणोंसे 
और साक्षी आदिके अभावसे, राजनचीतिके नियमसे वह कर्म करनेवाला मनुष्य छूट जाये तो इससे 
यह समझना योग्य नहीं है कि उसका वंध निकाचित नहीं होता, उसके विपाकके उदय होनेका 
समय दूर होनेसे भी ऐसा हो सकता है। फिर वहुतसे अपराधोंमें राजनीतिके नियमानुसार दंड 
होता है वह भो कर्तताके परिणामके समान ही है, यह एकांतिक बात नहीं है, अथवा वह दंड 
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किसी पुर्वंकालमें उत्पन्न किये हुए अशुभ कमंके उदयरूप भी होता है, और वर्तमान कर्मवंध सत्ता- 
में पड़े रहते हैं, जो यथावसर विपाक देते हैं । 

सामान्यतः असत्यादिकी अपेक्षा हिसाका पाप विश्येप है परन्तु विशेष दृष्टिसे तो हिसाकी 
अपेक्षा असत्यादिका पाप एकांतसे कम है, ऐसा न समझें अथवा अधिक है, ऐसा भी एकांतसे न 
समझें । हिसाके द्रव्य, क्षेत्र काछ, भाव और उसके कत्तकि द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके अनुसार 
कर्ताको उसका वंध होता है । इसी तरह असत्यादिके सम्बन्धमें समझना योग्य है। किसी एक 
हिसाकी अपेक्षा किसी एक असत्यादिका फल एक गुना, दो गुता अथवा अनंत्त गुत्ता विशेष तक 
होता है; इसी तरह किसी एक असत्यादिकी अपेक्षा किसी एक हिसाका फल एक गुना, दो गुना 
अथवा अनंत गनता विशेष तक होता है। 

त्यागकी वारबार विशेष अभिलाषा होनेपर भी, संसारके प्रति विशेष उदासीनता होनेपर 

भी, किसी एक पूर्वकर्मके प्रावल्यसे जो जीव गृहस्थावासका त्याग नहीं कर सकता, वह पुरुष 
गृहस्थावासमें कुटुंव आदिके निर्वाहके लिए जो कुछ प्रवृत्ति करता है, उसमें उसके परिणाम जैसे 
जैसे रहते हैं, तदनुसार बंधादि होते हैं । मोहके होनेपर अनुकम्पा माननेसे अथवा प्रमाद होनेपर 
भी उदय माननेसे कर्मबंध कुछ भूछ नहीं करता | वह तो यथापरिणाम बंधको प्राप्त होता है। 
कर्मके सूक्ष्म प्रकारोंका मति यदि विचार न कर सके तो भी शुभ और अशुभ कर्म सफल हैं, इस 
निश्चयका जीव विस्मरण न करे । 

प्रत्यक्ष परम उपकारी होनेसे तथा सिद्धपदके बतानेवाले भी होनेसे सिद्धकी अपेक्षा अर्हतको 
प्रथम तमस्कार किया है। 

० ७ 
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(१) शुभ बंध मंद हो और उसे किसी अशुभकर्मका योग मिले तो शुभ बंध पहलेकी अपेक्षा 
अधिक मंद हो जाता हैं। ( २) शुभ वंध मंद हो और उसमें किसी शुभ कर्मयोगका मिलता हो 
जाये त्तो मलूकी अपेक्षा अधिक दृढ़ होता है अथवा निकाचित होता है। (३ ) कोई अशुभ बंध 
मंद हो ओर उसे किसी एक शुभ कर्मका योग मिले तो मूलकी अपेक्षा अशुभ बंध कम मंद होता 
है। अशुभ वंव मंद हो उसमें अशुभ कर्म मिल जाये तो अशुभ बंध अधिक दृढ़ होता है 
अथवा निकाचित होता है । (५) भशुभ वंधको अशुभ कर्म दूर नहीं कर सकता और श॒भ बंधकों 
शुभ कर्म दूर नहीं कर सकता। (६) शुभ कमवंधका फल शुभ होता है और अशुभ कमवंधका 
फल अशुभ होता है। दोनोंके फल तो होने ही चाहिए, निष्फल नहीं हो सकते । 


रोग आदि औपघसे द्र हो सकते हैँ, इससे किसीको यह लगे कि पापवाली भीपध करना 
अशुभकर्मरूप है, फिर भी उससे अशुभ कर्मका फल जो रोग है वह मिट सकता हैं, अर्थात्‌ यह कि 
शभसे शभ हो सकता है; ऐसी शंका हो सकती है; परंतु ऐसा नहीं है। इस शंकाका रामाधान 
निम्नलिखित है :-- 
किसी एक पुद्गलके परिणामसे हुई वेदना ( पुद्गलविपाकी वेदता ) तथा मंद रसको वेदना 
कितने संयोगोंसे दर हो सकती है और कितने संयोगोंसे अधिक होती है अबवा निकाचित 
होती है । ऐसी वेदनामें परिवर्तन होनेमें वाह्मय पुद्गछरूप ओऔपव आदि निमित्त कारण देखनेमें आते 
हैं; परंतु वास्तवमें तो वह वंब पूवसे ही ऐसा वाँधा हुआ है कि उस प्रकारकी औपनब आदिसे दर 
हो सकता है। औपध आदि मिलनेका कारण यह है कि अशुभ बंध मंद बाँचा था, भौर बंध भी 
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ऐसा था कि उसे ऐसे निमित्त कारण मिलें तो दूर हो सके | परंतु इससे यों कहना ठीक नहीं है 
कि पाप करनेसे उस रोगका नाश हो सका; अर्थात्‌ पाप करनेसे पुण्यका फल प्राप्त किया जा 
सका | पापवाली औषधकी इच्छा और उसे प्राप्त करनेकी प्रवृत्तिसे अशुभ कम बंधने योग्य है और 
उस पापवाली क्रियासे कुछ शुभ फल नहीं होता । ऐसा लगे कि अशुभ कर्मके उदयरूप असात्ताको 
उसने दूर किया जिससे वह शुभरूप हुआ, तो इस समझनेमें अंतर है; असाता ही इस प्रकारकी थी 
कि उस तरह मिट सके और इतनी आरत्तैध्यानकी प्रवृत्ति कराकर दूसरा वंध कराये | 
. पुदगलविपाकी” अर्थात्‌ जिस किसी बाहर पुद्गलके संयोगसे पुद्गलविपाकऋरूपसे उदयमें 

आये और किसी बाह्य पुद्गलके संयोगसे निवृत्त भी हो जाये; जैसे ऋतुके परिवत्तंतके कारणसे 
सरदीकी उत्पत्ति होती है और ऋतु-परिवर्तंतसे उसका नाश हो जाती है, अथवा किसी गरम 
ओऔषध आदिसे निवृत्त हो जाती है। 

निशचयमुख्यदृष्टिसि त्तो ओषध आदि कथनमात्र है। बाकी तो जो होनेका होता है वही 
होता है। 

छ 
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दो पत्र प्राप्त हुए हैं। 

ज्ञानीकी आज्ञारूप जो जो क्रिया है उस उस क्रियामें तथारूपसे प्रवृत्ति की जाये त्तो वह 
अप्रमत्त उपयोग होनेका मुख्य साधन है, ऐसे "भावार्थमें यहांसे पहला पत्र लिखा है। उसका ज्यों 
ज्यों विशेष विचार किया जायेगा त्यों त्यों अपूर्व अर्थका उपदेश मिलेगा। नित्य अमुक शास्त्र- 
स्वाध्याय करनेके बाद उस पन्रका विचार करनेसे अधिक स्पष्ट बोध होना योग्य है । 

छकायका स्वरूप भी सत्पुरुषकी दृष्टिसे प्रतीत करनेसे तथा उसका विचार करनेसे ज्ञान ही 
है। यह जीव किस दिशासे आया है, इस वाक्यसे शस्त्रपरिज्ञा अध्ययनका आरंभ हुआ है । सदू- 
गुरुके मुखसे इस प्रारंभवावयका आशय समझनेसे समस्त द्वादशांगीका रहस्य समझमें आना योग्य 
है। अभी तो जो आचारांग आदि पढ़ें उसका अधिक अनुप्रेक्षन कीजिये । कितने ही उपदेद्य पत्रोंसे 
वह सहजमें समजमें आ सकेगा | 

सभी मुनियोंकों नमस्कार प्राप्त हो । सभी मुमुक्षुओंको प्रणाम प्राप्त हो | 

७ 

[७१० ] छ७६ सायला, वेशाख सुदी १५, १०५३ 


चछ 


3? 
मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग, ये कर्मंबंधके पाँच कारण हैं। किसी जगह 
प्रमादके सिवाय चार कारण बत्ताये होते हैँ । वहाँ मिथ्यात्व, अविरति और कपायमें प्रमादका 
अंतर्भाव किया होता है। 
शास्त्रपरिभाषासे (प्रदेशवंध' शब्दका अर्थ :--परमाणु सामान्यतः: एक प्रदेशावगाही है | ऐसे 
एक परमाणुका ग्रहण एक प्रदेश कहा जाता है। जीव कमंवंधमें अनंत परमाणुओंको ग्रहण करता 


१ देखें ऑक ७६७ | 
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है। वे परमाणु यदि फैले हुए हों तो अनंत्तप्रदेशी हो सकें, जिससे अनंत प्रदेशका बंध कहा जाये | 
उसमें बंध अनंत आदिसे भेद पड़ता है; अर्थात्‌ जहाँ अल्प प्रदेशवंध कहा हो वहाँ परमाणु अनंत 
समझें, परंतु उस अनंतकी सघनता अल्प समझें | यदि उससे विशेषातिविशेष लिखा हो तो अनंत्तता- 
की सघनता समझें । 
जरा भी व्याकुल न होते हुए कमंग्रन्थको आद्यंत्त पढ़ें और विचार । 
क् 
[७११] ७७७ ईडर, वेशाख वदी १२, शुक्र, १९५३ 
तथारूप ( यथार्थ ) आप्त ( जिसके विश्वाससे मोक्षमार्गमें प्रवृत्ति की जा सके ) पुरुषका 
जीवको समागम होनेमें किसी एक पुण्यहेतुकी जरूरत है, उसकी पहचान होनेमें महान पुण्यकी 
जरूरत है, और उसकी आज्ञाभक्तिसे प्रवृत्ति करनेमें महान महान पुण्यकी जरूरत है, ऐसे जो 
ज्ञानीके वचन हैं, यह प्रत्यक्ष अनुभवमें आने जसी बात है। 
त्थारूप आप्तपुरुषका अभाव जेसा यह काल चल रहा है। तो भी ऐसे समागमके इच्छुक 
आत्मार्थी जीवको उसके अभावमें भी विशुद्धिस्थानकके अभ्यासका ध्यान अवश्य ही कतंव्य है । 
७ 
[७१२] ७७८ ईडर, वेशाख वदी १२, शुक्र, १५५३ 
दो पत्र मिले हैं। यहाँ प्रायः मंगलवार तक स्थिति होगी | वुधवार शामको अहमदावादसे 
मेलगाड़ीमें मुंबई जानेके लिए बैठता होगा । प्रायः गुरुवार सवेरे मुंबई उतरना होगा | 
सर्वथा निराश हो जानेसे जीवको सत्समागमका प्राप्त हुआ छाभ भी शिथिल हो जाता है। 
सत्समागमके अभावका खेद रखते हुए भी सत्समागम हुआ है, यह परमपुण्यका योग मिला है। 
इसलिए स्वसंगत्यागका योग बनने तक जब तक गृहस्थावासमें स्थिति हो तब तक उस प्रवृत्तिकी 
नीतिसहित्त कुछ भी रक्षा करके परमार्थमें उत्साहसहित प्रवृत्ति करके विशुद्धिस्थानकका नित्य 
अभ्यास करते रहना यही कत्तंव्य है। 
॥ 
[ ७१३ ] ७७९, मुंबई, ज्येष्ठ सुदी, १५५३ 
३४ सर्वज्ञ 
स्रभावजागृतदशा 
"चित्रसारी नन्‍यारी, परजंक न्यारो, सेज न्यारी।॥ 
चादरि भी न्यारी, इहाँ झूठी मेरी थपना॥ 
अतीत अवस्था सेन, निद्रावाहि कोऊ पैन। 
विद्यमान पलक न, यामें अब छपना ॥ 
स्वास औ सुपन दोऊ, निद्राकी अलंग चूझे। 
सुझे सब अंग लखि, आतम दरपना 0 
त्यागी भयों चेतन, मचेतनता भाग त्यागि। 
भाले दृष्टि खोलिके, संभाले रूप अपना॥श। 
१. भावायथें---जब सम्यस्जान प्रगट हुआ त्तव जीव विचारता है--भरीररूप गहछ जुदा है, कर्मरप 
पलंग जुदा है, मायारूप सेज जुदी हैं, कल्पतारूप चादर जुदी है,यह निद्वावस्वा मेरी महीं हैं :-ूर्वकालं 
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अनुभवउत्साहदशा 
'जेसो निरभेदरूप, निहचे अतीत हुतौ। 
तेसो निरभेद अब, भेदकों न गहेगो ॥ 
दोसे कमरहित सहित सुख ससाधान। 
पायो निजथान फिर बाहरि न बहैगो ॥ 
कबहूँ कदापि अपनो सुभाव त्यागि करि। 
राग रस राचिके न परवस्तु गहेगो ॥ 
अमलान ज्ञान विद्यमाव प्रगट भयो। 
याहि भांति आगस अनंत काल रहैगो॥ 
स्थितिदशा 
२एक परितासके न करता दरव दोई। 
दोई परिनाम एक द्व न धरतु है ॥ 
एक करतूति दोई दर्व कबहूँ न करे। 
दोई करतृति एक दर्व न करतु है ॥ 
जीव पुद्गल एक खेत अवगाही दोऊ। 
अपने अपने रूप दोऊ कोऊ न दरतु है॥ 
जड॒ परिनामनिकौ करता है पुद्गल। 
चिदानन्द चेतन सुभाव आचरतु है॥ 
€ २ >» 
श्री सुभागको विचार करनेके लिए यह पत्र लिखा है, इसे अभी श्री अंवालाल अथवा किसी 
दूसरे योग्य मुमुक्षु द्वारा उन्हें ही सुनाना योग्य है । 
आत्मा सव अन्यभावसे रहित है, जिसे सर्वंथा ऐसा अनुभव रहता है वह 'मुक्त' है।. 
जिसे अन्य स्व द्रव्यसे, क्षत्रसे, कालसे और भावसे सर्वथा असंगता रहती है, वह 
मुक्त' है। 

अटल अनुभवस्वरूप आत्मा जहाँसे सब द्रव्योंसे प्रत्यक्ष भिन्‍न भासित हो वहाँसे मुक्तदशा 
रहती है | वह पुरुष मौन हो जाता है, वह पुरुष अप्रतिवद्ध हो जाता है, वह पुरुष असंग हो जाता 
है, वह पुरुष निविकल्प हो जाता है और वह पुरुष मुक्त हो जाता है। 
सोनेवाला मेरा दूसरा ही पर्याय था । अब वर्तमानका एक पल भी निद्रामें नहीं बिताऊंगा । उदयका निश्वास 
और विपयका स्वप्न ये दोनों निद्रवाके संयोगसे दिखते थे । अब आत्मरूप दर्पणमें मेरे समस्त गुण दिखने लगे । 
इस प्रकार आत्मा अचेतन भावोंका त्यागी होकर ज्ञानदृष्टिसे देखकर अपने स्वरूपकों सम्भालती है । 

१. भावांर्थ--संसारी दक्षामें निश्वयनयसे आत्मा जिस प्रकार अभेदरूप थी उसी प्रकार प्रगट हो गयी। 
उस परमात्माकों अब भेदरूप कोई नहीं कहेगा । जो कर्मरहित और सुख-शांतिसहित दिखायी देती है, तथा 
जिसने अपने स्थान-मोक्षकों पा लिया हूँ, वह अब जन्म-मरणरूप संसारमें नहीं आयेगी । वह कभी भी अपना 
स्वभाव छोड़कर रागद्वेपमें पड़कर परवस्तुको ग्रहण नहीं करेगी; क्योंकि वर्तमानकालमें जो निर्मल पूर्ण ज्ञान 
प्रगट हुआ है, वह तो आगामी अनंतकाल तक ऐसा ही रहेगा । 

२. देखें आँक २१७। 


३०वाँ चर्षे ६९३ 


जिन्होंने इस तरहकी असंगदशा उत्पन्त की है कि तीन कालमें देहादिसे अपना कुछ भी 
संबंध न था, उच्त भगवानरूप सत्पुरुषोंको नमस्कार हो | 
तिथि आदिका विकल्प छोड़कर निज विचारमें रहना यही कर्तव्य है । 
शुद्ध सहज आात्मस्वरूप 
(60 


[७१४ ] ७८० मुंबई, जेठ सुदी ८, मंगल, १९५५३ 
जिसे किसीके प्रति भी रागहेप नहीं रहा, उस सहात्माकों वारंबार नमस्कार । 


परम उपकारी, आत्मार्थी, सरलतादि गृणसंपन्न श्री सोभाग, 

तंबकभाईका लिखा एक पत्र आज मिला है। 

आत्मसिद्धि' ग्रंथके संक्षिप्त अ्थंकी प्रुस्तक तथा कितने ही उपदेश-पत्रोंकी प्रति यहाँ थी, 
उन्हें आज डाकसे भेजा है| दोनोंमें मुमुक्ष जीवके लिए विचार करने योग्य अनेक प्रसंग हैं । 

प्रमयोगी श्री ऋषभदेव आदि पुरुष भी जिस देहको नहीं रख सके, उस देहमें एक विशेषता 
यह है कि जब तक उसका सम्बन्ध रहे, दव तकमें जीवकों असंगता, निर्मोहता प्राप्त करके 
अवाध्य अनुभवस्वरूप निजस्वरूपकों जानकर, दूसरे सभी भावोंसे व्यावृत्त ( मुक्त ) हो जाना कि 
जिससे फिर जन्म-मरणका फेरा न रहे | उस देहको छोड़ते वक्त जितने अंशमें असंगता, निर्मोहतता, 
यथार्थ समरसता रहती है, उत्तना ही मोक्षपद समीप है, ऐसा ज्ञानीपुरुपोंका निश्चय है । 

मन, वचन और कायाके योगसे जाने-अनजाने कुछ भी अपराध हुआ हो, उसकी विनय- 
पूर्वक क्षमा माँगता हूँ, अति नम्रभावसे क्षमा माँगता हूँ । 

इस देहसे करने योग्य कार्य तो एक ही है कि किसीके प्रति राग अथवा किसीके प्रति 
किचितमात्र देष न रहे । सर्वत्र समदशा रहे । यही कल्याणका मुख्य निश्चय है। यही विनती । 


श्री रायचंदके नमस्कार 
े कक 
[ ७१५ ] ७८१ मुंबई, जेठ वदी ६, रवि, १९५३ 
परमपुरुपदशाव णं न 


'कीचसी कनक जाके, नीच सो नरेसपद, 

मीचसी समिताई, गरुधाई जाके गारसी। 

जहरसी जोग जाति, कहरसी करामाति, 

हहरसी होस, पुद्गलछबि छारसी॥ 

जालसी जगविलास, भालसों भुवनवास, 

कालसो कुद्म्बकाज, लोकलाज लारतसी। 

सीठसी सुजसु जाने, बीठसों बखत माने, 

ऐसी जाकोी रीति ताही, बंदत बनारसो ॥' 

जो कंचनको कीचड़के समान जानता है, राजगद्दीको नीचपदके समान समझता है, किसीसे 

मित्रता करनेको मृत्युके समान मानता है, बड़प्पनकों छोपनेके गारे जेसा समसता है, कीमिया 
आदि योगको जहरके समान गिनता है, सिद्धि आदि ऐड्वर्यकों दुःखके समान समयता है, जगतरें 


६९४ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


पूज्यता होने आदिकी हवसको अनर्थंके समान मानता है, पुदूगलछको मूर्ति औदारिकादि कायाको 
राखके समान मानत्ता है, जगतके भोगविलासको दुविधारूप जालके समान समझता है, गृहवासको 
भालेके समान मानता है, कुटुंबके कार्यंको काल-मृत्युके समान ग्रिनता है, लोकमें लाज बढ़ानेकी 
इच्छाकों मुखकी लारके समान समझत्ता है, कीत्तिकी इच्छाको नाकके मैलके समान मानता है, 
और पुण्यके उदयको जो विष्टाके समान समझत्ता है ऐसी जिसकी रीति हो उसे बनारसीदास बंदन 
करते हैं । 

किसीके लिए कुछ विकल्प न करते हुए असंगत्ता ही रखें । ज्यों ज्यों उन्हें सत्पुरुषके वचन 
प्रतीतिमें, आयेंगे ज्यों ज्यों उसकी आज्ञासे अस्थिमज्जा रंगी जायेगी, त्यों त्यों वे सब जीव आत्म- 
कल्याणको सुगमत्तासे प्राप्त करेंगे, यह निःसंदेह है। 

त्रम्वक, मणि आदि मुमुक्ष ओंको तो इस बारके समागममें कुछ आंत्तरिक इच्छासे सत्समा- 
गममें रुचि हुई है, इसलिए एकदम दशा विशेष न हो तो भी आश्चय नहीं है। 

सच्चे अंतःकरणसे विशेष सत्समागमके आश्रयसे जीवको उत्कृष्ट दशा भी बहुत थोड़े वक्तमें 
प्राप्त होती है । 

व्यवह्यर अथवा परमार्थसंवंधी किसी भी जीवविषयक वृत्ति हो, उसे उपशांत करके 
सर्वेथा असंग उपयोगसे अथवा परमपुरुषकी उपयुक्त दशाके अवलंबनसे आत्मस्थिति करें, यह 
विज्ञापना है; क्योंकि दूसरा कोई भी विकल्प रखने जैसा नहीं है। जो कोई सच्चे अंततःकरणसे 
सत्पुरुषके वचनोंकों ग्रहण करेगा वह सत्यको पायेगा, इसमें कोई संशय नहीं है; और शरीर- 
निर्वाह आदि व्यवहार सबके अपने अपने प्रारव्धके अनुसार प्राप्त होने योग्य हैं, इसलिए त्तत्संबंधी 
भी कोई विकल्प रखना योग्य नहीं है। जिप्त विकल्पको आपने प्रायः शांत कर दिया है, तो भी 
निश्चयकी प्रवलत्ताके लिए बताया है । 

सब जीवोंके प्रति, सभी भावोंके प्रति अखंड एक रस वीतरागदशा रखना ही सव॑ ज्ञानका 
फल है । आत्मा शुद्ध चेतन्‍्य, जन्मजरामरणरहित असंग स्वरूप है, इसमें सर्व ज्ञान ध्मा जाता है | 
उसकी प्रततीतिसें सव॑सम्यक्दशंन समा जाता है, आत्माकी असंगस्वरूपसे जो स्वभावदशाका 
रहना है वह सम्यकचारित्र, उत्कृष्ट संयम और वीतरागदशा है। जिसकी संपुर्णत्ताका फल सर्व॑ 
दुःखक्षय है, यह स्वंथा निःसंदेह है, सर्वथा निःसंदेह है । यही विनती | 


[ ७१६ ] ७८२ मुंबई, जेठ वदी १२, शनि, १५५३ 

आये श्री सोभागने जेठ वदी १० गुरुवार सवेरे १० वजकर ५० मिनिटपर देह त्याग किया, 
यह समाचार पढ़कर बहुत खेद हुआ है । ज्यों ज्यों उनके अद्भूत गृणोंके प्रति दृष्टि जाती है, त्यों 
त्यों अधिकाधिक खेद होता है। 

जीव और देहका संबंध इसी तरहका है | ऐसा होनेपर भी जीव अनादिसे देहका त्याग करते 
हुए खेद प्राप्त किया करता है, और उसमें दृढमोहसे अभेददृष्टि रखता है। यही जन्ममरणादि 
संसारका मुख्य बीज है। श्री सोभागने ऐसी देहका त्याग करते हुए महामुनियोंको भी दुलेभ ऐसी 
निश्चल असंगतासे निज उपयोगमयदर्या रखकर अपूर्व हित किया है, इसमें संशय नहीं है । 

गुरुजच होनेसे, आपके प्रति उनका बहुत उपकार होनेसे तथा उनके गुणोंकी अद्भूततासे 
उनका वियोग आपके लिए अधिक खेदकारक हुआ है, और होने योग्य है। उनकी सांसारिक 
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गुरुजनताके खेदका विस्मरणकर, उन्होंने आप सब पर जो परम उपकार किया हो त्तथा उनके 
गृणोंकी जो अद्भूतता आपको मालूम हुई हो, उसको वारंवार याद करके, वैसे पुरुषके वियोगका 
अंत्तरमें खेद रखकर, उन्होंने आराधन करने योग्य जो जो वचन और गुण बताये हों उनका स्मरण 
कर उनमें आत्माको प्रेरित करें, यह आप सबसे विनती है। समागममें आये हुए मुमुक्षुओंको 
श्री सोभागका स्मरण सहज ही बहुत्त वक्त तक रहने योग्य है । 

मोहसे जिस समय खेद उत्पन्त हो उस समय भी उनकी गुणोंकी अख्भुतताका स्मरण करके 
मोहजन्य खेदको शांत करके, उनके गुणोंकी अद्भुतताके विरहमें उस खेदका लगाता योग्य है | 

इस क्षेत्रमें इस कालमें श्री सोभाग जेसे विरले पुरुष ही मिले, यह हमें वारंवार भासित 


कल सभी खेदको शांत करें, और उनके अख्भुत गणों तथा उपकारी वचनोंका आश्रय 
लें, यह योग्य है। मुमुक्षुकी श्री सोभागका विस्मरण करना योग्य नहीं है । 

जिसने संसारका स्वरूप स्पष्ट जाना है उसे संसा रके पदार्थंकी प्राप्ति अथवा अप्राप्तिसे हप॑- 
शोक होना योग्य नहीं है, तो भी ऐसा मालूम होता है कि सत्पुरुषके समागमकी प्राप्तिसे कुछ भी 
ह॑ और उसके वियोगसे कुछ भी खेद अमुक गुणस्थाचक तक उसे भी होना योग्य है। 

आत्मसिद्धि' ग्रन्थ अपने पास रखें | त्रंचक और मणि विचार करना चाहें तो विचार करे 
परंतु उससे पहले बहुत्तसे वचनों और सदग्रंथोंका विचार किया जा सके तो आत्मसिद्धिश्षास्त्र प्रवक 
उपका रका हेतु होगा, ऐसा लगता है । 

श्री सोभागकी सरलता, परमार्थसंबंधी निश्चय, मुमुक्षुके प्रति उपकारता आदि गण वारं- 
वार विचा रणोय हैं । 

शांति: शांति: शांति 
के 

[७१७ ] ७८३ मुंबई, आपाढ़ सुदी ४, रवि, १९०५३ 
श्री सोभागकी नमस्कार 


श्री सोभागव) मुमुक्षु दशा तथा ज्ञानीके मार्गके प्रति उनका अद्भुत निश्चयकी याद वारंवार 
आया करती है। 

सर्व जीव सुखकी इच्छा करते हैँ, परंतु कोई विरला पुरुष उस सुखके यथार्थ स्वरूपको 
जानता है। 

जन्म, मरण आदि अनंत दुःखोंके आत्यंतिक ( सर्वथा ) क्षय होनेके उपायको जीव अनादि- 
कालसे नहीं जानता, उस उपायको जानने और करनेकी सच्ची इच्छा उत्पन्त होनेपर जीव यदि 
सत्पुरुषके समागमका लाभ प्राप्त करे तो वह उस उपायको जान सकता है, और उस उपायकी 
उपासना करके सर्व दुः:खसे मुक्त हो जाता है । 

जीवको ऐसी सच्ची इच्छा भी सत्युरुषके समागमसे ही प्राप्त होती हैं | ऐसा रामागम, उस 
समायमकी पहचान, प्रदर्शित मार्गकी प्रतीत्ति और उस तरह चलनेकी प्रवत्ति जीवको परम दुलभ है 

मनुष्यता, ज्ञानीके वचनोंका श्रवण प्राप्त होना, उसकी प्रतीति होना, और उनके कहे हुए 
मार्ममें प्रवृत्ति होता परम दुर्लभ है, ऐसा श्री वर्धभानस्वामीने उत्तराध्ययनके त्तीसरे अध्यवनमें 
उपदेश किया है। 


कम श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


प्रत्यक्ष पुरषका समागम और उसके आश्रयमें विचरनेवाले मुमुक्षुओंको मोक्षसंबंधी सभी 
साधन ब्राय: अल्प प्रयाससे और अल्पकालमें सिद्ध हो जाते हैं | परंतु उस समागमका योग मिलना 
दुलभ है। मुमुक्षुजीवका चित्त निरंतर उसी समागमके योगमें रहता है । 

जीवको सत्पुरुषका योग मिलना तो सर्व कालमें दुलंभ है। उसमें ऐसे दुःबमकालमें तो वह 
योग क्वचित्‌ ही मिलता है। विरले ही सत्पुरुष विचरते हैं। उस समागमका लाभ अपूर्व है, यों 
समझकर जीव मोक्षमार्गकी प्रतीति कर, उस मार्गका निरंतर आराधन करना योग्य है। 

जब उस समागमका योग न हो त्तव आरंभ-परिग्रहकी ओरसे वृत्तिको हटाकर सत्शास्त्रका 
परिचय विशेषतः कतंव्य है। व्यावहारिक कार्योकी प्रवृत्ति करनी पड़ती हो तो भी जो जीव उसमें 
वृत्तिको मंद करनेकी इच्छा करता है वह जीव उसे मंद कर सकता है, और सत्शास्त्रके परिचयके 
लिए बहुत अवकाश प्राप्त कर सकता है। 

आरंभ-परिग्रहसे जिनकी वृत्ति खिन्न हो गई है, अर्थात्‌ उसे असार समझकर जो जीव उससे 
पीछे हट गये हैं, उन जीवोंको सत्पुरुषोंका समागम और सत्शास्त्रका श्रवण विशेषत्ः हित्तकारी 
होता है। जिस जीवकी आरंभ-परिग्रहमें विशेष वृत्ति रहती हो, उस जीवमें सत्युरुषके वचनोंका 
अथवा सत्शास्त्रका परिणमन् होना कठिन है। 

आरंभ परिग्रहमें वृत्तिको मंद करना और सत्शास्त्रके परिचयमें रुचि करना प्रथम तो 
कठिन पड़ता है, क्योंकि जीवका अनादि प्रकृतिभाव उससे भिन्‍न है; तो भी जिसने वेसा करनेका 
निरचय कर लिया है वह वेसा कर सका है, इसलिए विशेष उत्साह रखकर वह प्रवृत्ति करतंव्य है । 

सब मुमुक्षुओंकोी इस बातका निश्चय और नित्य नियम करना योग्य है। प्रमाद और 
अनियमितत्ता दूर करना योग्य है। 

७ 


[७१८ ] ७८४ मुंबई, आषाढ़ सुदी ४, रवि, १९५३ 

सच्चे ज्ञान और सच्चे चारित्रके विना जीवका कल्याण न हो, यह निःसंदेह है। 

सत्पुरुषके वचनोंका श्रवण, उसकी प्रत्तोति, और उसकी आज्ञासे प्रवृत्ति करते हुए जीव 
सच्चे चारित्रको प्राप्त करते हैं, ऐसा नि:संदेह अनुभव होता है । 

यहाँसे 'योगवासिष्ठ'की पुस्तक भेजी है, उसे पाँच-सात वार पुनः पुन: पढ़ना और वारंवार 
विचारना योग्य है । 


७ 
[ ७१९ ] छ्थप मुंबई, आपाढ़ वदी १, गुरु, १०५३ 
श्री धुरीभाईने 'अगुरुलूघु' के विषयमें प्रइत लिखवाया, उसे प्रत्यक्ष समागममें समझना 


विशेष सुगम है | 

शुभेच्छासे लेकर शलेशीकरण तककी सभी क्रियाएँ जिस ज्ञानीकों मान्य है, उस ज्ञानीके 
वचन त्याग-वैराग्यका निषेध नहीं करते । त्याग-वेराग्यके साधनरूपसे प्रथम जो त्याग-वेराग्य आत्ता 
है, उसका भी ज्ञानी निषेध नहीं करते । 

कोई एक जड-क्रियामें प्रवृत्ति करके ज्ञानीके मार्गसे विमुख रहता हो, अथवा मतिकी 
मूढ़ताके कारण ऊँची दशाकों पानेसे रुक जाता हो, अथवा असत्समागमसे मतितव्यामोह प्राप्त 
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करके. जिसने अन्यथा त्याग-वेराग्यको सच्चा त्याग-वेराग्य मान लिया हो, तो यदि उसका निषेध 
करनेके लिए करुणाबुद्धिसे ज्ञानी योग्य वचनसे क्वचित्‌ उसका निषेध करता हो, तो व्यामोह 
प्राप्त न कर उसका सद्हेतु समझकर यथार्थ त्याग-वेराग्यकी अंत्तर तथा बाह्य क्रियामें प्रवृत्ति करना 
योग्य है । 
७ 
[७२० ] ७८६ मुंबई, आषाढ़ वदी १, गुरु, १५५३ 
' “सकव्ठ संसारी इंद्रियरासी, मुनियुण आतसरामी रे। 
मुख्यपणे जें आतसरामी, ते कहिये निःकामी रे॥' 
' हें मुनियो ! आपको आये सोभागकी अंततरंगदशा और देहमुक्त समयकी दशाकी वारंबार 
अनुप्रेक्षा करना योग्य है । 
है मुनियो ! आपको द्रव्यसे, क्ष त्से, काठसे और भावसे असंगतापुर्वक विचरनेका सतत 
उपयोग सिद्ध करना योग्य है। जिन्होंने जगततसुखस्पृह्ा छोड़कर ज्ञानोके मार्गका आश्रय ग्रहण 
किया है, वे अवश्य उस असंग उपयोगको प्राप्त करते हैं । जिस श्रुत्से असंगता उल्लसित हो उस 
श्रुत॒का परिचय कतंव्य है । 
७ 
७८७ मुंबई, आषाढ़ वदी १, गुरुवार, १०५३ 
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श्री सोभागके देहमुक्त समयकी दशाके बारेमें जो पत्र लिखा है वह भी यहाँ मिला है। 
कर्मग्रन्थका संक्षिप्त स्वरूप लिखा वह भी यहाँ मिला है। 
आय॑ सोभागकी बाह्याभ्यंतर दशाकी वारंवार अनुप्रेक्षा कतंव्य है। 
श्री नवलूचंदजीसे प्रदर्शित प्रश्नका विचार आगे पर कतंव्य है| 
जगतसुखस्पुहामें ज्यों ज्यों खेद उत्पन्न होता है त्यों त्यों ज्ञानीका मार्ग स्पष्ट सिद्ध 
होता. है । ा 
जे है 
[७२१] ७८८ मुंबई, आपाढ़ वदी ११, रवि, १५५३ 
परम संयमी पुरुषोंको नमस्कार 
असारभूत व्यवहा रको सारभूत प्रयोजनकी भाँति करनेका उदय रहनेपर भी जो पुरुष 
उदयसे क्षोभ न पाकर सहजभाव स्वधमंमें निश्चलूतासे रहे हैं, उन पुरुषोंके भीष्मन्नतका वारंबार 
स्मरण करते हूं । 
.. सब मनियोंकों नमस्कार प्राप्त हो । 
छ 


७८९ मुंबई, आपाड़ वदी १४, वुध, १५०३ 
हद 3३५ नम; 
प्रथम पत्र मिला था । अभी एक चिट्ठी मिली है। 
मणिरत्नमालाकी पुस्तक फिरसे पढ़नेसे अधिक मनन हो सकेगा । 


१. देखें आंक ७४३ ॥ 
८८ 
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श्री डुंगर त्था लेहराभाई आदि 'ुमुक्षुओंको धर्मस्मरण प्राप्त हो। श्री इंगरसे कहियेगा 
कि प्रसंगोपात्त कोई ज्ञानवार्ता लिखें अथवा लिखवायें | 
सत्शास्त्रका परिचय नियमपूर्वक निरंतर करना योग्य है । एक दूसरेके समागममें आनेपर 
आत्माथ वार्ता कतंव्य है । 
के 


[ ७२२ ] ७९० मुंबई, श्रावण सुदी ३, रवि, १९५३ 
परम उत्कृष्ट संयम जिनके ध्यानमें निरंतर रहा करता है, 
उन सत्पुरुषोंके समागमका ध्यान निरंतर रहता है । 
प्रतिछित व्यवहारकी श्री देवकीर्णजीकी अभिलाषासे अनंतगणविशिष्ट अभिलाषा रहत्ती है। 
बलवान और वेदन किये विना अटल उदय होनेसे अंतरंग खेदका समतासहित वेदन करते हैं। 
दीघंकालको अति अल्पकालमें लानेके ध्यानमें रहते हैं । 
यथार्थ उपका री पुरुषके प्रत्यक्षमें एकत्वभावना आत्मशुद्धिकी उत्कृष्टता करती है। 
७ 
[७२३ ] ७९१ मुंबई, श्रावण सुदी १५, गुरु, १९०५३ 
जिसकी दीघेकालकी स्थिति है, उसे अल्पकालकी स्थितिमें लाकर, 
जिन्होंने कर्मक्षय किया है, 
उन महात्माओंकी नमस्कार । 
सद्वतंन, सद्ग्रन्थ और सत्समागममें प्रमाद करना योग्य नहीं है। 
७ 
[७२४ ] ७९२ मुंबई, श्रावण सुदी १५, गुरु, १५५३ 
दो पत्र मिले हैं। 'मोक्षमागंप्रकाश” नामक ग्रन्थ आज डाकसे भिजवाया है, वह मुमुक्ष - 
जीवको विचार करने योग्य है। अवकाश निकालकर प्रथम श्री लल्लुजी और देवकीणंजी उसे 
संपूर्ण पढ़कर और मनन करनेके बाद बहुतसे प्रसंग दूसरे मुनियोंको श्रवण कराने योग्य है । 
श्री देवकीर्ण मुनिने दो प्रइत लिखे हैँ | उनका उत्तर प्राय: अबके पत्रमें लिखूँगा । 
भोक्षमार्गंप्रकाश/ का अवलोकन करते हुए किसी विचारमें मत्तांतर जैसा लगे तो उद्विग्न 
न हो कर उस स्थरूका अधिक मनन करना, अथवा सत्समागममें उस स्थछको समझना योग्य है । 
परमोत्कृष्ट संयममें स्थितिकी वात तो दूर रही, परंतु उसके स्वरूपका विचार होना भी 
विकट है । 
छ 
[७२५ ] ७९३ मुंबई, श्रावण सुदी १५, गुरु, १०५३ 
क्या सम्यग्दृष्टि अभरक्ष्य आहार करे ? इत्यादि प्रइन लिखे। उन प्रदनोंके हेतुका विचार 
करनेसे वताना योग्य है कि प्रथम प्रइनमें कोई दुर्शात लेकर जीवको शुद्ध परिणामकी हानि करने 
जैसा है। मतिकी अस्थिरतासे जीव परिणामका विचार नहीं कर सकता। श्रेणिक आदिके संवंधरमे 
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किसी एक स्थलूपर ऐसी बात किसी एक ग्रन्थमें कही है, परंतु किसीके प्रवृत्ति करनेके लिए नहीं 
कही है; तथा यह वात यथार्थ इसी तरह है यह भी नहीं है। यद्यपि सम्यग्दृष्टि पुरुषको अल्पमात्र 
व्रत नहीं होता तो भी सम्यग्दर्शन होनेके वाद जीव उसका वमन न करे तो अधिकसे अधिक 
पंद्रह भवमें मोक्ष प्राप्त करे, ऐसा सम्यग्दशंचका बल है, इस हेतुसे कही हुई बातको दूसरे रूपमें 
न ले जायें। सत्पुरुषकी वाणी विषय और. कषायके अनुमोदनसे अथवा रागद्वेषके पोषणसे रहित 
होती है, यह निश्चय रखें, और चाहे जैसे प्रसंगमें उसी दृष्टिसे अर्थ करना योग्य है। 
श्री डंंगर आदि मुमुक्ष ओंको यथायोग्य | अभी डुंगर कुछ पढ़ते हैं ? यह लिखियेगा | 
छे- 
७९४ मुंबई, श्रावण वदी १, शुक्र, १९५३ 
पहले एक पत्र मिला था। दूसरा पत्र अभी मिला है । 
आय सोभागका समागम आपको अधिक वक्त रहा होता तो बहुत उपकार होता । परंतु 
भावी प्रवल है । उसके लिए उपाय यह है कि उनके गुणोंका वारंवार स्मरण करके ऐसा वर्तंन 
करें कि अपनेमें वेसे गुण उत्पन्न हों । 
नियमितरूपसे नित्य सदग्रंथंका पठन तथा मनन रखना योग्य है | पुस्तक आदि कुछ 
भपेक्षित हों तो यहाँ मनसुखको लिखें। वे आपको भेज देंगे | ** 
७ 


[७२६ ] हे ७०५ मुंबई, श्रावण वदी ८, शुक्र, १५५३, 


श्री खेडास्थित*शुभेच्छासंपन्न श्री मनसुख आदि, 
पत्र मिला है।... * 

. आपकी: तरफ विचरनेवाले मुनि श्रीमान छल्लुजी आदिको नमस्कार प्राप्त हो । मुनि 
श्री देवकीणंजीके प्रइन मिले थे। उन्हें विनयसहित विदित करें कि 'मोक्षमार्गप्रकाश' पढ़नेसे उन 
प्रद्नोंका बहुतसा समाधान हो जायेगा औरः विशेष स्पष्टता समागमके अवसरपर होना योग्य है। 

पारमाथिक करुणाबुद्धिसे निष्पक्षतासे कल्याणके साधनके उपदेष्टा पुरषका समागम, उसकी 
उपासना और आज्ञाका आराधन कर्तव्य है। ऐसे समागमके वियोगमें सत्शास्त्रका यथामत्ति 
परिचय रखकर सदाचारतसे प्रवृत्ति करना योग्य है। यही विचती | ३* 
हे ७ 
७०६ मुंबई, श्रावण वदी ८, श्‌ क्र, १९५३ 
'मोहमुदूगर' और “मणिरत्नमाला' ये दो पुस्तकें पढ़नेका अभी अभ्यास रखें। इन दो 
पुस्तकोंमें मोहके स्वरूपके तथा आत्मसाधनाके कित्तने ही उत्तम प्रकार वताए हैं 
७ 


छ९छ मुंबई, श्रावण वदी ८, शुक्र, १५५३ 


बंद 
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पत्र मिला है। ६-0३ - 
श्री इंगरकी दशा लिखो सो जानी है। श्री सोभागके वियोगसे उन्हें सबसे अधिक खेद 
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होना योग्य है। एक वलवान सत्समागमका योग चला जानेसे आत्मार्थके अंतःकरणमें बलवान 
खेद होना योग्य है। 

आप, लल्लुभाई, मगन आदि सभी मुमुक्षु सत्शास्त्रका परिचय रखनेसे न चूकें | 

कोई कोई प्रश्त यहाँ लिखते हैं; उसका उत्तर लिखता अभी प्रायः नहीं बन पाता, इसलिए 
किसी भी विकल्पमें त पड़ते हुए यह विचार करना योग्य है कि अनुक्रमसे वह उत्तर मिकत जायेगा। 

थोड़े दिनके बाद प्राय: श्री डुंगरकों पढ़नेके लिए एक पुस्तक भेजी जायेगी ताकि उन्हें 
निवृत्तिकी प्रधानता रहे | यहाँसे मणिलालको राधनपुर एक चिट्ठी लिखी थी । | 


[ ७२७ ] ७९८ मुंबई, श्रावण वदी १०, रवि, १९प३ 
जिन जिज्ञासुओंकी 'मोक्षमागंप्रकाश' का श्रवण करनेकी अभिलाषा है, उन्हें श्रवण करायें। 
अधिक स्पष्टीकरणसे और धीरजसे श्रवण करायें | श्रोताको किसी एक स्थानपर विशेष संशय हो 
तो उसका समाधान करना योग्य है। किसी एक स्थानपर समाधान अशक्य जैसा मालम हो त्तो 
उस किसी महात्माके योगसे समझनेके लिए कहकर श्रवणको न रोकें, तथा उस संशयको किसी 
महात्माके सिवाय अन्य किसी स्थानमें पुछनेसे वह विशेष भअ्रमका हेतु होगा, और निःसंशयत्तासे 
श्रवण किये हुए श्रवणका लाभ वृथासा होगा, ऐसी दृष्टि श्रोताकी हो तो अधिक हित्तकारी हो । 
७ 
[ ७२८ ] ७०९, मुंबई, श्रावण वदी १२, १०५३२ 
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सर्वोत्कृष्ट भूमिकामें स्थिति होने तक, श्रुत्ज्ञानका अवलंबन लेकर सत्पुरुष भी स्वदशामें 
स्थिर रह सकते हैं, ऐसा जिनका अभिमत है, वह प्रत्यक्ष सत्य दिखायी देता है। 
सर्वोत्कृष्ट भूमिकापर्यत् श्रुतज्ञान ( ज्ञानी पुरुषोंके वचनों ) का अवलंबन जब जब मंद 
पड़ता है त्तव तब संत्युरुष भी कुछ न कुछ चपलता पा जाते हैं, तो फिर सामान्य मुमुक्ष्‌ जीव 
अथवा जिन्हें विपरीत समागम, विपरीत श्रुत आदि अवलंबन रहे हैं उन्हें वारंवार विशेष अति 


विशेष चपलता होना संभव है | ़ 
ऐसा है तो भी जो भ्मुमुक्षु सत्समागम, सदाचार और सत्शास्त्रविचारख्प अवलंबनमें दृढ़ 


निवास करते हैं, उन्हें सर्वोत्कृष्ट भूमिकापर्यत पहुँचना कठिन नहीं है, कठिन होनेपर भी कठिन 


नहीं है। " 


[ ७२९ ] ८०० मुंबई, श्रावण वदी १२, १०५३ 


. पत्र मिला है| दीवालो त्तक प्रायः इस क्षेत्रमें स्थिति होगी । 
द्रव्यसे, क्षेत्र, कालसे और भावसे जिन सत्पुरुषोंको प्रतिबंध नहीं है उन सत्पुरुषोंको 
नमस्कार | 
सत्समागम, सत्शास्त्र और सदाचारसें दृढ़ निवास, ये आत्मदशा होनेके प्रवल अवलंवन 
हैं| सत्समागमका योग दुर्लभ है, तो भी मुमुक्ष को उस योगकी तीब्र अभिलाया रखना ओर प्राप्ति 


३०वाँ वर्ष ७०१ 


करना योग्य है। उस योगके अभावमें जीवको अवश्य ही सत्शास्त्ररूप विचारके अवलुंवनसे सदा- 
चारकी जाग्रति रखना योग्य है । 
छ 


[ ७३० ८०१ मुंबई, भादों सुदी ६, गुरु, १९५३ 
ववाणियाबंदरवासी परमक्षपाल श्री पित्तुजी,-- ! 

, आज-दिन तक मैंने आपकी कुछ भी अविनय, अभक्ति या अपराध किया हो, तो दो हाथ 
जोड़करं मस्तक झुकाकर शुद्ध अंतःकरणसे क्षमा माँगता हूँ। कृपा करके आप क्षमा प्रदान करें। 
अपत्ी माताजीसे भी इसी तरह क्षमा माँगता हूँ। इसी प्रकार अन्य सब साथियोंके प्रति मैंने जाने- 
अनजाने किसी भी प्रकारका अपराध या अविनय किया हो उसके लिए कुछ अंतः:करणसे क्षमा 
माँगता हूँ । कृपया सब क्षमा प्रदान करें । 


[७३१ ] ८०२ मुंबई, भादों सुदी ९, रवि, १९५३ 
वाद्य क्रिया और गुणस्थानकादिमें रहनेवाली क्रियाके स्वरूपकी चर्चा करना, अभी प्राय 
स्व-पर उपकारी नहीं होगा। इत्तना कर्तव्य है कि तुच्छ मतमत्तांत्तपर दृष्टि न डालते हुए 
असद्वृत्तिके निरोधके लिए सत्शास्त्रके. परिचय और विचारमें जीवकी स्थिति करना । 
७ 


८०३ मुंबई, भादों सुदी ९, रवि, १९५३ 
शुभेच्छा योग्य 
.. आपका पत्र मिला है। इस क्षण तक आपका तथा आपके समागमवासी भाइयोंका कोई भी 
अपराध या अविनय मुझसे हुआ हो उप्तके लिए नम्नभावसे क्षमा माँगिता हूँ। ३# 
४ रु ७ * 


८०४. मुंबई, भादों सुदी ९, रवि, १०५३ 
श्री खेडास्थित मुनिपथानुगामी श्री लल्लुजी आदि मुमुक्षु तथा शुभेच्छायोग्य भावसार मनसुखलाल 
आदि मुमुक्षु, 
आजत्तक आपका कोई अपराध या अविनय इस जीवसे हुआ हो, उसके लिए नम्नभावसे 
क्षमा माँगत्ता हूँ । 5 
छ 


८०५. मुंबई, भादों सुदी ९, रवि, १५०३ 
आजत्तक आपका त्तथा अंबालाल आदि सभी मम॒क्षओंका मझसे कोई अपराध था अविनय 


"2७:99: 


हुआ हो उसके लिए आप सबसे क्षमा चाहता हैं।.. «० 
फेणायसे पोपटभाईका पत्र मिला था। अभी किसी सदग्रंथकों पढ़नेके लिए उन्हें लिखें। 
| यही बिनती | 
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[ छरे२ ] ८०६ . . . मुंबई, भादों वदी ८, रवि, १९५३ 
श्री डुंगर आदि मुमुल्षु, ु 

मगनलालने मन आदिकी पहचानके प्रइन लिखे हैं, उन्हें समागममें पूछनेसे समझना बहुत 
सुलभ होगा । पत्रद्वारा समझमें आने कठिन हैं | 

श्री लहेराभाई आदि मुमुक्षुओंकी आत्मस्मरणपूर्वक यथाविनय प्राप्त हो । 

जीवको परमार्थ पानेमें अपार अंतराय है; उसमें भी इस कालमें तो अंतरायोंका' अवर्णनीय 
वल होता है। शुभेच्छासे लेकर केवल्यपर्यत्तकी भूमिकामें पहुँचते हुए जगह जगह वे अंत्तराय देखनेमें 
आते हैं, और वे अंत्तराय जीवको वारंवार परमार्थसे गिराते हैं। जीवको महापुण्यके उदयसे यदि 
सत्समागमका अपूर्व छाभ मिलता रहे तो वह निविध्नतासे -केवल्यपर्यततकी भूमिकामें पहुँच जाता 
है। सत्समागमके वियोगमें जीवको आत्मबलूको विशेष जाग्रत रखकर सत्शास्त्र और शुभेच्छा- 
संपन्न पुरुषोंके समागममें रहना योग्य है | | ु 

छ 


[७३३ ] ८०७ मुंबई, भादों वदी ३०, रवि, १९५३ 

शरीर आदि वलके घटनेसे सब मनुष्योंसे मात्र दिग्रंबर-वृत्तिसे रहकर चारित्रका निर्वाह 
नहीं हो सकता, इसलिए वरंमानकाल जैसे कालमें मर्यादापुर्वंक र्वेताम्बर-बृत्तिसे चारित्रका निर्वाह 
करनेके लिए ज्ञानीने जिस प्रवृत्तिका उपदेश किया है, उसका निषेध करना योग्य नहीं है। इसी 
त्तरह वस्त्रका आग्रह रखकर दिगंबर-वृत्तिका एकांत निषेध करके वस्त्रमूर्व्छा आदि कारणोंसे 


चारित्रमें शिथिलता करना भी कतंव्य नहीं है । 
दिगंबरत्व और इ्वेतांबरत्व, देश, काछ और अधिकारीके योगसे उपकारके हेतु हैं। इसलिए 


जहाँ ज्ञानीने जिस प्रकार उपदेश किया है उस तरह प्रवृत्ति करनेसे आत्मार्थ ही है। 
भोक्षमागं प्रकाश' में, वततमान जिनागम जो श्वेतांबर संप्रदायको मान्य है, उन्तका निषेध 
किया है, वह निषेध करना योग्य नहीं है । वत्तमान आगममें अमुक स्थल अधिक संदेहास्पद हैं, 
परंतु सत्पुरुषकी दृष्टिसे देखनेसे उसका निराकरण हो जाता है, इसलिए उपशमदृष्टिसे उन 
आगमोंके अवलोकन करनेमें संशय करना योग्य नहीं है। 
७ 


[ ७३४-१ ] ८०८ मुंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९५३ 


सत्पुरुषोंकि अगाध गंभोर संयमको नमस्कार 
अविषम परिणामसे जिन्होंने कालकूट विप पिया ऐसे श्री ऋषभ आदि परम पुरुपोंको 


न्तमस्कार । क न 
प्रिणाममें तो जो अमृत ही है, परन्तु प्रथम दशामें कालकूट विपकी भाँति उद्विष्व करता 


है, ऐसे श्री संयमको नमस्कार | रु कफ 
| उस ज्ञानको, उस दर्शनको और उस चारित्रको वारंवार नमस्कार | 


३०वाँ वर्ष ७०३ 


[ ७३४-२ ] ८०९, मुंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १०५३ 
आप सबके लिखे पत्र अनेक वार हमें मिले हैं; और उन्तकी पहुँच भी लिखना अशवय हो 
जाये, अथवा तो वैसा करना योग्य भासित होता है। इतनी बात स्मरणमें रखनेके लिए लिखी है। 
वैसा प्रसंग होनेपर जीवके.विषयमें कुछ आपके पत्रादिके लेखन-दोषसे ऐसा हुआ होगा कि नहीं 
इत्यादि विकल्प न होनेके लिए यह स्मरण रखनेके लिए लिखा है। 
जिनकी भक्ति निष्काम है ऐसे पुरुषोंका सत्संग या दशन महापुण्यरूप समझना योग्य है । 
आपके निकट सत्संगियोंको समस्थित्तिसे यथायोग्य | 
१ ६५ ७ 
[छरे४-३रे]. ४ ह ८१० मुंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९५३ 


निप 


39 
पारमाथिक हेतुविशेषसे पंत्रांदि वन नहीं पाता । 
जो अनित्य है, जो असार है और जो अशरणरूप है वह इस जीवकी प्रीतिका कारण क्‍यों 
होता है यह बात रातं-दिन विचार करने योग्य है। 
| लोकदृष्टि और ज्ञानीकी दृष्टिमें पृर्व और पश्चिम जितना अंतर है। ज्ञानीकी दृष्टि प्रथम तो 
निरालंबन है, रुचि उत्पन्न नहीं करती, जीवकी प्रकृत्तिसि मेल नहीं खाती, जिससे जीव उस दृष्टिमें 
रुचिमान नहीं होता । परंतु जिन जीवोंनें परिषह सहन करके थोड़े समय तक उस दृष्टिका आरा- 
धन किया है, वे सर्व दुःखके क्षयरूप निर्वाणको प्राप्त हुए हैँ, उसके उपायको प्राप्त हुए हैं । 
जीवको प्रमादमें अनादिसे रति है, परंतु उसमें रति करने योग्य कुछ भी तो दिखायी नहीं 
देता । 
७ 
[७२५ ] | <११ मुंबई, आसोज सुदी ८, रवी, १९५३ 
सब जीवोंके प्रत्ति हमारी तो क्षमादष्टि है । 
सत्युरुषका योग और सत्समागम मिलता बहुत्त कठिन है, इसमें संशय नहीं है, ग्रीष्म ऋतु- 
के तापसे संतप्त प्राणीको शीतल वृक्षकी छायाकी तरह मुमुक्षुजीवकों सत्पुरुषका योग तथा सत्स- 
मागम उपकारी है ! सर्व शास्त्रोंमें वैसा योग मिलना दुलेभ कहा है। 
शांत्सुधारस' और :योगदृष्टिसमुच्चय' ग्रंथोंका अभी विचार करना रखें। ये दोनों 
ग्रन्थ प्रकरणरत्नाकर पुस्तकमें छपे हूँ | ३& 
[ ७३६ | े <१२ मुंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९५३ 
3# 
किसी एक पारमार्थिक हेतुविशेपसे पत्रादि लिखना नहीं हो सकता | 
विशेष ऊँची भूमिकाको प्राप्त मुमुक्षुओंको भी सत्पुरुषोंका योग अथवा सत्समागम आधार- 
भूत है, इसमें संशय नहीं है। निवृत्तिमान द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका योग होनेसे जीव 
उत्तरोत्तर ऊँची भूमिकाको प्राप्त करता है। निवृत्तिमान भाव-परिणाम होनेके लिए जीवकों 
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निवृत्तिमान द्रव्य, क्षेत्र और काल प्राप्त करना योग्य है। शुद्ध समझसे रहित जीवको किसी भी 
योगसे शुभेच्छा, कल्याण करनेकी इच्छा प्राप्त हो और निःस्पृह परम पुरुषका योग मिले तो ही 
इस जीवको भात्त आना संभव है। मो 
उसके वियोगमें सत्शास्त्र और सदविचारका परिचय कत्त॑व्य है | अवश्य कतंव्य है। 
श्री इुंगर आदि मुमुक्षुओंकों यथायोग्य 
७ 


[ ७३७ ] ८१३ मुंबई, आसोज वदी ७, १९०५३ 


ऊपरकी भूमिकाओंमें भी अवकाश मिलनेपर अनादि वासनाका संक्रमण हो आता है, 
और आत्माको वारंवार आकुल-व्याकुल कर देता है| वारंवार यों हुआ करता है कि अब ऊपरकी 
भूमिकाकी प्राप्ति होना दुलंभ ही है, और वर्तमान भूमिकामें स्थिति भी फिर होना दुलेभ है | 
ऐसे असंख्य अंत्तराय-परिणाम ऊपरकी भूमिकामें भी होते हैं, त्तो फिर शुभेच्छादि भूमिकामें वसा 
हो, यह कुछ आश्चर्यकारक नहीं है। बसे अंत्रायसे खिन्‍न न होते हुए आत्मार्थी जीव पुरु- 
पाथ्थंदृष्टि रखे, शूरवीरता रखे, हितकारी द्रव्य, क्षेत्र आदिका अनुसंधान करे, सत्शास्त्रका विशेष 
परिचय रखकर, वारंवार हठ करके भी मनको सद्विचारमें लगाये और मनके दुरात्म्यसे आकुल- 
व्याकुल न होते हुए घैयँंसे सदृविचारपथपर जानेका उद्यम करते हुए जय पाकर ऊपरको भूमिका 
पाता है और अविक्षिप्तता प्राप्त करता है। 'योगदुष्टिसमुच्चय' वारंवार अनुप्रेक्षा करने योग्य है। 


७. 
[ ७३८ ] ८१९ मुंबई, आसोज वदी १४, रवि, १०५३ 
39 जा 


श्र 

श्री हरिभद्राचायने 'योगदृष्टिसमुच्चय' ग्रल्थ संस्कृतमें रचा है। 'योर्गाव गवदु' 5 नामक योग- 

का दूसरा ग्रस्थ भी उन्होंने रचा है। हेमचंद्राचार्यतरे योगशास्त्र' नामक ग्रन्थ रचा है। श्री हरि- 
भद्रकृत “योगदृष्टिसमुच्चय' की पद्धतिसे गुजर भाषामें श्री यशोविजयजीने स्वाध्यायकी रचना की 
है | शुभेच्छासे लेकर निर्वाणपर्य तकी भूमिकाओंमें मुमुक्ष जीवको वारंवार श्रवण करने योग्य, 


७७3 >> 


विचार करने योग्य और स्थिति करने योग्य आशयसे बोध-त्तारतम्य त्तथा चारित्र-स्वभावका 
तारतम्य उस ग्रन्थमें प्रकाशित किया है। यमसे लेकर समाधिपर्यतत अष्टांगयोग दो प्रकारसे 
है--एक प्राणादिका निरोधरूप और दूसरा आत्मस्वभावपरिणामरूप | थोगदुष्टिसमुच्चय मे 
आत्मस्वभावपरिणामरूप योगका मुख्य विषय है। वारंवार वह विचार करने योग्य है । 


श्री घुरीभाई आदि मुमुक्षुओंको यथायोग्य प्राप्त हो | 


पक 
2१वां वष 
[७४० ] ८१५ मुंबई, कात्तिक वदी १, बुब, १५५४ 
आत्मार्थी श्री मंनसुख द्वारा लिखे हुए पत्रोंका समाधान विद्येप करके सत्समागमममें मिलनेसे 
यथायोग्य समझमें आयेगा । 2 
जो आय॑ अब अन्य क्षेत्रमें विहार करनेके आश्रममें हैं, उन्हें जिस लैत्रम बतित्आ 
वृत्ति रहे; निवृत्तिमान द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका लाभ हो, उस क्षेत्रमें विचरना वौच्य हे) 
समागमकी आकांक्षा है, तो अभी अधिक दूर क्षेत्रमें विचरना न हो सके, चतर आदि छ्षत्रम 
विचरना योग्य है। यही विनती । ४* 
ह क् 


[७४१ ] <१६ मुंबई, कार्तिक वदी ५, १५५४ 
आपके लिखे पत्र मिले हैं । क 
अमुक ग्रंथोंका लोकहितार्थ प्रचार हो; ऐसा करनेकी वृत्ति वतायी सो ध्यानम है | 
मगनराऊ आदिने दर्शन तथा समागमकी आर्काक्षा जिनमें प्रदर्शित की है. वे पत्र भी 
मिले हैं । 


श 
हे 


५ 


सर्वथा अंत्मुंख होनेका सत्युरुषोंका मार्ग सब्वे ढु:खक्षयका उपाय है, परंतु वह र 
जीवकी समझमें आता है। महापुण्यके योगसे, विशुद्ध मतिसे, तीन्र वराग्यन्ष बार सत्युगपर्क 
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गमसे वह उपाय समझमें आने योग्य है । उसे समझनेका अवसर एक मात्र यह मनुष्य देह, है | वह 
भी अनियमित कालके भयसे ग्रस्त है, उसमें प्रमाद होता है, यह खेद और आइचय है। &४* 


[ ७४२ | ८१७ मुंबई, कात्तिक वदी १२, १९०५४ 
पहले आपके दो पत्र और अभी एक पत्र मिला है | अभी यहाँ स्थिति होता संभव है । 
आत्मदशाको पाकर जो निह्व॑न्द्रतासे यथाप्रारब्ध विचरते हैं, ऐसे महात्माओंका योग 

जीवको दुल्ंभ है । वैसा योग मिलनेपर जीवको उस पुरुषकी पहचान नहीं होती, और तथारूप 

पहचान हुए विना उस महात्माका दूढ़ाश्रय नहीं होता | जब त्तक आश्रय दृढ़ च हो त्तव त्तक उपदेश 
फलित नहीं होता । उपदेशके फलित हुए विना सम्यग्दशंतकी प्राप्ति नहीं होती । सम्पग्दर्शनकी 
आप्तिके विना जन्मादि दुःखकी आत्यंतिक निवृत्ति नहीं बन पात्ती। वैसे महात्मा पुरुषोंका योग 
तो दुल्भ है, इसमें संशय नहीं है। परंतु आत्मार्थी जीवोंका योग मिलना भी कठिन है| तो भी 
ववचित्‌ क्वचित्‌ वह योग वर्तमानमें होना संभव है। सत्समागम और सत्शास्त्रका परिचय 
कततेव्य है। ४ 
७ 
[ ७४३ |] ८१८ मुंबई, मगसिर सुदी ५, रवि, १५५४ 


५ 


3४ 


ु क्षयोपशम, उपशम, क्षायिक, पारिणामिक, औदयिक और सान्निपातिक, इन छः भावोंको 
ध्यानमें रखकर आत्माको उत्त भावोंसे अनुप्रेक्षित करके देखनेसे सदह्विचारमें विशेष स्थिति होगी । 
| ज्ञान, दर्शन और चारित्र जो आत्मभावरूप हैं, उन्हें समझनेके लिए उपयुक्त भाव विशेप 
अवलंबनभूत हैं । 
हा 
[ ७४४ | <१९, मुंबई, मगसिर घुदी ५, रचि, १९५४ 


।</ 


3४ 


खेद न करते हुए शुरवी रता ग्रहण कर ज्ञानीके मार्गसे चलनेसे मोक्षपट्टन सुलभ ही है। विपय- 
कषाय आदि विशेष विकार कर डालें, उस समय विचारवानको अपनी निर्वीयंता देखकर बहुत ही 
खेद होता है, और वह आत्माकी वारंबार निंदा करता है, पुन: पुत: तिरस्कार-वृत्तिसे देखकर, 
पुनः महापुरुषके चरित्र और वाक्यका अवलंबन ग्रहण कर, आत्मामें श्ोयं उत्पन्त कर, उच्च विप- 
यादिके विरुद्ध अति हट करके उन्हें हटा देता है, त्तव त्क हिम्मत हारकर बेठ नहीं जाता, और 
केवल खेद करके रुक नहीं जाता । आत्मार्थी जीवोंने इसी वृत्तिका अवलंबन लिया है; और इंसी- 
लिए अंतमें जय प्राप्त की है । इस वात्तको सभी मुमुक्षुओंकीं मुखाग्र करके हृदयमें स्थिर करना 
योग्य है । 

७छ 

[ ७४५ ] ८२० मुंबई, मगसिर सुदी ५, रवि, १९५५४ 

त्रंबकलालका लिखा एक पत्र तथा मगनलालका लिखा एक पत्र तथा मणिलालका लिखा 
एक पत्र यों तीन पत्र मिले हैं। मणिछालूका लिखा पत्र अभी तक चित्तपुर्वंक पढ़ा नहीं जा सका । 


३१वाँ वर्ष ७०७ 


श्री डुंगरकी अभिलाषा आत्मसिद्धि! पढ़नेकी है । इसलिए उनके पढ़नेके लिए उस पुस्तक- 
की व्यवस्था कर दें। 'मोक्षमार्गप्रकाश' नामक ग्रंथ श्री रेवाशंकरके पास है वह डुंगरके लिए पढ़ने 
योग्य है, प्रायः थोड़े दिलोंमें उन्हें वह ग्रंथ भेजेंगे | 
. कौनसे गुण अंगमें आनेसे यथार्थ मार्गनुसारिता कही जाये? 'कौनसे गुण अंगमें आनेसे 
यथाथ सम्यग्दुष्टिता कही जाये ? 'कौनसे गुण अंगमें आनेसे श्रुतकेवलज्ञान हो ?' 'तथा कौनसी 
दशा होनेसे यथार्थ केवलज्ञान हो, अथवा कहा जाये ?” इन प्रदनोंके उत्तर लिखवानेके लिए श्री 
ड गरसे कहें । 
आठ दिन रुककर उत्तर लिखनेमें बाधा नहीं है, परंतु सांगोपांग, यथाथ और विस्तारसे 
लिखवायें | सद्दिचारवानके लिए ये प्रदव हितकारी हैं । सभी मुमुक्षुओंको यथायोग्य । 
हे 
[ ७४६ ] ८२१ मुंबई, पीष सुदी ३, रवि, १०५४ 
त्रंबकलालने क्षमा चाहकर लिखा है कि सहजभावसे व्यावहारिक वात्त लिखी गयी है, उस 
संबंधमें आप खेद न करें । यहाँ वह खेद नहीं है, परन्तु जब तक आपकी दृष्टिमें वह बात रहेगी 
अर्थात्‌ व्यावहारिकवृत्ति रहेगी त्तव तक आत्महितके लिए बलवान प्रतिबंध है, यों समझें और यह 
ध्यानमें रखिये कि स्वप्तमें भी उस प्रतिबंधमें न रहा जाये | 
हमने जो यह अनुरोध किया है, उस पर आप यथाशवित पूर्ण विचार कर देखें, और उस 
वृत्तिका मूल अंतरसे सर्वथा निवृत्त-कर डालें । नहीं तो समागमका छाभ प्राप्त होना असंभव है। 
यह बात शिथिलवृत्तिसे नहीं परंतु उत्साहवृत्तिपे सिर॒पर चढ़ानी योग्य है| 
मगनलालले मार्गानुसारीसे लेकर केवलपर्यत्त दासंवंधी प्रइनोंके उत्तर लिखे थे, वे उत्तर 
दक्तिके अनुसार हैं, परंतु सदवुद्धिसे लिखे हैं । 
मणिलालने लिखा. कि गोशव्थ्याको 'आत्मसिद्धि! ग्रंथ घरमें न देनेसे बुरा लगा इत्यादि 
लिखा, उसे लिखनेका कारण न था। हम इस ग्रंथके लिए कुछ रागदृष्टि कि मोहदृष्टिमें पड़कर 
डुंगरको अथवा दूसरेको देनेमें प्रतिबंध करते हैं, यह होना संभव नहीं है। इस ग्रंथकी दूसरी नकल 
करनेकी प्रवृत्ति न करें| 55 
छ 
८२२ आणंद, पीप वदी ११, मंगल, १९०५४ 
आज सवेरे यहाँ आना हुआ है। लीमड़ीवाले भाई केणवलालका भी आज यहाँ आना 
हुआ है। भाई केशवलालने आप सबको तार किया सो सहजभावसे था। आप सब कोई न भा 
सके यों विचार कर इस प्रसंगपर चित्तमें खिन्न न होवें। आपके लिखें पत्र भीर चिट्ठी मिले 
हैं । किसी एक हेतुविशेषसे समागमके प्रति अभी विशेष उदासीनता रहा करती थ , और वह 
अभी योग्य है, ऐसा छगनेसे अभी मुमुक्षुओंका समागम कम हो ऐसी वृत्ति थी। मुनियोंसे कहें कि 
विहार करनेसे अभी अप्रवृत्ति न करें; क्योंकि अभी तुरत प्रायः समागम नहीं होगा । पंचास्तिकाय 
ग्रंथका विचार ध्यानपूर्वक करें ! 
७ 
[ ७४७ ] ८२३ आणंद, पीप वदी १३, गुरु, २९०४ 
मंगलवार सुवह यहाँ आना हुआ था। प्रायः कल खबेरे यहाँसे जाना होगा। मोस्वी 
जाना संभव है । 


3०८ श्रीमद राजचन्द्र 


सर्व मुमुक्षु वाइयों और भाइयोंको स्वरूपस्मरण कहियेगा । 

श्री सोभागभाईकी विद्यमाचतामें कुछ पहलेसे सूचित किया जाता था, और अभी वैसा नहीं 
हुआ, ऐसी किसी भी छोकदृष्टिमें पड़ना योग्य नहीं है । 

अविषमभावके विना हमें भी अवंधत्ताके लिए दूसरा कोई अधिकार नहीं है। मौन रहना 


योग्य मार्ग है । रायचंद्र 
कक 

[ ७४८ ] ८२४ मोरबी, माघ सुदी ४, वुध, १९५४ 
डे? 

मुनियोंकी विज्ञप्ति कि-- 


शभेच्छसे लेकर क्षीणमोहपर्यत सत्शुत और सत्समागमका सेवन करना योग्य है। सर्व- 
कालसें जीवके लिए इस साधनकी दुलंभता है। उसमें फिर ऐसे कालमें दुरलंभता रहे यह यथा- 
संभंव है। 

दुःयमकालू और 'हुंडावसपिणी” नामका आदइचर्यभाव अनुभवसे प्रत्यक्ष दष्टिगोचर होने 
जेसा है। आत्मश्रेयके इच्छुक पुरुष उससे क्षुब्य न होकर वारंवार उस योगपर पैर रखकर सत्म्रतत 
सत्समागम और सद्वृत्तिको बलवान करना योग्य है| 

छ 

[ ७४९ |] ८श्ष मोरवी, माघ सुदी ४, बुध, १०प५४ 

आत्मस्वभावकी निर्मलता होनेके लिए मुमुक्षुजीवकों दो साधन अवश्य ही सेवन करने 
योग्य हैं -सत्भुत और सत्समागम । प्रत्यक्ष सत्युरुषोंका समागम जीवको कभी कभी ही प्राप्त होता 
है, परन्तु यदि जोव सददष्टिमान हो तो सत्श्ुतके बहुत कालके सेवनसे होनेवाला लाभ प्रत्यक्ष 
सत्पुरुषके समागमसे वहुत अल्पकालमें प्राप्त कर सकता है; क्योंकि प्रत्यक्ष गुणातिशयवान निर्मल 
चेततनके प्रभाववाले वचन और वृत्ति क्रिया-चेश्टित्व है। जीवको वेसा समागमयोग प्राप्त हो इस 
तरहका विशेष प्रयत्त करना योग्य है। वेसे योगके अभावमें सत्शुत्तका परिचय अवश्य ही करना 
योग्य है। जिसमें शांतरसकी मुख्यता है, शांतरसके हेतुसे जिसका समस्त उपदेश है, और जिसमें 
सभी रसोंका वर्णन शांतरसगर्भित है, ऐसे शास्त्रका परिचय सत्थुत्तका परिचय है । 


छ 
[ ७५०-१ ] <२६ मोरबी, माघ सुदी ४, बुध १०५४ 
ः ठ्ऊ 


यदि हो सके तो वनारसीदासके जो ग्रंथ आपके पास हों ( समयसार-भाषाके सिवाय ) 
दिगम्वर 'नयचक्र', 'पंचास्तिकाय' (दूसरी प्रति हो तो), 'प्रवचनसार' (श्री कुंदकुंदाचायकत 


तो) और 'परमात्मप्रकाश' यहाँ भेजे । का नल 

जीवको सत्थत्का परिचय अवश्य हो कर्तव्य है। मल; विद्षेप और प्रमाद उसमें वारवार 
अंतराय करते हैं, क्योंकि दीघंकालसे परिचित हैँ, परन्तु यदि निश्चय करके उन्हें अपरिचित 
करनेकी प्रवृत्ति की जाये तो यह हो सकता है। यदि मुख्य अंत्तराय हो तो वह जीवका अनिश्चय है। 


३१वाँ वर्ष ७०९, 


[७५१ ] ८२७ ववाणिया, माघ वदी ४, गुरु, १००४ 
इस जीवके उत्तापका मूल हेतु क्या है तथा उसकी निवृत्ति क्यों नहीं होती, और वह कैसे 
हो ? ये प्रश्न विशेषतः विचार करने योग्य है, अंत्रमें उत्तरकर विचार करने योग्य है। जब तक 
इस क्षेत्रमें स्थिति रहे तव तक चित्तको अधिक दुढ रखकर प्रवृत्ति करें। यही विनती | 
क् 


[ ८२८-२ ] ८२८ मुंबई, माघ वदी ३०, १९५७ 
श्री भाणजीस्वामीको पत्र लिखवाते हुए सूचित करें--विहार करके अहमदाबाद स्थित्ति 
करनेमें मनको भय, उद्ध ग या क्षोभ नहीं है, परंतु हित्तवुद्धिसि विचार करते हुए हमारी दृष्टिमें 
यह आत्ता है कि अभी उस क्षेत्रमें स्थिति करना योग्य नहीं है। यदि आप कहेंगे तो उसमें आत्म- 
हितको क्या बाधा आती है, उसे विदित करेंगे, और उसके लिए आप सूचित करेंगे तो उस क्षेत्रमे 
समागममें आयेंगे। अहमदावादका पत्र पढ़कर आप सबको कुछ भी उद्गं ग॒ कि क्षोभ कततंव्य नहीं 
है, समभाव कर्तव्य है । लिखनेमें यदि कुछ अनम्रभाव हुआ हो तो क्षमा करे ।' 
यदि तुरत ही उनका समागम होनेवाला हो तो ऐसा कहें--'आपने विहार करनेके विपयमें 
सूचित्त किया, उस विषयमें आपका समागम होनेपर जैसा कहेंगे वेसा करेंगे ।! और समागम होनेपर 
कहें--पहलेकी अपेक्षा संयममें शिथिलता की हो ऐसा आपको मालूम होता हो तो वह बतायें, 
जिससे उसकी निवृत्ति की जा सके, और यदि आपको वसा न मालूम होता तो फिर यदि कोई जीव 
विषमभावके अधीन होकर वेसा कहें तो उस वातपर ध्यान न देकर आत्मभावका ध्यान रखकर 
प्रवृत्ति करना योग्य है । 
ऐसा जानकर अभी अहमदावाद-क्षेत्रमें जानेकी वृत्ति योग्य नहीं छगत्ी, वर्योकि रागदृष्टि- 
वाले जीवके पत्रकी प्रेरणासे, और मानके रक्षणके लिए उस क्षेत्रमें जाने ज॑ंसा होता है, जो बात 
भात्माके अहितका हेतु है । कदाचित्‌ आप ऐसा समझते हों कि जो लोग असंभव बात कहते है 
उन लोगोंके मन्में अपची भूठ मालूम होगी और धर्मकी हानि होती हुई रुक जायेगी तो यह एक 
हेतु ठीक है; परन्तु वेसा रक्षण करनेके लिए उपयुंक्त दो दोष न आते हों त्तो किसी अपेक्षासे 
लोगोंकी भूल दूर होनेके लिए विहार कतंव्य है। परन्तु एक बार तो अविपमभावसे उस बातकों 
सहन करके अनुक्रमसे स्वाभात्रिक विहार होते होते उस क्षत्रमें जाना हो और किन्हीं छोगोंको 
वहम हो वह निवृत्त हो ऐसा करना उचित है; परन्तु रागदृष्टिवालेके वचनोंकी प्रेरणास, तथा 
मानके रक्षणके लिए अथवा अविपमता न रहनेसे लोगोंकी भूल मिटानेका निमित्त मानना, 
वह आत्महित्तकारी नहीं है, इसलिए अभी इस वातको उपशांत कर अहमदाबाद बाप बताये कि 
क्वचित्‌ लल्लुजी आदि मुनियोंके लिए किसीने कुछ कहा हो तो इससे वे मुनि दोप पात्र नहीं 
होते; उत्तके समागममें आनेसे जिन लोगोंको वैसा संदेह होगा वह सहज ही निवृत्त हो जायेगा, अथवा 
समझनेकी भूलसे संदेह हो या दूसरा कोई स्वपक्षके मानके लिए संदेह प्रेरित करें तो बह 
विपम मार्ग है; इसलिए विचारवान मुनियोंको वहाँ समदर्शी होना योग्य है; आपको चित्तमें 
कोई क्षोभ करना योग्य नहीं है, ऐसा बतायें। आप ऐसा करेंगे त्तो हमारी आत्माका, आप- 
की आत्माका, और वर्मका रक्षण होगा ।! इस प्रकार जैसे उनकी वृत्तिमें जचे, बेसे योगमें बात- 
चीत करके समाधान करें, और अभी अहमदावाद-स्षेत्रमें स्थिति करना न बने ऐसा करे तो भागे 
जाकर विशेष उपकारका हेतु है। ऐसा करते हुए भी यदि किसी भी प्रकारत नागजीरबामी ने 
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मार्नें तो अहमदाबाद-क्ष त्रकी ओर भी विहार कीजिये, और संयमके उपयोगमें सावधाच रहकर 
आचरण करें। आप अविषम रहें । 
७ 
[ ७५२ ] ८२० 
मुमुक्षुता जैसे दृढ़ हो वेसे करें, हारने अथवा निराश होनेका कोई हेतु नहीं है। जीवको 
दुर्लभ योग प्राप्त हुआ तो फिर थोड़ासा प्रमाद छोड देनेमें जीवको उद्विग्न अथवा निराश होने 


| 
जेसा कुछ भी नहीं है । 
७ 
८३० मोरबी, चेन्र वदी १२, रवि १९५४ 
'पंचास्तिकाय' ग्रंथ रजिस्टर्ड बुक-पोस्टसे भेजनेकी व्यवस्था करें। 

... आप, छोटालाल, त्रिभोवन, कीलाभाई, धुरीभाई और झवेरभाई आदिको 'मोक्षमार्ग- 
प्रकाश” आदिसे अंत तक पढ़ता अथवा सुन्तना योग्य है । द्रव्य, क्षेत्र काऊ और भावसे नियमित्त 
शास्त्रावलोकन कतंव्य है। 

७ 

[७०४ ] ८३११ मोरबी, चेन्र वदी १२, रवि, १०५४ 

श्री देवकी्ण आदि मुमुक्ष ओंकी यथावित्तय नमस्कार प्राप्त हो । 

कमंग्रंथ', 'गोम्मटसारशास्त्र' आदिसे अंत त्तक विचार करने योग्य है । 

दुःबमकालका "प्रबल राज्य चल रहा है, तो भी अडिग नि३चयसे, सत्पुरुषकी आज्ञामें 
वृत्तिका संधान करके जो पुरुष अगुप्तवीर्यसे सम्यक्‌ ज्ञान, दर्शन और चारित्रकी उपासना करना 
चाहता है, उसे परम शॉंतिका मार्ग भी प्राप्त होना योग्य है। 

७ 

[ ७५९ <श२ ववाणिया, ज्येप्ट, १९५४ 

देहसे भिन्‍न स्वपरप्रकाशक परम ज्योतिस्वरूप यह आत्मा है, इसमें निमग्न होवें | है आर्य 
जनो ! अंतर्नुख होकर, स्थिर होकर उप्ती आत्मामें ही रहें तो अनंत अपार आनंदका अनुभव 
करेंगे। 

सर्व जगतके जीव कुछ न कुछ प्राप्त करके सुख प्राप्त करना चाहते हैं, महान चक्रवर्ती 

राजा बढ़ते हुए वैभव, परियग्रहके संकल्पमें प्रयत्नवान है, और <प्राप्त करनेमें सुख मानता है; परंतु 

अहो ! ज्ञानियोंने तो उससे विपरीत ही सुखका मार्ग निर्णीत किया कि किचित्मात्र भी ग्रहण करना 
ही सुखका नाश है। 

विषयसे जिसकी इंद्रियाँ आत्त है उसे शीतल आत्मासुख, आत्मतत्त्व कहसे प्रतीतिमें आये? 

प्रम धर्मरूप चंद्रके प्रति राहु जेसे परिग्रहसे अब में विराम पाना ही चाहता हूँ | 

हमें परिग्रहको क्या करना है ? 

कुछ प्रयोजन नहीं है। 

जहाँ सर्वोत्कृष्ट शुद्धि वहाँ सर्वोत्कृष्ट सिद्धि ।' 

है आयंजनो ! इस परम वाक्यका आत्मभावसे आप अनुभव करें। 

फ 
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[ ७६० ] &३8 ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी १, शनि, १९०प४ 

सवे द्रव्यसे, से क्ष जसे, सर्व कालसे और सर्व भावसे जो सर्वंथा अप्रतिवद्ध होकर निजस्व- 
रूपमें स्थित हुए उन्त परम पुरुषोंको नमस्कार। 

जिन्हें कुछ प्रिय नहीं, जिन्हें कुछ अप्रिय नहीं, जिनका कोई शत्रु नहीं, जिनका कोई 
मित्र नहीं, जिन्हें मान-अपमान; लाभ-अलाभ, हषं-शोक, जन्म-मरण आदि दन्द्रोंका अभाव होकर 
जो शुद्ध चेतन्यस्वरूपमें स्थित हुए हैं, स्थित होते हैँ और स्थित होंगे उनका अति उत्कृष्ट पराक्रम 
सानंदाइ्चय उत्पन्न करता है। 

देहसे जैसा वस्त्रका संवंध है, वसा जिन्होंने आत्मासे देहका संबंध यथात्तथ्य देखा है, म्यानसे 
जेसा तलवारका संबंध है वेसा जिन्होंने देहसे आत्माका संबंध देखा है, और जिन्होंने अवद्ध स्पष्ट 
आत्माका अनुभव किया है, उन महापुरुषोंको जीवन और मरण समान हैं। 

जिस अचित्य द्रव्यकी शुद्धचितिस्वरूप कांति परम प्रगट होकर अचित्य करती है, वह 
अचित्य द्रव्य सहज स्वाभाविक निजस्वरूप है, ऐसा निश्चय जिस परम क्ृपालु सत्पु रुपने प्रकाशित 
किया उसका अपार उपकार है । 

चंद्र भूमिको प्रकाशित करता है, उसकी किरणोंकी कांतिके प्रभावसे समस्तभूमि श्वेत्त हो 
जाती है, परंतु चंद्र कुछ भूमिरूप किसी कालमें वसा नहीं होता, इसी तरह समस्त विश्वका 
प्रकाशक यह्‌ आत्मा कभी भी विश्वरूप नहीं होती, सदा-स्वंदा चेतन्यस्वरूप ही रहती है। विश्वमें 
जीव अभेदता मानता है यही भ्रांति है । 

जेसे आकाशमें विश्वका प्रवेश नहीं है, सवे भावकी वासनासे आकाश रहित ही है, वेसे 
सम्यग्दृष्टि पुरुषोंने स्व द्रव्यसे भिन्‍न, सर्वे अन्य पर्यायसे रहित ही आत्मा प्रत्यक्ष देखी है । 

जिसकी उत्पत्ति किसी भी अन्य द्रव्यसे नहीं होती, ऐसी आत्माका नाश भी कहाँसे हो ? 

भज्ञानसे और स्वस्वरूपसंबंधी प्रमादसे आत्माको मात्र मृत्युकी भ्रांति है। उसी भ्रांतिको 
निवृत्त करके शुद्ध चेततन्य निजानुभवप्रमाणस्वरूपमें परम जाग्रत होकर ज्ञानी सदा ही निर्भय है। 
इसी स्वरूपके ध्यानसे सर्व जीवके प्रति साम्यभाव उत्पन्न होत्ता है। सर्व परद्रव्यसे वृत्तिको व्यावृत्त 
करके आत्मा अवलेदश समाधिको पाती है। 

जिन्होंने परमसुखस्वरूप, परमोत्क्ृष्ट शांत, शुद्ध चेतन्यस्वरूप समाधिको सदाके लिए प्राप्त 
किया उत्त भगवंतको नमस्कार, और जिनका उस पदमें निरंतर ध्यानरूप प्रवाह है उन 
सत्पुरुषोंकी नमस्कार | 

सर्वसे सवंथा में भिन्‍न हूँ, एक केवल शुद्ध चेतन्यस्वरूप, परमोत्कृष्ट, अचित्य सुखस्वरूप 
मात्र एकांत शुद्ध अनुभवरूप में हूँ, वहाँ विक्ष प क्या ? विकल्प क्‍या ? भय क्या ? खेद क्या ? 
दूसरी अवस्था क्या ? मैं मात्र निविकल्प शुद्ध, अति शुद्ध, प्रकृष्ट शुद्ध परमशांत चेतन्य हूँ | में मात्र 
निविकल्प हूँ | में निजस्वरूपमय उपयोग करता हूँ | तन्मय होता हूँ | 

* शांति: दांतिः थांतति 


छ 
[७६१ | ८३४ ववाणिया, ज्येप्ठ सुदी ६, गुर, १५५४ 
महद्गुणनिष्ठ स्थविर आय श्री डुंगर ज्येष्ठ सुदी ३ सोमवारकी रातको नी बजे समाधि- 
सहित देहमुक्त हुए । 
मुनियोंकोी नमस्कार प्राप्त हो । 


७१२ श्रीसमद्‌ राजचन्द्र 
[ ७६२ |] ेु ८३५ मुंबई, ज्येष्ठ वदी ४, बुध, १९५७ 
5 नम 


जिससे मनकी वृत्ति शुद्ध और स्थिर हो ऐसा सत्समागम प्राप्त होना दर्ंभ है। और उसमें 
यह दुःबमकाल होनेसे जीवको उसका विशेष अंतराय है। जिश्त जीवको प्रत्यक्ष सत्समागमका 
विशेष लाभ प्राप्त हो वह महापुण्यवान है। सत्समागमके वियोगमें सत्शास्त्रका सदाचारपुर्वक 


परिचय अवश्य करने योग्य है । 








के 
[ ७५३-२ ] ८३६ 
है 28, | ये भाव एक वस्तुमें 
ध्र्व एक समयमें हैं । 
जीव और परमाणुओंका 
जीव 
जीव 
चत॑ मान 
परमाणु 
ज्नाव 
परमाणु 
संयोग 
कीई एक जीव एकेंद्रिय हपसे--पर्याय 
न्‍ दो इन्द्रिय रूपसे--- 
5 तीन इन्द्रिय रूपसे--- वर्तमान भाव 
है चार इन्द्रिय रूपसे--- 
7 पाँच इन्द्रिय रूपसे--.,, 
संज्ञी 
33 वर्तमान भाव 
अपर्याप्त 
अज्ञानी | वर्तमान भाव 
हवा मिथ्यादृष्टि ? बतंमान भाव 
ध्ठ 
एक अंश क्रोच 
यावत्‌ अनंत अंश क्रोध | 20008 
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[ ७५३-३ ] ८३७ सं० १०५४ 
आत्मज्ञान समदशिता, विचरे उदयप्रयोग। 
अपूबंबाणी परमश्रुत, सद्गुरु लक्षण योग्य ७ 
आत्मसिद्धिशास्त्र, १०वाँ पद 
प्रशत--(१) सदगुरु योग्य ये लक्षण मुख्यतः किस गृणस्थानकमें संभव हें ? 
(२) समद्शिता किसे कहते हैं ? 
उत्तर--(१) सदगुरु योग्य जो ये लक्षण वताये हैं वे मुख्यतः --विशेषत्त: उपदेशक अर्थात्‌ 
मार्गप्रकाशक सद्गुरुके लक्षण कहे हैं। उपदेशक गुणस्थान छट्ठा और तेरहरवाँ हैं; वीचके सात्तवेंसे 
बारह॒वें तकके गुणस्थान अल्पकालवर्ती हैं, इसलिए उनमें उपदेशक-प्रवृत्तिका संभव नहीं है। मार्गो- 
पदेशक-प्रवृत्ति छट्ठेसे शुरू होती है। 
उट्ठे गुणस्थानमें संपर्ण वीत्रागदशा और केवलज्ञान नहीं हैं । वे तो तेरहवेंमें हैं, और 
यथावत्‌ मार्गोपदेशकत्व तेरहवें गुणस्थानमें रहनेवाले संपूर्ण वीतराग और केवल्यसंपन्‍त परम 
श्री जिन तीर्थंकर आदिमें घटता है । तथापि छठे गुणस्थानमें रहनेवाला मुनि, जो संपूर्ण वीत- 
रागता और कैवल्यदशाका उपासक है, उस दशाके लिए जिसका प्रवर्तत-पुरुषार्थ है, जो उस दशा- 
को संपूर्णरूपसे प्राप्त नहीं हुआ है, तथापि उस संपूर्ण दशा प्राप्त करनेके मार्ग-साधनको स्वयं 
परम सदगुरु श्री तीर्थकर आदि आत्मपुरुषके आश्रय-वचनसे जिसने जाना हैं, प्रतीत्त किया है, अनु- 
भव किया है, और उस मार्ग-साधनकी उपासनासे जिसकी वह दशा उत्तरोत्तर विशेषातिविशेष 
प्रकट होतो जाती है, उस सदगुरुमें भी मार्गका उपदेशकत्व अविरुद्ध है । 
उससे नीचेके पाँचवें और चौथे गुणस्थानमें मार्गोपदेशकत्व प्रायः नहीं घटता, क्योंकि वहां 
वाह्म (गृहस्थ) व्यवहारका प्रतिबंध है, और वाह्मय अविरतिरूप गृहस्थ व्यवहार होने हुए विरतिरूप 
मार्गका प्रकाशन करना यह मार्गका विरोधरूप है। चोयेसे त्ीचेके गुणस्थानकमें तो मार्गका उप- 
देशकत्व घटता ही नहीं; क्योंकि वहाँ मार्गकी, आत्माकी, तत्त्वकी, ज्ञानीकी पहचान-प्रतीति नहीं 
है, और सम्यग्विरति नहीं है; और यह॒ पहचान-प्रतीति और सम्यग्‌विरति न होनेपर भी उसको 
प्ररूपणा करना, उपदेशक होना, यह प्रगट मिथ्यात्व, कुगुरुपन और मार्गका विरोध है। 
चौथे पाँचवें गुणस्थानमें यह पहचान प्रत्तीति है, ओर आत्मज्ञान आदि गुण अंशतः रहते 
हैं; और पाँचवेंमें देशविरति भावको लेकर चौथेसे विशेषता है, तथापि सर्वंविरति जितनी वहां 
शुद्धि नहीं है। 
आत्मज्ञान, समद्शिता आदि जो लक्षण बताये हैं, वे संयतिधर्म में स्थित वीतरागदशा- 
साधक उपदेशक-गुणस्थानमें रहनेवाले सदगुरुको ध्यानमें रखकर मुख्यतः वत्ताये हैं और उनमें थे 
गुण बहुत अंगज्ोंमें रहते हैं | तथापि वे लक्षण सर्वाभ्षमें संपूर्णरूपसे तो तेरहवें गणस्थानमें रहने- 
वाले संपूर्ण वीतराग और कंवल्यसंपन्न जीवमुक्त सयोगी केवली परम सद्‌गृुरु श्री जिन भरिहंत्त 
तीर्थकरमें रहते हैं | उनमें आत्मन्नान अर्थात्‌ स्वरूपस्थिति संपुर्णरूपस रहती है, यह उनकी 
ज्ञानदशा अर्थात्‌ ज्ञानातिशय सूचित करता है। उनमें समद्शिता अर्थात्‌ इच्छारहितता संपूर्णनपसे 
रहती है, यह उनकी वीत्तराग चारित्रद्ा “अपायापगमातिशय' सूचित करत्ता है। संपूर्णरूपस इच्छा 
रहित होनेसे उचकी विचरने आदिकी देहिक आदि योगक्रिया पूर्वप्रारब्बोदबका वेदन कर हेने 
भरको ही हैं। इसलिए विचरे 'उदयप्रयोग' कहा | संपूर्ण निज अनुभवरुप उनकी वाणी अज्ञानीकी 
वाणीसे विलुक्षण और एकांत आत्माथंवोधक होनेसे उनमें वाणीकी अपूर्चता कही हूँ, यह उनका 
९6 
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“बचनात्तिशय' सूचित करता है। वाणीघर्ममें रहनेवाछा श्रुत भी उनमें ऐसी सापेक्षतासे रहता है 
कि जिससे कोई भी नय बाधित नहीं होता, यह उनका 'परमश्रुत' गुण सूचित्त करता है, और 
जिनमें परमश्ुत्त गुण रहता है वे पूजने योग्य होनेसे उनका 'पृजातिशय' सूचित करता है। 

इन श्री जिन अरिहंत तीर्थंकर परम सद्गुरुको भी पहचाननेवाले विद्यमान सर्वेविर्तति 
गुरु हैं, इसलिए इन सद्गुरुको ध्यानमें रखकर ये लक्षण मुख्यतः बताये हैं | 

(२ ) समदर्शिता अर्थात्‌ पदार्थमें इश्टानिष्टवुद्धिरहितता, इच्छारहितत्ता और ममत्व- 
रहितता। समर्दाशिता चारित्रदशा सूचित करती है। रागढ् घरहित होना यह चारित्रदशा है। 
इष्टानिष्टबुद्धि; ममत्व और भावाभावका उत्पन्न होना रागद्व ष है) यह मुझे प्रिय है, यह अच्छा 
लगता है, यह मुझे अप्रिय है, यह अच्छा नहीं लगता ऐसा भाव समदर्शीमें नहीं होता । सम्दर्शी 
वाद्य पदार्थको, उसके पर्यायको, वह पदार्थ तथा पर्याय जिस भावसे रहते हैं उन्हें उसी भावसे 
देखता है, जानता हैं और कहता है; परंतु उस पदार्थ अथवा उसके पर्यायमें ममत्व कि इष्टानिष्टत्व 
नहीं करता | 


आत्माका स्वाभाविक गुण देखने-जाननेका होनेसे वह ज्ञेग पदार्थको देखत्ती-जानती है; 
परंतु जिस आत्मामें समदर्शिता प्रगट हुई है, वह आत्मा उस पदार्थको देखते हुए, जानते हुए भी 
उसमें ममत्ववुद्धि, तादात्यभाव और इष्टानिष्टबुद्धि नहीं करती | विषमद्ष्टि आत्माको पदार्थमें 
तादात्म्यवृत्ति होती है; समदृष्टि आत्माको नहीं होती । हु 

कोई पदार्थ काला हो तो समदर्शी उसे काछा देखता है, जानता है और कहता है। कोई 
रवेत हो तो उसे वैसा देखता है, जानता है और कहता है। कोई पदार्थ सुरभि ( सुर्गधी ) हो तो 
उसे वह वैसा ही देखता है, जानता है और कहता है। कोई दुरभि ( दुर्गंधी ) हो तो उसे वेसा 
देखता है, जानता है और कहता है। कोई ऊँचा हो, कोई नीचा हो तो उसे वैसा देखता, जानत्ता 
और कहता है। सर्पको सपंकी प्रकृतिहपसे वह देखता है, जानता है और कहता है। वह वाधको 
बाघकी प्रकृतिरूपसे देखता है, जाचता है और कहता है। इत्यादि प्रकारसे वस्तु मात्र जिस रूपसे 
जिस भावसे होती है, समदर्शी उसे उस झरूपसे उस भावसे देखता है, जानता है और कहता है । 
हेय ( छोड़ने योग्य ) को हेयरूपसे देखता है; जानता है और कहता है। उपादेय ( ग्रहण करने 
योग्य ) को उपादेयरूपसे देखता है, जानता है और कहता है। परंतु समदर्शी आत्मा उन सबमें 
ममत्व, इष्टानिष्टवुद्धि और रागद्व प नहीं करता, सुगंध देखकर प्रियता नहीं करता, दुर्गंध देख- 
कर अप्रियता, अरुचि नहीं करता | ( व्यवहारसे ) अच्छी मानी गयी वस्तुको देखकर ऐसी इच्छा- 
बुद्धि (राग, रति) नहीं करता कि यह वस्तु मुझे मिल जाये तो ठीक। (व्यवहारसे) बुरी मानी गयी 
वस्तुको देखकर ऐसी अनिच्छावुद्धि (६ ५, अभरति ) नहीं करता कि यह वस्तु मुझे न मिले तो 
ठीक। प्राप्त स्थिति-संयोगमें .अच्छा-वुरा, अनुकूल-प्रतिकूल, इष्टानिष्टवुद्धि, व्याकुल-आाकुछता न 
करते हुए उसमें समवृत्तिसे अर्थात्‌ अपने स्वभावसे, रागद्व परहित भावसे रहना यह समदश्िता हैं। 

साता-असाता, जीवन-मरण, सुगंध-दुर्गंध, सुस्वर-दुस्वर; सुरूप-कुरूप, शीत-उष्ण आदियें 
हप॑-शोक, रति-अरति, इष्टानिष्रभाव और आर्तंध्यात न रहना यह समदर्शिता हैं। 

हिंसा, असत्य, अदत्तादान, मैथुन और परिग्रहका परिहार समदर्शमिं अवश्य होता है। 
अहिंसा आदि ब्रत न हों तो समदर्शिता संभव नहीं। समदर्शिता और अहिसादि ब्रतोंका कार्य- 
कारण, अविनाभावी और अन्‍्योन्याश्रय संबंध हैं। एक न हो तो दूसरा न हो, और दूसरा न हो 
तो पहला न हो। 
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समदर्शिता हो तो अहिसादि ब्रत्त हों । 

समदर्शिता न हो तो अहिसादि व्रत न हों । 

अहिसादि ब्रतन हों तो समद्शिता न हो। 

अहिसादि ब्रत हों तो समदर्शिता हो। 

जितने अंशमें समदर्शिता उतने अंशमें अहिसादि ब्रत और 

जितने अंशमें अहिसादिव्नत उतने अंशमें समदर्शिता | 

सद्गुरुयोग्य लक्षणरूप समद्क्षिता मुख्यतया स्वंविरति गुणस्थानमें होती है, बादके गुण- 
स्थानोंमें वह उत्तरोत्तर वृद्धि प्राप्त करतो जाती है, विशेष प्रगट होती जाती है; क्षीणमोहगुण- 
स्थानमें उसकी पराकाष्ठा और फिर सम्पूर्ण वीतरागता होती है। 
समद्शिता भर्थात्‌ छौकिकभावमें समान-भाव, अभेद-भाव, एक समान-वुद्धि और निवि- 
शेषता नहीं, अर्थात्‌ काच और हीरा दोनोंको समान समझना, अथवा असत्थुत और सत्थुतमें समत्व 
समझना, अथवा सद्धमं और असद्धममें अभेद मानना, अथवा सदगुरु और असदगुरुमें एकसी-वुद्धि 
रखना, संहेव और असह्ठ वमें निविशेषता दिखाना अर्थात्‌ दोनोंको एकसा समझना, इत्यादि समान 
वृत्ति, यह समदर्शिता नहीं, यह तो आत्माकी मूढ़ता, विवेक-शुन्यता, विवेक-विकलता है | समदर्शी 
सत्‌को सत्‌ जानता है, सत्‌का बोध करता है; असत्‌को असत्‌ जानता है, असत्‌का निषेध करता है 
सत्श्रुतको सत्श्ुत जानता है, उसका बोध करता है; कुश्रुत्को कुश्रुत जानता है, उसका निपेध 
करता है, सद्धमंको सद्धर्म जानता है, उसका बोध करता है; असद्धर्मको असद्धर्म जानता है, उसका 
निषेध करता है; सदगुरुको सदगुरु जानता है, उसका बोच करता है; असद्गुरुको असदगुरु जानता 
है, उसका निषेध करता है, सद्देको सद्देव जानता है, उसका बोध करता है; असद वको असहेव 
जानता है, उसका निर्षेध करता है; इत्यादि जो जैसा होता है, उसे वेसा देखता है, जानता है और 
उसका प्ररुपण करता है; उसमें रागद्व प, इष्टानिष्टवुद्धि नहीं करता; इस प्रकारसे समदर्शिता 
समझना । 3 
छ 


[७६३ ] ८३८ मुंबई, ज्येछ वदी १४, शनि, १५५४ 
नमो बीतरागाय 
मुनियोंके समागममें ब्रह्मचयंत्रत ग्रहण करनेके संबंबमें यथासुख प्रवृत्ति करें, प्रतिबंध 
नहीं है । 
श्री लल्ल॒जी मुनि तथा देवकीर्ण आदि मुनियोको जिनस्मरण प्राप्त हो। मुनियोंकी ओरसे 


पत्र मिला था। यही विज्ञापन | हि 
श्री राजचन्द्र देव 


5 


अनंत अंतराय होनेपर भी धीर रहकर जो पुरुष अपार महामोहजलूकों तर गये उन श्थ 
पुरुष भगवानको नमस्कार । 

अनंत्तकालसे जो ज्ञान भवहेतु होता था, उस ज्ञानको एक समयमात्रमें जात्यंतर कारक 
जिसने भवनिवृत्तिर्प किया उस कल्याणमर्ति सम्यस्दर्भनको नमस्कार । 


मा ८३५ मुंबई, आपाड़ सुदी ११, गुरु, १००४ 


अ्मख 
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आत्मसिद्धि'की प्रति तथा पत्र प्राप्त हुए 
निवृत्तियोगमें सत्समागमकी वृत्ति रखना योग्य है। 
आत्मसिद्धि'की प्रतिके विषयमें आपने इस पत्नमें विवरण लिखा, तत्संवंधी विकल्प अभी 
कत्तंव्य नहीं है । उसमें निविक्ष प रहें | 
लिखनेमें अधिक उपयोगका प्रवतन अभी शक्‍्य नहीं है। 
५ 


[ ७६५ ] ८४० मोहमयीक्ष तर, श्रावण सुदी १५, सोम १५५४ 
मोक्षमागंप्रकाश' ग्रन्थका विचार करनेके पश्चात्‌ 'कर्मग्रंथ'का विचारना अनुकूल होगा । 
दिगंवर संप्रदायमें द्रव्य-मन आठ पंखड़ीका कहा है | ्वेतांबर संप्रदायमें इस वातकी विभेष 

चर्चा नहीं है। 'योगशास्त्र'में उसके वहुत्त प्रसंग हैं। समागममें उसका स्वरूप सुगम हो सकता है। 


] 
८४१ मोहमयीक्ष तर, श्रावण वदी ४, शुक्र, १०प४ 
३# 
समाधिके विषयमें यथाप्रारव्ध विशेष अवसरपर। 
[ ७६६ ] ८४२ काविठा, श्रावण वदी १२, शनि, १९५५४ 
3३४ नमः 


श्री ववाणियास्थित शुभेच्छासंपन्न, 

बहुत करके मंगलवारके दित आपका लिखा एक पत्र मुंबईमें मिला था। बुधवारकी 
रातको मुंबईसे निवृत्त होकर गुरुवार सवेरे आणंद आना हुआ था। और उसी दिन रातके लग- 
भग ग्यारह वजे यहाँ आना हुआ | 

यहाँ दससे पंद्रह दिच तक स्थिति होना संभव है। 

आपने अभी समागममें आनेकी अपनी वृत्ति प्रदशित की, उसमें आपको अंतराय जैसा 
हुआ । क्योंकि इस पत्रके पहुँचनेसे पहले ही लोगोंमें पर्युपणका प्रारंभ हुआ समझा जायेगा । जिसमें 
आप इस त्तरफ आयें तो गृण-अवगुणका विचार किये विना मताग्रही मनुष्य निदा करें, और बसे 
निमित्तको ग्रहण कर वे निंदा द्वारा वहुतसे जीवोंको परमार्थप्राप्ति होनेमें अंतराय उत्पन्न करें। 
इसलिए वैसा न होने देनेके लिए आपको अभी तो पयुंपणमें वाहर न जाने संबंधी छोक-पद्धतिकी 
रक्षा करना योग्य है । ह 

आप और. महेताजी 'वेराग्यशतक', आनंदघन चोवीसी', 'भावनावोध' आदि पुरतक 
पढ़ने-विचा रनेके जितना हो उतना निवृत्तिका लाभ प्राप्त करें। 

प्रमाद और लोक-पद्धतिमें काल स्वंधा वृथा गँवा देना, यह मुमुक्षुजीवका लक्षण नहीं हैं । 
दसरे शास्त्रोंका योग बनना कठिन है, ऐसा समझकर उपमयुंक्त पुस्तक लिखी हैं । जो पुस्तक भी 
विद्येप विचार करने योग्य हैं । माताजी तथा पित्ताजीसे पादवंदनपुवंक कहें कि सुखवृत्तिमें हैं । 

अमुक समय जव निनृत्तिके लिए -किसी क्ष त्रमें रहना होता है, तब प्रायः पत्र छिखनेकी 
वृत्ति कम रहती है, इस वार विशेष कम है; परंतु आपका पत्र इस प्रकारका था कि जिसका उत्तर 
न मिलनेसे आपको पता न चले कि किस कारणसे ऐसा हुआ | 

अमुक स्थलमें स्थिति होना अनिद्िचित होनेसे मुंबईसे पत्र नहीं छिखा जा सका था | 

झ् 


३१वाँ वर्ष ७१७ 


[ ७६७ ] <४ऐ३े... वसो, प्रथम आसोज सुदी ६, बुध, १०५४ 
श्रीमान वीतराग भगवानोंने जिसका अथ निश्चित किया है 
जो अचित्य चिंतामणिस्वरूप, परम हितकारी 
परम अद्भुत, सर्व दुःखोंका निःसंशय 
आत्यंतिक क्षयंकर, परम अमृत- 
स्वरूप सर्वोत्कृष्ठ शाश्वत है, 
वह धर्म जयशाली रहे, 


त्रिकाल जयशाली रहे । 
उन श्रीमान अनंत्त चतुष्रयस्थित भगवानका और उस जयशाली धर्मका आश्रय सर्देव 
कत्तव्य है। जिन्हें दूसरी कोई सामथ्य नहीं, ऐसे अवुध एवं अशक्त मनुष्योंने भी उस आश्रयके 
वलसे परम सुखहेतु अज्भुत फलको प्राप्त किया है, प्राप्त करते हैं और करेंगे । इसलिए निश्चय 
और आश्रय ही कतंव्य है | अधी रतासे खेद कर्तव्य नहीं है । 
चित्तमें देहादि भयका विक्षेप भी करना योग्य नहीं है | 
जो पुरुष देहादिसंबंधी हपंविपाद नहीं करते वे पुरुष पूर्ण ह्ादशांगको संक्ष पमें समझे हैं, 
ऐसा समझें | यही दृष्टि करतंव्य है । 
मैंने धर्म नहीं पाया, में धर्म केसे पारऊंगा ? इत्यादि खेद न करते हुए वीतराग पुरुषोंका 
धर्म जो देहादिसंबंधी हर्षविपादवृत्ति दूर कर, आत्मा असंग-शुद्ध-चंतन्य-स्वरूप है' ऐसी वृत्तिका 
निश्चय और आश्रय ग्रहण करके उसी वृत्तिका वल रखना, और जहाँ मंदवृत्ति हो वहाँ वीतराग 
पुरुषोंकी दशाका स्मरण करना, उस अद्भूत चरित्रपर दृष्टि प्रेरित कर वृत्तिका अप्रमत्त करता, 
यह सुगम और सर्वोत्कष्ट उपकारक तथा कल्याणस्वरूप है । 
निविकल्प 
७छ 


[ ७७७-२ ] ८४४ आसोज, १९५४ 
कराल काल ! इस अवसर्पिणीकालमें चौवीस त्तीर्थकर हुए। उनमें अंतिम त्ीर्थकर श्रमण 
भगवान महावीर दीक्षित हुए पर अकेले [ सिद्धि प्राप्त की पर अकैले | उनका प्रथम उपदेश भी 
निष्फल गया ! 
का ३ 
८४५ आसोज, १९०५४ 
"मोक्षमार्गस्थ नेतारं भेत्तारं कर्ममूभतां। 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां वंदे तदगुणलब्धये ॥ 
अज्ञानतिमिरांधानां. ज्ञानांजनशलाकया । 
चक्षुरन्सी लितं॑ येन तस्मे श्रोगुरवे नमः ॥ 
 #%ू 2 
यथाविधि अध्ययन और मनन करतेंव्य है| 
छः 





१. देगें उपदेश नोंप ३७ 


७१६ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


आत्मसिद्धि की प्रति त्था पत्र प्राप्त हुए । 
निवृत्तियोगमें सत्समागमकी वृत्ति रखना योग्य है। 
आत्मसिद्धिकी प्रतिके विषयमें आपने इस पन्नमें विवरण लिखा, त्त्संवंधी विकल्प अभी 
करतंव्य नहीं है। उसमें निविक्ष प रहें । 
लिखनेमें अधिक उपयोगका प्रवरत॑न अभी शकक्‍य नहीं है । 
७ 


[ ७६५ ] ८४० मोहमयीक्ष त्र, श्रावण सुदी १५, सोम १५५४ 
मोक्षमागंप्रकाश' ग्रन्थका विचार करनेके पश्चात्‌ 'कमंग्रंथ/का विचारना अनुकूल होगा | 
दिगंबर संप्रदायमें द्रव्य-मत आठ पंखड़ीका कहा है | श्वेतांबर संप्रदायमें इस बातकी विशेष 

चर्चा नहीं है। 'योगशास्त्र'में उसके बहुत प्रसंग हैँ। समागममें उसका स्वरूप सुगम हो सकता है। 


७ 
८४१ मोहमयीक्ष त्र, श्रावण वदी ४, शुक्र, १५५४ 
3£ 
समाधिके विषयमें यथाप्रारव्ध विशेष अवसरपर। 
[ ७६६ ] ८४२ काविठा, श्रावण बदी १२, शनि, १९५४ 
3० नमः 


श्री ववाणियास्थित्त शुभेच्छासंपन्न, 

बहुत करके मंगलवारके दिन आपका लिखा एक पत्र मुंबईमें मिला था। बुधवारकी 
रातको मुंबईसे निवुत्त होकर गुरुवार सवेरे आणंद आना हुआ था। और उसी दिन रात्तके रूग- 
भग ग्यारह वजे यहाँ आना हुआ । 

यहाँ दससे पंद्रह दिन तक स्थिति होना संभव है। 

आपने अभी समागममें आनेकी अपनी वृत्ति प्रद्शित की, उसमें आपको अंतराय जैसा 
हुआ । क्योंकि इस पत्नके पहुँचनेसे पहले ही लोगोंमें पर्युंषणका प्रारंभ हुआ समझा जायेगा । जिसमें 
आप इस तरफ आयें तो गुण-अवगुणका विचार किये विना मत्ाग्रही मनुष्य निदा करें, और वेसे 
निमित्तको ग्रहण कर वे निंदा द्वारा बहुतसे जीवोंको परमार्थप्राप्ति होनेमें अंत्तराय उत्पन्न करें| 
इसलिए वैसा न होने देनेके लिए आपको अभी तो पयुंषणमें बाहर न जाने संबंधी लछोक-पद्धततिकी 
रक्षा करना योग्य है । 

आप और महेताजी वेराग्यश्तक', आनंदंघन चोवीसी', 'भावनावोध' आदि पुस्तकें 
पढ़ने-विचा रनेके जितना हो उतना निवृत्तिका लाभ प्राप्त करें| 

प्रमाद और लछोक-पद्धतिमें काछ सर्वथा वृथा गंवा देना, यह मुमुक्षुजीवका लक्षण नहीं है । 
दूसरे शास्त्रोंका योग बनना कठिन है, ऐसा समझकर उपयुंक्त पुस्तकें लिखी हैं। जो पुस्तकें भी 
विशेष विचार करने योग्य हैं। माताजी तथा पिताजीसे पादवंदनपुर्वक कहें कि सुखदत्तिमें हैं । 

अमुक समय जव निनृत्तिके लिए -किसी क्षंत्रमें रहना होता है, तब प्राय: पत्र लिखनेकी 
वृत्ति कम रहती है, इस बार विशेष कम है; परंतु आपका पत्र इस प्रकारका था कि जिसका उत्तर 
न मिलनेसे आपको पता न चले कि किस कारणसे ऐसा हुआ | 

अमुक स्थलमें स्थिति होता अनिश्चित होनेसे मुंबईसे पत्र नहीं लिखा जा सका था | 

छः 


३१वाँ वर्ष ७१७ 
[ ७६७ ] ८४३. वसो, प्रथम आसोज सुदी ६, बुध, १०५४ 
श्रीमान बीतराग भगवानोंने जिसका अथ निश्चित किया है, 
जो अचित्य चिंतामरणिस्वरूप, परम हितकारी, 
परम अद्भुत, सब दुःखोंका निःसंशय 
आत्यंतिक क्षयंकर, परम असृत- 
स्वरूप सर्वोत्क्ृष्ट शाश्वत है, 
वह धर्म जयशाली रहे, 


त्रिकाल जयशाली रहे । 
उन श्रीमान अनंत चतुष्टयस्थित भगवानका और उस जयशाली धर्मका आश्रय सर्देव 
कतंव्य है। जिन्हें दूसरी कोई सामथ्यं नहीं, ऐसे अवुध एवं अशक्त मनुष्योंने भी उस आश्रयके 
बलसे परम सुखहेतु अद्भुत फलको प्राप्त किया है, प्राप्त करते हैं और करेंगे। इसलिए निदचय 
और आश्रय ही कतेंव्य है। अधीरतासे खेद कतंव्य नहीं है । 
चित्तमें देहादि भयका विक्षेप भी करना योग्य नहीं है । 
जो पुरुष देहादिसंबंधी हपंविषाद नहीं करते वे पुरुष पूर्ण द्वादशांगको संक्ष पमें समझे हैं, 
ऐसा समझें | यही दृष्टि कर्तव्य है । 
मैंने धर्म नहीं पाया, में धर्म केसे पाऊँगा ? इत्यादि खेद न करते हुए वीतराग पुरुषोंका 
धर्म जो देहादिसंवंधी हपंविपादवृत्ति दूर कर, आत्मा असंग-शुद्ध-चततन्य-स्वरूप है' ऐसी वृत्तिका 
निशचय और आश्रय ग्रहण करके उसी वृत्तिका वल रखना, और जहाँ मंदवृत्ति हो वहाँ वीत्तराग 
पुरुषोंकी दशाका स्मरण करता, उस अद्भुत चरित्रपर दृष्टि प्रेरित कर वृत्तिका अप्रमत्त करना, 
यह सुगम और सर्वोत्कृट्ट उपकारक तथा कल्याणस्वरूप है। 
निविकल्प 
छ 


[ ७७७-२ ] ८४४ आसोज, १९०५४ 
करार काल ! इस अवसर्पिणीकालमें चौबीस त्तीर्थकर हुए। उनमें अंतिम त्तोथंकर श्रमण 
भगवान महावीर दीक्षित हुए पर अकेले ! सिद्धि प्राप्त की पर अकेले | उनका प्रथम उपदेश भी 
निष्फल गया ! 
हा व 
८४५ आसोज, १९८ 
'सोक्षमार्गस्थ नेतारं भेत्तारं कर्मभूभृतां। 
ज्ञातारं विव्वतत्त्वानां वंदे तद्युणलब्धये ॥ 
अज्ञानतिमिरांधानां. ज्ञानांजनशलाकया । 
चक्षरुन्मी लित॑ पेन तस्मे शोगुरवे नमः ॥ 
 #ऋ #& 
यथाविधि अध्ययन और मनन कतंव्य है । 
हा 





१, देसें उपदेश चोंध ३७ 


१८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


७८१ ] ८४६ वनक्षेत्र उत्तरसंडा, प्रथभ आसोज 
च॒दी ९, रवि, १९०४ 
3४ नम) 
अहो जिर्णेहि असावज्जा, वित्ती साहुण देसिआ। 
सुक्वसाहणहेउस्स, साहुदेहस्स घारणा ॥ 
अध्ययन ५-९२ 
भगवान जिनने आइचर्यकारक निष्पापवृत्ति (आहारग्रहण)का मुनियोंको उपदेश दिया। 
व्रह भी किस लिए ?) मात्र मोक्ष-साधनके लिए | मुनिको देहकी जरूरत है, उसके धारणके लिए | 
किसी भी दूसरे हेतुसे नहीं) । 
अहो णिच्च॑ तवोकस्सं सब्वबुद्धेंह्ि वण्णिअं । 
जाव लज्जासमा वित्ती एगभत्तं च भोयणं ॥ 
--दशवेकालिक अध्यययन ६-२२ 
स्व जिन भगवानोंने आश्चर्यकारक (अज्भूत उपकारभत) तपःकर्मंको नित्य करनेके लिए 
पदेश किया है। (वह इस प्रकार--) संयमके रक्षणके लिए सम्यग्वत्तिसे एक वक्त आहारग्रहण । 
तथारूप असंग 'निग्रेथपदका अभ्यास सतत वर्धमान कीजिये। “'प्रइनव्याकरण', 'दश- 
कालिक' और आत्मानुशासन'का अभी संपूर्ण ध्यान देकर विचार करें। एक शास्त्रको पुरा 
ढ़नेके बाद दूसरेको विचारें | 
8 
८४७ खेडा, द्वि० आसोज सुदी ६, १९५४ 


७ 


3४ 
विक्ष परहित रहें । यथावसर अवश्य समाधान होगा। यहाँ समागमके लिए यथासुख 


तन करे । 
७ 
८४८ खेडा, द्वि० आसोज सुदी ९, शनि, १९५४ 
लगभग अब तीन मास पूर्ण होने आये हैं । इस क्षत्रमें अब स्थिति करनेकी इस समयके 


लए वृत्ति नहों रहो | परिचय वढनेका वक्‍त आ जाये। 


७ 
[ ७८३ ] ८४५ खेडा, द्वि० आश्विन वदी, १९०: 
हे जीव ! इस क्‍लेशरूप संसारसे निवृत्त हो, निवृत्त हो । 
वीतर' 
७ 
[ ७८५-२ [ ८५० 


मेरा चित्त-मेरी चित्तवृत्तियाँ इत्तनी शांत होन्‍जायें कि कोई मृग 
रहे, भय पाकर भाग न जाये ! 
मेरी चित्तवत्ति इतनी शांत हो जाये कि कोई वृद्ध म 
वह इस शरीरको जड-पदार्थ समझ कर खुजली मिटानेके छि 
७ 


२शवाँ वर्ष 


[ ८३२-१ ] ु ८५१ मोहमयीक्षेत्र, कात्तिक सुदी १४, गूरु, १९५५ 

अभी में अमुक मासपर्यत यहाँ रहनेका विचार रखता हूँ। में भरसक ध्यान दूँगा | अपने 
मनमें निश्चित रहें । . 

मात्र अन्त-वस्त्र हो त्तो भी बहुत्त है। परंतु व्यवहारप्तिवद्ध मनुष्यको कितने ही संयोगोके 
कारण थोड़ा-बहुत तो चाहिए है, इसलिए यह्‌ प्रयत्न करना पड़ा | तो वह संयोग जब तक उदय- 
मान हो त्व तक धर्मकीतिपुर्वक वन पाए । 

अभी मानसिक वृत्तिकी अपेक्षा बहुत्त ही प्रतिकूल मार्गमें प्रवास करना पड़ता है। तप्त- 
हृदयसे और शांत आत्मासे सहन करनेमें ही हप॑ मानता हूँ ! 


«शांति 
् 
[ ७८०-३ ] ५ मुंबई, मगसिर सुदी ३, घुक्र, १०५५ 
३» नम; 


प्रायः कल रातके मेलमें यहांसे उपरामता ( निवृत्ति ) होगी । थोड़े दिन तक बहुत्त करके 
ईंडर क्षेत्रमें स्थिति होगी | 
मुनियोंको यथाविधि वमस्कार कहियेगा | 
बोतरागोंके मार्गकी उपासना कतंच्य है । 
छः 


9१८ श्रीमद्‌ राजचर्द 


[७८१ ] ८४६ वनक्षत्र उत्तरसंडा, प्रथम आसोज 
वदी ९, रवि, १९५४ 
3० नमः 
अहो जि्ेहि असावज्जा, वित्ती साहुण देसिआ। 
सुक्खसाहुणहेउस्स,. साहुदेहस्स धारणा ॥ 
अध्ययन ५-९२ 
भगवान जिनने आइचर्यकारक निष्पापवृत्ति (आहारग्रहण)का मुनियोंको उपदेश दिया। 
(वह भी किस लिए ?) मात्र मोक्ष-साधनके लिए । मुनिको देहकी जरूरत है, उसके धारणके लिए | 
(किसी भी दूसरे हेतुसे नहीं) । 
अहो णिच्च॑ तवोकस्मं सब्वबुद्धेहि वण्णिअं 
जाव लज्जासमा बित्ती एगभत्तं च भोयणं ॥ 
-+दशवेकालिक अध्यययन ६-२२ 
स्व जिन भगवानोंने आश्चयंकारक (अद्भुत उपका रभूत) तपःकर्मको नित्य करनेके लिए 
उपदेश किया है। (वह इस प्रकार---) संयमके रक्षणके लिए सम्यग्वृत्तिसे एक वक्त आहारमप्रहण । 
तथारूप असंग 'निग्रंथपदका अभ्यास सत्तत वर्धमान कीजिये। “प्रइनव्याकरण', “दश- 
वेकालिक' और “आत्मानुशासन'का अभी संपूर्ण ध्यान देकर विचार करें। एक शास्त्रको पूरा 
पढ़नेके बाद दूसरेको विचारें। 
; ४ े 
८४७ खेडा, द्वि० आसोज सुदी ६, १०५४ 


| 


3४ 
विक्ष परहित रहें | यथावसर अवश्य समाधान होगा। यहाँ समागमके लिए यथासुख 
वतन करे । 
छ 
ह ८४८ खेडा, द्वि० आसोज सुदी ९, शनि, १०५४ 
लगभग अब तीन मास पूर्ण होने आये हैं| इस क्षत्रमें अब स्थिति करनेकी इस समयके 
लिए वृत्ति नहों रहो । परिचय वढनेका वक्‍त आ जाये। 
हु 
[७८३ ] ८४९, खेडा, द्वि० आद्विन वदी, १९५४ 
है जीव ! इस वलेशरूप संसारसे निवृत्त हो, निवृत्त हो । 
वीतराग प्रवचन 
७ 
[ ७८०-२ [ ८५० आसोज १५५४ 
मेरा चित्त-मेरी चित्तवत्तियाँ इतनी शांत होन्‍जायें कि कोई मृग भी इस शरीरको देखता 
ही रहे, भय पाकर भाग न जाये ! 
मेरी चित्तवत्ति इतनी शांत हो जाये कि कोई बुद्ध मृग, जिसके सिरमें खुजली आती हो 
वह इस शरीरको जड-पदार्थ समझ कर खुजली मिटानेके लिए अपना सिर इस शरीरसे घिसे ! 
छ 


३५वाँ वर्ष 


[ ८१२-१ ] | ८५१ मोहमयीक्षेत्र, कार्तिक सुदी १४, गुरु, १९७५ 

अभी मैं अमुक मासपर्यत यहाँ रहनेका विचार रखता हूँ। में भरसक ध्यान दूँगा । अपने 
मत्तमें निश्चित रहें । 

मात्र अन्त-वस्त्र हो त्तो भी बहुत्त है। पर॑तु व्यवहारप्रतिवद्ध मनुष्यको कितने ही संयोगोंके 
कारण थोड़ा-बहुत तो चाहिए है, इसलिए यह प्रयत्त करना पड़ा | तो वह संयोग जब तक उदय- 
मान हो त्व तक धर्मकी तिपृ्वंक बन पाए । 

अभी मानसिक वृत्तिकी अपेक्षा बहुत ही प्रतिकूल मार्गमें प्रवास करना पड़ता है। तप्त- 
हृदयसे और शांत आत्मासे सहन करनेमें ही हप॑ मानता हूँ ! 


* शांति 
् 
[ ७८०-३ ] 4५२ मुंबई, मगसिर सुदी ३, शुक्र, १०५० 
न्‍ 3# नम; 


प्रायः कल रातके मेलमें यहांस उपरामता ( निवृत्ति ) होगी | थोड़े दिन तक बहत्त करके 
ईडर क्षेत्रमें स्थिति होगी । हु 
मुनियोंकों यथाविधि नमस्कार कहियेगा | 
वीतरागोंके मार्गकी उपासना कर्तव्य है | 
श् 


री श्रीमद्‌ राजचन्दे 


[ ७८७ ] ८५३ ईडर, मार्गशीष सुदी १४, सोम, १९५५ 
3£ नमः 
'पंचास्तिकाय' यहाँ मेज सकें तो भेजियेगा | भेजनेमें विलंव होता हो तो न भेजें | 
हा 'समयसार' मूल प्राकृत (मागघी) भाषामें है । तथा स्वामी कार्तिकेयानुप्र क्षा' यह ग्रंथ भी 
प्राकृत भाषामें है। वह यदि प्राप्त हो सके तो 'पंचास्तिकाय'के साथ भेज दें | थोड़े दिन यहाँ 
स्थिति संभव है। | 
जैसे ने वेसे वीत्तराग श्रुत॒का अनुप्रेक्षण (चिंतन) विशेष कतंव्य है | प्रमाद परम रिपु है 
यह वचन जिन्हें सम्यक्‌ निश्चित हुआ है वे पुरुष कृतकृत्य होने तक निर्भयत्तासे वतन करनेके 
स्वप्तकी भी इच्छा नहीं करते । 


राज्यचंद्र 
के 
[ ७८७-१ ] ८५४७ ईडर, मार्गंशीर्ष सुदी १५, सोम, १९०५५ 
3४ नमः 


आपने तथा वनमात्ठीदासने मुंबई एक पत्र लिखा था वह वहाँ प्राप्त हुआ था | 

अभी एक सप्ताहसे यहाँ स्थिति है। आत्मानुशासन' ग्रंथ पढ़नेके लिए प्रवृत्ति करते हुए 
आज्ञाका अत्तिक्रम ( उल्लंघन ) नहीं है। अभी आपको और उन्हें वह ग्रन्थ वारंवार पढ़ने तथा 
विचा रने योग्य है । “उपदेश-पत्र के बारेमें वहुत करके तुरत उत्तर प्राप्त होगा | विशेष यथावसर | 


राजचंद्र 
छ 
[ ७८७-२ ] <८प५ ईडर, मार्गशीर्ष सुदी १५, सोम, १९५५ 
वीतरागश्रुतका अभ्यास रखिए। 
के 
[७८८ ] <प६ ईडर, मार्गशीर्ष वदी ४, शवि, १०५५ 
3५ नम; 


आपका लिखा पन्न त्था सुखलालके लिखे पत्र मिले हैं । 

अभी यहाँ समागम होना अशक्य है। अब विश्येप स्थित्तिका भी संभव मालूम नहीं होता । 

आपको जो समाधानविशेपकी जिज्ञासा है, वह किसी निवृत्तियोग समागममें पुर्ण होना 
संभव है । 

जिज्ञासावल, विचारवल, वेराग्यवछ, ध्यानवल्ल और ज्ञानवल वर्धमान होनेके लिए 
आत्मार्थी जीवको तथारूप ज्ञानीपुरुषके समागमकी उपासना विशेषतः करनी योग्य है। उसमें 
भी वर्तमानकालके जीवोंको उस बलकी दुढ़ छाप पड़ जानेके छिए वहुत अंतराय देखनेमें आते हैं 
जिससे तथारूप शुद्ध जिज्ञासुवृत्तिसे दीघंकालूपय॑त सत्समागमकी उपासनाकी आवश्यकता रहती 
है। सत्समागमके अभावमें वीतरागश्रुत--परमशांतरसप्रतिपादक वीतरागवचनोंकी अनुम्रेक्षा 
वारवार कतंव्य है। चित्तस्थेयंके लिए वह परम औषध है। 

कं 


- ३१वाँ वर्ष ७२१ 


[ ७८९ ] ८५७ ईडर, मार्गंशीर्ष वदी ३०, गुरु, सवेरे, १९५५५ 
3३०५ नम्त; 
स्थंभतीर्थवासी आत्मार्थी भाई अंवालाल तथा मुनदासके प्रति 
मुनदासका लिखा पत्र मिला। वनस्पत्तिसंबंधी, त्यागमें अमुक दससे पाँच वन्तस्पत्तिका 
अभी भागार रखकर दूसरी वनस्पतियोंसे विरत होनेसे आज्ञाका अत्तिक्रम नहीं है । 
आप सबका अभी अभ्यासादि कैसा रहता है? 
सहेवगुरुशास्त्रभक्ति अप्रमत्तासे उपासत्तीय है । ॥ 
. श्री 55 
७ 
[ <३२-२ ] ८५८ ईडर, पौष, १९०५५ 
सा मुज्ञह मा रज्जह सा दुस्सह इंद्गुणिट्ठअत्थेसु । 
थिरमिच्छह जद चित्त विचित्तझाणप्पसिद्धीए ॥ ४९५ ॥ 
पणतीस सोल छप्पण चदु दुगमेगं च जबह झाएह 
परमेट्विवाचयाणं अन्न॑ व ग्रुरूवएसेण ॥ ५०॥ 
यदि तुम स्थिरताकी इच्छा करते हो तो प्रिय अथवा अप्रिय वस्तुमें मोह न करो, राग न 
करो, हवेष न करो | अनेक प्रकारके ध्यानकी प्राप्तिके लिए पैंतीस, सोलह, छः, पाँच, चार, दो और 
एक--इस तरह परमेष्ठीपदके वाचक हैं उनका जपपूर्वक ध्यान करो | विशेष स्वरूप श्री गुरुके 
उपदेशसे जानना योग्य है । 
ज॑ किचि वि चितंतो-णिरीहवित्ती हवे जदां साहू। 
लद्धबुणय एयत्त तदा हु तं॑ तस्स णिच्चयं झाणे ॥५६॥ . ...,। 
--रव्य संग्रह 
ध्यानमें एकाग्र वृत्ति रखकर साधु निःस्पृहवृत्ति अर्थात्‌ सब प्रकारकी इच्छाओंसे रहित 
होता है उसे परम पुरुष निश्चय ध्यान कहते हैं । 
७ । 4 ६ 
[७९१ ] ... ८५९ ईडर, पौष सुदी १५, गुरु, १९५५ 
भापका लिखा एक पत्र तथा मनदासके लिखे तीन पत्र मिले हैं । | मु 
वसोमें ग्रहण किये हुए नियमके अनुसार मुनदास' विरत्तिरूपसे वनस्पतिमें वर्तत करे । दी 
इलछोकोंके स्मरणके नियमको शारीरिक उपद्रवविशेषके विना सदा निबाहें। गेहूँ और घीको शारीरिक 
हेतुसे ग्रहण करते हुए आज्ञाका अतिक्रम नहीं है । 
कक मा दोषका संभव हुआ हो तो उसका प्रायर्चित्त श्री देवकीणं मुनि आदिके समीप लेना 
ग्यहै। 
आपको अथवा किन्हीं दूसरे मुम॒क्षुओंको नियमादिका ग्रहण मुत्रियोंके समीप कर्तव्य है।अरवल 
कारणके विना उस संबंधी पत्रादि द्वारा हमें सुचित न कर मुनियोंसे तत्संवंधी समावात समन 
योग्य है। 35 
न्‍ . 
९१ 


७२१२ श्रीसमद्‌ राजचन्द्र 


[ ७९४ ] <६० मोरबी, फाल्गुन सुदी १, रवि, १९५५ 
3 नमः 

पत्र प्राप्त हुआ | 

नाके रूप निहाछता' इस चरणका अथे॑ वीत्तराममुद्रासुचक है। रूपावलोकनदश्सि स्थिरता 
प्राप्त होनेपर स्वरूपावछोकनदृष्टिमें भी सुग्मत्ता प्राप्त होती है। दर्शनमोहका अनुभाग घटनेसे 
स्वरूपावलोकनदृष्टि परिणमित होती है । 

.._ महापुरुषका निरंतर अथवा विशेष समागम, वीतरागश्रुतका चिंतन और गुणजिज्ञासा 

दर्शनमोहके अनुभागके घटनेके मुख्य हेतु हैं। इससे स्वरूपदृष्टि सहजमें परिणमित्त होती है। 


७ 
[ ७९४-२ ] <६१ मोरबी, फागुन सुदी १, रवि, १९५५ 
3» नम: 


पत्र प्राप्त हुआ। 
'पुरुषार्थ सिद्धि उपाय! का भाषांत्तर गुजरभाषामें करनेमें आज्ञाका अतिक्रम नहीं । 
आत्मसिद्धि! के स्मरणार्थ यथावसर आज्ञा प्राप्त होना योग्य है । 
वनमातठीदासको “तत्त्वाथंसूत्र' विशेषतः विचारना योग्य है। 
हिन्दी भाषा समझमें न आत्ती हो तो ऊगरी बहनको कुंवरजीके पाससे उस ग्रंथका श्रवण 
कर समझना योग्य है । 
शिथिलता घटनेका उपाय यदि जीव करे तो सुगम है। 


हा 
[ ७०४-२ |] <६२ मोरबी, फागुन सुदी १, रवि, १९५५ 
वीततरागवृत्तिका अभ्यास रखियेगा । 
७छ 
[७९५ ] ८६३ ववाणिया, फागुन वदी १०, बुघ, १९५५ 
आत्मार्थीको बोध कब परिणमित हो सकता है, यह भाव स्थिरचित्तसे विचारणीय है, जो 


मूलभूत है । 
अमुक असद्वृत्तियोंका प्रथम अवश्य ही मिरोध करना योग्य है। इस निरोधके हेतुका दृढ्ता- 
से अनुसरण करना ही चाहिए, इसमें प्रमाद करना योग्य नहीं | 5 
७ 


[ ७९६ ] ८६४ ववाणिया, फागुन वदी ३०, १९०५५ 
*चरसावतं हो चरमकरण तथा रे, भवपरिणति परिपाक। 
दोष टठल्ठे वब्ठी दृष्टि खूले भली रे, प्रापति प्रवचन वाक ॥ १॥ 


#* भावार्थ--जब अंतिम पुदुगल परावर्त आ पहुँचे और तीन करणोंमेंसे तीसरा करण--अनिवृत्ति- 
करण हो तथा संसारमें भटकनेकी आदतका अंत आ पहुँचे, तव तीन दोप--भय, हेप और खेद-द्बू र हो 
जाये: भलीदृष्टि खुल जाये और प्रवचन-सिद्धांतके वचनका छाभ हो ॥ १ ॥ 


३२वाँ वर्ष ७२३ 
परिचय पातिक घातिक साधुशुं रे, अकुशल अपचय चेत। 
ग्रथ अध्यातस श्रवण सनत्तन करी रे, प्रिशीलत नयहेत ७२७ 
मुगध सुगस करी सेवन लेखवे रे, सेवन अगम अनुप | 
देजो कदाचित्‌ सेवक याचना रे, आनंदघत रसरूप ॥ ३४७ 
। “--आतनंदघन, संभवजिनस्तवन्‌ 
किसी निवृतिमुख्य क्षत्रमें विशेष स्थितिके अवसरपर सत्श्रुत विशेष प्राप्त होना योग्य है । 
गुर्जर देशकी ओर आपका आगमन हो यों खेराद्ठुक्षे त्रमें मुनिश्री चाहते हैं । वेणासर और टीकरके 
रास्तैसे होकर ध्रांगध्राकी - तरफसे अभी गुजर देशमें जा सकना संभव है । उस मार्गमें पिपासा 
परिषहका कुछ संभव रहता है। 
७ 
[ ७९७ ] ८६५ ववाणिया, चेच्र सुदी १, १०५५ 
उवसंतखीणमोहो, मरगं जिणभासिदेण समुवगदो । 
णाणाणुसग्गचारी णिव्वाणपुरं वज्जदि घीरो॥ 
--पंचास्तिकाय, ७० 
जिसका दर्शनमोह उपशांत अथवा क्षीण हुआ है ऐसा धीर पुरुष वीतरागों द्वारा प्रदर्शित 
मार्गका अंगोकार करके शुद्धचेत्तन्यस्वभाव परिणामी होकर मोक्षपुरको जाता है । 
मुनि महात्मा श्री देवकीर्णस्वामी अंजारकी ओर हैं । यदि खेराढुसे मुनिश्री आज्ञा करेंगे 
तो वे वहुत करके गुजरातकी तरफ आयेंगे। वेणासर या टीकरके रास्तेसे ध्रांगश्रा आना हो तो 
रेगिस्तान पार करनेके कष्टको उठानेका संभव कम है| मुनिश्रीको अंजार लिखें | 
किसी स्थलमें विशेष स्थिरताका योग होनेपर अमुक सत्श्रुत प्राप्त होना योग्य है । 
छे 
[ ७९८ ] ८६६ श्री ववाणिया, चेत्र सुदी ५, १९५५ 


2, 


३2 हि 
द्रव्यानुयोग परम गंभीर और सुक्ष्म है, निग्रंथ-प्रवचनका रहस्य है, शुक्ल ध्यानका अन्तन्‍्य 
कारण है| शुवलू ध्यानसे केवलज्ञान उत्पन्न होता है। महाभाग्यसे उस द्रव्यानुयोगकी प्राप्ति 
होती है । 
दर्शनमोहका अनुभाग घटनेसे अथवा नाश होनेसे, विषयके प्रत्ति उदासीनतासे, और महा 
पुरुषके चरणकमलकी उपासनाके बलसे द्रव्यानुयोग परिणमित होता है। 





फिर पापके नाशक साधुके साथ परिचय बढ़ता चले, मनसंवंधी अकल्याणकारिताकी कमी होती जाये 
और आत्मिक सेवनके लिए तथा दृष्टिविंदु घारण करनेके लिए आध्यात्मिक ग्रंथोंका श्रवण एवं मनन वन 
पाये ॥ २॥ 

भोले भाले मनुष्य सरल एवं सहज मानकर सेवाका कार्य शुरू कर देते हैं, परन्तु उन्हें समगता 
चाहिए कि सेवाका कार्य तो अगभ्य एवं शनुपम हैं । यह तो कठिन और बेजोड़ है । तो आनंदधनके 023 
प्रभु ! इस सेवकक़ी मॉगकों कभो सफूछ कीजिये अथवा आनंदसमुच्च॒यके रसरूप सेवाकी गरिी 


सफल कीजिये ् 
सफल काीजय ॥ ६३ ॥ 


७२४ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


ज्यों ज्यों संयम वर्धमान होता है, त्यों त्यों द्रव्यानुयोग यथार्थ परिणमित होता है | संयमकी 
वृद्धिका कारण सम्यग्दशंनका निर्मेलत्व है, उसका कारण भी '्रव्यानुयोग' होता है। 
सामान्यतः द्रव्यानुयोगकी योग्यता प्राप्त करना दुलभ है । आत्मारामपरिणामी, परमवीत- 
राग दृष्टिमान और परम असंग ऐसे महात्मापुरुष उसके मुख्य पात्र हैं । 
किसी महान पुरुषके मननके लिए पंचास्तिकायका संक्षिप्त स्वरूप लिखा था; उसे मननके 
लिए इसके साथ भेजा है। 
है आये ! द्रव्यानुयोगका फल सर्व भावसे विराम पानेरूप संयम है | इस पुरुषके इस वचन- 
को तूने कभी भी अपने अंत्तःकरणमें शिथिल नहीं करना । अधिक क्या ? समाधिका रहस्य यही 
है। सर्व दुःखसे मुक्त होनेका अनन्य उपाय यही है। 
७छ 
[ ७९९ ] ८६७ ववाणिया, चेत्र वदी २, गुरु, १९५५ 
हे आये ! जेसे रेगिस्तान पार कर पारको संप्राप्त हुए, वेसे भवस्वयंभूरमण तर कर पारको 
संप्राप्त होवें ! 
महात्मा मुनिश्रीकी स्थिति अभी प्रांतीज-क्षेत्रमें है। कुछ विज्ञप्ति-पत्र लिखना हो तो परी० 
घेलाभाई केशवलाल, प्रांतीज, इस पतेपर लिखनेकी विनती है। 
आपकी स्थिति थ्रांगप्नाकी तरफ होनेका समाचार यहाँसे आज उन्हें लिखा गया है। 
अधिक निवृत्तिवाले क्षेत्रमें चातुमसिका योग बननेसे आत्मोपकार विशेष संभव है। मुन्ति 
श्रीमदको भी वेसे सूचित किया है । 
७ 
८६८ ववाणिया, चेत्र वदी २, गुरु १९५५ 
पत्र प्राप्त हुआ | किसी विशेष निवृत्तिवाले क्षेत्रमें चातुर्मास हो तो आत्मोपकार विश्ेप हो 
सकता है । इस तरफ निवृत्तिवाले क्षेत्रका संभव है | 
मुनि कच्छका रेगिस्तान समाधिपुवंक पार कर श्रांगध्राकी तरफ उनके विचरनेके समा- 
चार प्राप्त हुए हैं। 
वे आपका समागम त्वरासे चाहते हैं । 
उनका चातुर्भास भी निवृत्तिवाले क्षेत्रमें हो ऐसा करनेका विज्ञापन है । 
छ 
[ ८०३-१ ] ै ८६५ मोरबी, चेत्र वदी ९, गुरु, १५५५ 
ह 3४ नम; 
पत्र और समाचारपत्र मिले । आचारांगसूत्र' के एक वाक्यसंवंधी चर्चा-पत्रादि देखा है| 
बहुत करके थोड़े दिनोंमें किसी सुज्ञ पुरुषसे उसका समाधान प्रगट होगा। तीनेक दिनसे यहाँ 
स्थिति है। | 
आत्महित अति दुलंभ है ऐसा समझकर विचारवान पुरुष उसको उपासना करते हैं । 
आपके समीपवासी सभी आत्मार्थी जनोंकोी यथाविनय प्राप्त हो । ््# 
छ 





१. देखें आऑँक ७६६ । 
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८७० मोरवी, वेशाख सुदी ६, सोम, १९०५५ 
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आत्मार्थी मुनिवर अभी वहाँ स्थित होंगे । उनसे निम्नलिखित निवेदन करे | 
ध्यान, श्रतके अनुकलक्षेत्रमें चातुर्मास करनेसे भगवानकी आज्ञाका संरक्षण होगा । स्थंभ- 
र्थमें यदि वह अनुक्‌लछता रह सकती हो तो उस क्षेत्रमें चातुर्मास करनेसे आाज्ञाका संरक्षण है। 

जिस सत्शत॒की सनिश्री देवकीर्ण आदिते जिज्ञासा प्रदर्शित की वह सत्थृत लगभग एक 
मासमें प्राप्त होना योग्य है। 

यदि स्थंभत्तीथमें स्थिति न हो तो किसी अन्य निवृत्तिक्षे त्रमें समागमका योग हो सकता 
है। स्थंभतीर्थके चातुर्माससे वह होना अभी अशक्त है। जहाँ तक वने वहाँ त्तक किसी अन्य 
निवत्तिक्षे त्रकी वत्ति रखें। कदाचित्‌ मुनियोंको दो विभागोंमें बट जाता पड़े तो वसा करनेमें भी 
आत्मार्थद्श्सि अनुकल रहेगा । हमने सहज मात्र लिखा है। आप सबको द्रव्यक्ष त्रादि देखकर 
जैसे अनुकल श्रेयस्कर लगे वंसे प्रवृत्ति करनेका अधिकार है। 

इस प्रकार सविनय नमस्कारपूर्वक निवेदन करें। वेशाख सुदी पूणिमा तक बहुत करके 


इन क्ष त्रोंकी तरफ स्थिति होगी । 55 
७ 

[८१० ] ८७१ मोरबी, वेधाख सुदी ७, १९५५ 
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यदि किसी निवृत्तिवाले अन्य क्षेत्रमें वर्षा-चातुर्मासका योग बने तो वैसे करना योग्य है | 
अथवा स्थंभतोर्थमें चातुर्माससे अनुकलता रहे ऐसा मालूम हो तो वेसा करना योग्य है। 

ध्यान और श्रुतके उपकारक साधनवाले चाहे जिस क्षत्रमें चातुर्मासकी स्थिति होनेसे 
आज्ञाका अतिक्रम नहीं, ऐसा मुनि श्री देवकीर्ण आदिसे सविनय कहें । 

इस तरफ एक सप्ताहपर्यत्त स्थितिका संभव है। आज बहुत करके श्री ववाणिया जाना होगा। 
वहाँ एक सप्ताह तक स्थिति संभव है । 

जिस सत्थुतकी जिज्ञासा है, वह सत्श्रुतके थोड़े दिनमें प्राप्त होना संभव है, ऐसा मुनिश्रीसे 
निवेदन करे | 

वीतराग सन्मार्गकी उपासनामें वीयंको उत्साहयुक्त करे । 

छ 


[८११] ८७२ ववाणिया, वेशाख सुदी ७, १९५५ 
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जिसे गृहवासका उदय रहता है, वह यदि कुछ भी शुभ ध्यानकी प्राप्ति चाहता है तो उसके 
मूल हेतुभूत अमुक सद्वततंतपूवक रहना योग्य है। जो अमुक नियमोंमें 'न्यायसंपन्‍न आजीविकादि 
व्यवहार' यह पहला नियम सिद्ध करना योग्य है। यह नियम सिद्ध होनेसे अनेक आत्मगण प्राप्त 
करनेका अधिकार उत्पन्त होता है। इस प्रथम नियमपर यदि ध्यान दिया जाये, और इस-नियमकों 
सिद्ध ही कर लिया जाये त्तो कपायादि स्वभावसे मंद पड़ने योग्य हो जाते हैं, अथवा ज्ञानीका 
मार्ग आत्मपरिणामी होता है, जिस पर ध्यान्त देना योग्य है। 

९ 


डर श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


[ ८१२] गम मी ८७३ ईडर, वेशाख वदी ६, मंगलवार, १९७५५ 


3# 
शनिवार तक यहाँ स्थिरता संभव है। रविवारको उस क्ष त्रमें आगमन होना संभव है। 
इस कारण मुनिश्रीको चातुर्मास करने योग्य क्षेत्रमें विचरनेकी त्वरा हो, उसमें कुछ संकोच 

प्राप्त होता है, तो इस पत्रके प्राप्त,होनेपर कहें तो यहाँ एक दिन कम स्थिरता की जायेगी । 
. चसिवृत्तिका योग उस क्षेत्रमें विशेष है, तो 'कात्िक्रेयानुप्रेक्षा' का वारंवार निदिध्यासन 
कत्तव्य है, ऐसा मुनिश्वीको यथाविनय जताना योग्य है । 
जिन्होंने बाह्याभ्यंत्तर असंगता प्राप्त की है ऐसे महात्माओंके संसारका अंत समीप है, ऐसा 
निःसंदेह ज्ञानीका निश्चय है। . ' 
ह पु 
[८१४] | ह ८७४ .. ईदर, वेशाख वदी १०, शनिवार, १९८५ 


3४ 

अब स्थंभतीर्थसे किसनदासजीकृत 'क्रियाकोष' की पुस्तक प्राप्त हुई होगी । उसका आद्यंतत 

अध्ययन करनेके बाद सुगम भाषामें उस विषयमें एक निबंध लिखनेसे विशेष अनुप्रेक्षा होगी; और 

वेसी क्रियाका वर्तन भी सुगम है ऐसी स्पष्टता होगी, ऐसा संभव है। सोमवार तक यहाँ स्थित्ति 

संभव है। राजनगरमें परम तत्त्वदुष्टिका प्रसंगोपात्त उपदेश हुआ था, उसे अप्रमत्त चित्तसे एकांत- 
योगमें वारंवार स्मरण करता योग्य है | यहो विनती। 

ह «30० कह 
[ ८१७ ] <८छप मुंबई, जेठ, १९५५ 


।प 
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परम कृपालु सुनिवयंके चरणकमलमें परम भक्तिसे 
सविनय नमस्कार श्राप्त हो । 
अहो सत्पुरुषके वचनामुत्त, मुद्रा और 'सत्समागम ! सुषुप्त चेतनकों जागृत करनेवाले, 

गिरती हुई वृत्तिको स्थिर करनेवाले, दर्शनमात्रसे भी निर्दोष अपूर्व स्वभावके प्रेरक, स्वरूपप्रतीत्ि, 
अप्रमत्त संयम और पूर्ण वीतराग निरविकल्प स्वभावके कारणभूत, और अंतमें अयोगो स्वभाव 
प्रगट करके अनंत अव्यावाध स्वरूपमें स्थिति -करानेवाले [ त्रिकाल जयवंत्त रहें | जयवंत रहें ! 

। 5 शांत्ति: शांति: शांति: 

छ 


[ <१८ ] ८७६ 
महात्मा मुनिवरोंको परमभक्तिसे नमस्कार हो । हि न 
जेंनो कावठ ते किकर थई रह्यो, मृगतृष्णाजल त्रलोक। जीव्युं धन्य तेहनुं। 
दासी आशा पिश्चाची थई रही, काम क्रोध ते केदी लोक । जीव्यु ० 
खातां पीतां बोलतां नित्ये, छे निरंजन निराकार। जीव्यु० 


भावार्थ--जिसका काल किकर हो गया हैं, और जिसे त्रिलोक मृगतृष्णाके जलके समान मालूम 
होता है, उसका जीना धन्य है । जिसकी आशारूपी पिशाचिनी दासी है, और काम क्रोध जिसके कैदी हैं, 


मुंबई, जेठ सुदी ११, १०५५ 


.३२वाँ वर्ष ७९७ 
जाणे संत सलुणा तेहने, जेने होप छेल्‍लो अवतार । जीव्यु० 
जगपावनकर ते अवतर्या, अन्य सात उदरनो भार-। जीव्यु ० 
तेने चोौदलोकमां विचरतां, अंतराय कोईये नव थाय। जीव्यु० 

द्वि सिद्धि ते दासीओ थई रही, ब्रह्म आनंद ह॒दे स समाय । जीव्यु० 
यदि मुनि अध्ययन करते हों तो 'योगप्रदीपः श्रवण करें। 'काततिकेयानुप्रेक्षाका योग आपको 


बहुत करके प्राप्त होगा । 55 
5 न 
[ ८१९ ] ु ८७७ ' मुंबई, जेठ वदी २, रवि, १०५५ 
3£ 
"जिस विषयकी चर्चा की जाती है वह ज्ञात है । उस विपमें यथावसरोदय । 
७ 
[ ८२० ] : ८७८ ' मुंबई, जेठ वदी ७, शुक्र, १५५५ 


कातिकेयानुप्रेक्षाकी पुस्तक चार दिन पूर्व प्राप्त हुई तथा एक पत्र प्राप्त हुआ। 
व्यवहार प्रतिवंधसे विक्षिप्त न होते हुए धैय॑ रखकर उत्साहयुक्त वीयंसे स्वरूपनिष्ठ वृत्ति 


करनी योग्य है । मर] 
- ७ 

[ ८२१-१-२ ] ,. ८७९ मोहमयी, आपाढ सुदी ८, रवि, १०५५० 
3# 


'क्रियाकोष' इससे दूसरा सरल नहीं है | विशेष अवलोकन करनेसे स्पष्टार्थ होगा । 

शुद्धात्मस्थितिके पारमाथिक श्रुत और इंद्रियजय दो मुख्य अवलंवन हैं | सुदृढतासे उपा- 
सना करनेसे वे सिद्ध होते हैँ । है आर्य ! निराशाके समय -महात्मापुरुषोंका अ:्भत आचरण याद 
करना योग्य है । उल्लसित वीयंवान परमतत्त्वकी उपासना करनेका मुख्य अधिकारी है। 


शांतिः 
७ 
[ ८२१-३ ] - ८८० मुंबई, आपाढ सुदी ८, रवि, १५५५ 


दोनों क्षेत्रोंमें सुस्थित मुनिवरोंको यथाविनय वंदन प्राप्त हो। ' 
पत्र प्राप्त हुआ। संस्कृतके अभ्यासके लिए अमुक समयका नित्य नियम रखकर करना 
योग्य है । 


उसका जीना धन्य हैँ। जो यद्यपि खाता, पीता और वोलता हुआ दीसता हैं, परन्तु वह निनन्‍्य निरंजन 
और निराकार है । उसका जीना धन्य है । उसे सलोना संत जानें और उसका यह अन्तिम भव है, उसका 
जीना धन्य है | उसने जगतकों पावन करनेके लिए अवतार लिया है, बाकी तो सथ माताके उदरसे चार 
भूत ही हैं, उसका जीना धन्य हैँ । उसे चौदह्‌ राजछोकमें विचरते हुए किसीसे भी बंतराय नहीं होता 
उसका जीना धन्य हैं । उसकी ऋद्धि-सिद्धि सब दासियां हो गयी है, और उसके हृदयमें द्रश्मानन्द नहीं 
समाता, उसका जीना धन्य है । 

१. श्री आचारांगसूनवे एक वावयसंबंधी । देसें आंदा ८६% 














७३८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 
अप्रमत्त स्वभावका वारंवार स्मरण करते हैं । 


पारमार्थिक श्रुत्त और चृत्तिजयका अभ्यास बढ़ाना योग्य है । 35 
हा 

८८१ मुंबई, आषाढ वदी ६, शुक्र, १५५५ 
3े# 


परमकृपालु मुनिवर्यके चरणकमलमें परम भक्तिसे सविनय नमस्कार प्राप्त हो । 

कल रात्तके मेलसे यहाँसे भाई त्रिभोवन वीरचंदके साथ 'पद्मनंदी पंचरविशत्ति' नामक 
सत्शास्त्र मुनिवर्यके मननार्थ भेजनेकी वृत्ति है। इसलिए मेलके वक्‍त आप स्टेशनपर भा जायें | 
महात्माश्री उस ग्रंथका मनन कर लेनेके बाद परमक्षपालु मुनिश्री श्रीमान देवकीणंस्वामीको 


वह ग्रंथ भेज दें । 
दूसरे मुनियोंकी सविनय नमस्कार प्राप्त हो। 
७ 
[.<२२ ] ८८२ मुंबई, आषाढ वदी ८, रवि, १५०५५ 
3£# 


मुमुक्षु त्था दूसरे जीवोंके उपकारके निमित्त जो उपकारशील बाह्म प्रतापकी सूचना-- 
विज्ञापन किया है, वह अथवा दूसरे कोई कारण किसी अपेक्षासे उपकारशील होते हैं । अभी वेसे 
प्रवृत्तिस्वभावके प्रत्ति उपशांत्तवृत्ति है। 

प्रारव्ध थोगसे जो बने वह भी शुद्ध स्वभावके संधानपुवक होना योग्य है। महात्माओंने 
निष्का रण करुणासे परमपदका उपदेश किया है, इसमें ऐसा मालूम होता है कि उस उपदेशका 
कार्य परम महान ही है। सब जीवोंके प्रति बाह्य दयामें भी अप्रमत्त रहनेका जिसके योगका स्व- 
भाव है, उसका आत्म स्वभाव सब जीवोंको परमपदके उपदेशका आकर्षक हो, ऐसी निष्कारण 
करणावाला हो, यह यथार्थ है। 

के 
[८२३] ८८३ मुम्बई, आपाढ़ वदी ८, रवि, १०५५ 
3» नमः | 
"बिना नथन पावे नहीं बिना नयन्त की बात। 

इस वाक्यका मुख्य हेतु आत्मदृष्टि परक है। स्वाभाविक उत्कर्षार्थके लिए यह वाक्य है। 
समागमके योगमें इसका स्पष्टार्थ समझमें आना संभव है। तथा दूसरे प्रइत्तोंके समाधानके लिए 
अभी बहुत अल्प प्रवृत्ति रहती है | सत्समागमके योगमें सहजमें समाधान हो सकता है । 

(बिना नयन'! आदि वाक्यका स्वकल्पनासे कुछ भी विचार न करते हुए, अथवा शुद्ध चेत्तन्य- 
दृष्टिकी वृत्ति जिससे विक्षिप्तन हो ऐसा वर्तत योग्य है। कात्तिकेयानुप्रेक्षा' अथवा दूसरा 


< 


सत्शास्त्र थोड़े वक्तमें बहुत करके प्राप्त होगा । 
दुःघमकाल है, आयु अल्प है, सत्समागम दुलभ है, महात्माओोंके प्रत्यक्ष वाक्य, चरण और 


आज्ञाका योग कठिन है। इसलिए बलवान अप्रमत्त प्रयत्न करत्त॑ंव्य है । 
आज मा न कपल 


१. देखें आंक २५८ 


इरवाँ चर्ष ७२९, 


आपके समीप रहनेवाले मुमुक्षुओंको यथाविनय प्राप्त हे।.._ शांतिः 
७ 
[ ८2७४-१४ ] <८ड 


इस दुषमकालमें सत्समागम और सत्संग अत्ति दुल्भ हैं। इसमें परम सत्संग और परम 
असंगताका योग कहाँसे छाजे ? 
हु 
[ ८२४ ] ट्टष्‌ मुबई, श्रावण सुदी ३, १०५५ 
3? 
परम पुरुषकी मुख्य भक्ति ऐसे सह्वतंनसे प्राप्त होती है कि जिससे उत्तरोत्तर गुणोंकी वृद्धि 
हो | चरणप्रतिपत्ति ( शुद्ध आचरणकी उपासना ) रूप सद्गर्तत ज्ञानीकी मुख्य आज्ञा है, जो आज्ञा 
परम पुरुषको मुख्य भक्ति है। 
उत्तरोत्तर गुणकी वृद्धि होनेमें गृहवासी जनोंका सदुद्यमरूप आजीविका-व्यवहा रसहित प्रव- 
तंन करना योग्य है। है 
अनेक शास्त्रों और वाक्योंका अभ्यास करते हुए भी जीव यदि ज्ञानीपुरुषोंकी एक एक 
आज्ञाकों उपासना करे, तो अनेक शास्त्रोंसे होनेवाला फल सहजमें प्राप्त हो । 
+ ७ 
[८२५ ] ८८६ मोहमयी-क्षेत्र, श्ावण सुदी ७, १५५५ 


। 
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श्री 'पद्मनंदी शास्त्र'की एक प्रति किसी अच्छे व्यक्तिके साथ वसो-क्षत्रमें मुनिश्वीकों भेजने- 
की व्यवस्था करे । 

बलवान निवृत्तिवाले द्रव्य-क्षेत्रादिके योगमें आप उस सत्शास्त्रका वारवार मनन और 
निदिध्यासन करें । प्रवृत्तिवाले द्रव्यक्ष त्रादिमें वह शास्त्र पढ़ना योग्य नहीं है । 

जब तीन योगकी अल्प प्रवृत्ति हो, वह भी सम्यक्‌ प्रवृत्ति हो तब महापुएपके वचनामृतका 
मनन परम श्रेयके मलको दृढ़ीभूत करता है, क्रससे परमपदको संप्राप्त करता है| 

चित्तको विक्ष परहित रखकर परमशांत श्रुतका अनुप्रेक्षण कर्तव्य है । 


७ 
[ ८२६ ] ८८७ मोहमयी श्रावण वदी ३०, १९०५ 
3£# 


अगम्य होनेपर भी सरल ऐसे महापुरुषोंके मार्गों नमस्कार 
सत्समागम निरंत्तर कर्तव्य है। महान भाग्यके उदयसे अथवा पूर्वकालके अभ्यस्त योगसे 
जीवको सच्ची मुमुक्षुता उत्पन्न होती है, जो अति दुर्लभ है। वह सच्ची मुमुक्षुता बहन करे 
महापुरुषके चरणकंमलकी उपासलासे प्राप्त होती है, अथवा बसी मुमुक्षुतावालो ज्ात्माकों महा- 
पुरुषके योगसे आत्मनिष्ठल प्राप्त होता हैं, सनातन अन॑ंत्त ज्ञानोपुरुषों द्वारा उपासित सन्मास 
णर्‌ 


पर श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


प्राप्त होता है। जिसे सच्ची मुमुक्षुता प्राप्त हुई हो उसे भी ज्ञानीका समागसम और आाज्ञा अप्रमत्त 
योग संप्राप्त कराते हैं | मुख्य मोक्षमार्गंका क्रम इस प्रकार मालूम होता है। 

वर्तमानकालमें वेसे महापुरुषोंका योग अति दुर्लभ है | क्योंकि उत्तम कालमें भी उस योग- 
की दुलेभता होती है, ऐसा होनेपर भी जिसे सच्ची मुमुक्ष ता उत्पन्न हुई हो, रात्-दिन आत्म- 
कल्याण होनेका तथारूप चितन रहा करता हो, वसे पुरुषको वेसा योग प्राप्त होना सुलभ है। - 


आत्मानुशासन' अभी मनन करने योग्य है । | शांतिः 
[ ८२७-१ ] ८८८ मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि १०५५ 
डे? 


जिन वचनोंकी आकांक्षा है वे बहुत करके थोड़े वक्‍तमें प्राप्त होंगे | 

इंद्रियनिग्रहके अभ्यासपूर्वक संत्शुत और सत्समागम निरंतर उपासनीय है। 

क्षीणममोहपर्यत ज्ञानीकी आज्ञाका अवलंबन परम हितकारी है। 

आज-दिनपर्यत्त आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके 
प्रमत्त स्वभाव द्वारा जो कुछ अन्यथा हुआ हो, उसके लिए नम्नभावसे क्षमाकी याचता है। शमम््‌ 


छ 
[ ८२७-२ ] ८८० मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १०५५ 
ड£# ह 
जो वनवासी शास्त्र” भेजा है, वह प्रबल निवृत्तिके योगमें संयतेंद्रियतासे मनन करनेसे 


अमृत है । हे 
अभी आत्मानुशासन का मनन कर ) के बे 
आज-दिन त्तक आपके तथा समीपवासी वाइयों और भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त स्वभावसे 


कुछ भी अन्यथा हुआ हो, उसके लिए नम्रभावसे क्षमायाचना करते हैँ । 5 शांतिः 
| 
<९० मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रविवार, १५५५ 
3? 
श्री अंबालाल आदि मुमुक्ष॒जन, 


9 


आज-दिन त्तक आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके 
प्रमत्त स्वभावसे जो कुछ अन्यथा हुआ हो, उसके लिए नम्रभावसे क्षमायाचना करते हैं | » शांति: 
ऐ 


८९१. मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रविवार; १९०५५ 
६४० 
आपके तथा भाई वणारसीदास आदिके लिखे पत्र मिले थे | 


१. श्री पद्मनंदी पंचविशति । 


इश्वाँ वर्ष ७३९ 


आपके पत्रोंमें कुछ न्‍्यूनाधिक लिखा गया हो, ऐसा विकल्प दिखाया गया हो, वेसा कुछ 
भासमान नहीं हुआ है । निविक्षिप्त रहें | बहुत करके यहाँ वसा विकल्प संभव नहीं है। 

इंद्रियोंके निम्रहपुवंक सत्समागम "और सत्शास्त्रसे परिचित होवें। आपके समीपवासी 
मुमुक्षुओंका उचित विनय चाहते हैं । 

क्षीणमोहपर्यत ज्ञानीकी आज्ञाका अवरूंवन परम हित्तकारी है। आज-दिनपर्यत्त आपके 
प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त स्वभावसे कुछ अन्यथा हुआ 
हो, उसके लिए नम्नभावसे क्षमा चाहते हैं । दमस्‌ 

७ 
८०९२ मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रविवार, १०५५ 
3४ शान्ति: 

काविठा-वोरसदस्थित श्री झवेरचंद और रतनचंद आदि मुमुक्षु, 

आज-दिनपर्यत्त आपके प्रत्ति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके 
प्रभत्त स्वभावसे जो कुछ, किचितु भी अन्यथा हुआ हो, उसके लिए नम्नभावसे क्षमायाचना करते हैं। 


5 शांति: 
७ 

[ ८२७-३ ] ८९३ मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १००५ 
39 


पत्र मिला है । किसी मनुष्यके बताये हुए स्वप्न आदि प्रसंगके संबंधमें निविक्षिप्त रहें, तथा 
अपरिचित्त रहें | उस विपयमें कुछ उत्तर-प्रत्युत्तर आदिका भी हेतु नहीं है । 

इंद्रियोंके निग्रहपुवंक सत्समागम और सत्थ्॒त उपासनीय हैं । 

आज-दिनपर्यत आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों भीर भाइयोंके प्रति योगके 


प्रमत्त स्वभावसे जो कुछ अन्यथा हुआ हो उसके लिए क्षमायाचना करते हूँ । शमम्‌्‌ 
लक हर 
८०४ मुंबई, भादों सुदी ५, रवि, १०५५ 
38 


परम क्ृपालु मुनिवरोंको नमस्कार | 

आज-दिनपर्यंत्त योगके प्रमत्त स्वभावके कारण आपके प्रति यत्किचित्‌ अन्यथा हुआ हो, 
उसके लिए नम्नभावसे क्षमायाचना करते हैं । 

भाई वल्लभ आदि मुमुक्षुओंको क्षमापना आदि कंठस्थ करनेके विपयमे आप योग्य आज्ञा 


करे | «+ घांति: 
् 

[ ८२८-१ ] 4९५ मुंबई, लासाज, १००७ 
3३ 
जिन ज्ञानीपुरुषोंका देहाभिमान दूर हुआ 


है उन्हें कुछ करना बाकी नहीं रहा, ऐसा है, 
उद्ान 


तो भी उन्हें स्वंसंगपरित्यागादि सत्पुमुपार्थत्ता पर ने उपकारनूत कही है । 


ा। 


| 


0 श्रीमद्‌ राजचनद् 


प्राप्त होता है। जिसे सच्ची मुमुक्ष॒ता प्राप्त हुई हो उसे भी ज्ञानीका समागम और भाज्ञां भप्रमत्त 
योग संप्राप्त कराते हैं | मुख्य मोक्षमार्गका क्रम इस प्रकार मालम होता है । 

वर्तमानकालमें वेसे महापुरुषोंका योग अति दुलेभ है | क्योंकि उत्तम कालमें भी उस योग- 
की दुलंभता होती है, ऐसा होनेपर भी जिसे सच्ची मुमुक्षत्ता उत्पन्न हुई हो, रात-दिन भात्म- 
कल्याण होनेका तथारूप चितन रहा करता हो, बसे पुरुषको बसा योग प्राप्त होना सुलभ है । 


आत्मानुशासन' अभी मनत्त करने योग्य है । ह बांत्ति 
हि 

[ ८२७-१ ] ८८८ मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि १५५५ 
्ट 


जिन वचनोंकी आकांक्षा है वे बहुत करके थोड़े वक्‍तमें प्राप्त होंगे । 

इंद्रियनिग्रहके अभ्यासपूर्वक सत्शुत और सत्समागम निरंतर उपासनीय है। 

क्षीणमीहपर्यत्त ज्ञानीकी आज्ञाका अवलंवन परम हितकारी है। 

आज-दिनपर्यत्त आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके 
प्रमत्त स्वभाव द्वारा जो कुछ अन्यथा हुआ हो, उसके लिए नम्रभावसे क्षमाकी याचना है। शमस्‌ 


छ 
[ ८२७-२ ] ८८९, मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १५५५ 
3# 
जो वनवासी शास्त्र! भेजा है, वह प्रबल निवृत्तिके योगमें संय्तेंद्रियतासे मतन करनेसे 


अमृत है । है 
अभी आत्मानुशासनका मनन कर | ु शत 
आज-दिन तक आपके तथा समीपवासी वाइयों और भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त स्वभावसे 


कुछ भी अन्यथा हुआ हो, उसके लिए चम्रभावसे क्षमायाचना करते हूँ | 5 शांति: 
७ 
८९० मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रविवार, १०५५ 
38 
श्री अंवालाल आदि मुमुक्षुजन, 


आज-दिन त्तक आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके 
प्रमत्त स्वभावसे जो कुछ अन्यथा हुआ हो, उसके लिए नम्नभावसे क्षमायाचना करते हैं | * शांति: 
कक 
3४ 
आपके तथा भाई वणा रसीदास आदिके लिखे पत्र मिले थे । 


<९,१ मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रविवार; १०५५ 


१. श्री पद्मनंदी पंचविशति । 


३९वाँ वर्ष ७३१ 
आपके पत्रोंमें कुछ न्यूनाधिक लिखा गया हो, ऐसा विकल्प दिखाया गया हो, वसा कुछ 
भासमान नहीं हुआ है। निविक्षिप्त रहें | बहुत करके यहाँ वसा विकल्प संभव नहीं है। 
इंद्रियोंके निम्रहपुवंक सत्समागम "और सत्शास्त्रसे परिचित होवें। आपके समीपवासी 
मुमुक्षुओंका उचित वितय चाहते हैं । 
क्षीणमोहपर्यत ज्ञानीकी आज्ञाका अवलुंबन परम हित्तकारी है। आज-दिनपर्यत्त आपके 
प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त स्वभावसे कुछ अन्यथा हुआ 
हो, उसके लिए नम्रभावसे क्षमा चाहते हैं । शमस्‌ 
७ 
८९२ मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रविवार, १९५५ 
3० शान्ति; 
काविठा-बोरसदस्थित श्री झवेरचंद और रतनचंद आदि मुमुक्षु, 
आज-दिनपर्यतत आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके 
प्रमत्त स्वभावसे जो कुछ, किचित्‌ भी अन्यथा हुआ हो, उसके लिए नम्नभावसे क्षमायाचना करते हैं। 


35 शांत्ति: 
७ 

[ ८२७-३ ] ८०३ मुंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १९०५५ 
3४ 


पत्र मिला है । किसी मनुष्यके बताये हुए स्वप्न आदि प्रसंगके संबंधमें निविक्षिप्त रहें, तथा 
अपरिचित्त रहें | उस विषयमें कुछ उत्तर-प्रत्युत्तर आदिका भी हेतु नहीं है । 

इंद्रियोंके निग्रहपुवक सत्समागम और सत्य्रुत उपासनीय हैं। 

आज-दिनपर्यत्त आपके प्रति त्तथा आपके समीपवासी बाइयों और भाइयोंके प्रति योगके 


प्रमत्त स्वभावसे जो कुछ अन्यथा हुआ हो उसके लिए क्षमायाचना करते हैं । शमस्‌ 
८ण्ड - मुंबई, भादों सुदी ५, रवि, १९५५ 
3# 


. परम कृपालु मुनिवरोंको नमस्कार । 
आज-दिनपर्यत्त योगके प्रमत्त स्वभावके कारण आपके प्रति य॒त्किचित्‌ अन्यथा हुआ हो, 
उसके लिए नम्नभावसे क्षमायाचना करते हैं | 
भाई वललभ आदि मुमुक्षुओंको क्षमापना आदि कंठस्थ करनेके विषयमें आप योग्य आज्ञा 


७५७29: 


करे । उ> शांति 
न ् के ७ 

[ ८२८-१ ] 4०५ मुंबई, आसोज, १९५५ 
39 


जिन ज्ञानीपुरुषोंका देहाभिमान दूर हुआ' है उन्हें कुछ करना बाकी नहीं रहा, ऐसा है, 
तो भी उन्हें सर्वसंगपरित्यागादि सत्पुरुषार्थता परम पुरुषने उपकारभूत कही है। , 
| 


३१वाँ वर्ष 
[ ८२९-२ ] है ८९६ मुंबई, कात्तिक, १९५६ 


। 


3४ 


परम वीतरागोंसे आत्मस्थ किये हुए यथाख्यात चारित्रसे 
प्रगट किये हुए परम असंगत्वको निरंतर 
व्यक्ताव्यक्तरुपसे याद करता हूं | 

इस दुःषमकालमें - सत्समागमका योग भी भत्ति दुलंभ है, उसमें परम सत्संग और परम 
असंगत्वका योग कहाँसे हो ? 

सत्समागमका प्रतिबंध करनेके लिए कहे तो वह प्रतिबंध न करनेकी वृत्ति बताना तो वह 
योग्य है, यथाथ है, तदनुसार वर्तन करे | सत्समागमका प्रतिबंध करना योग्य नहीं, ऐसा सामान्यत्तः 
उनके साथ समाधान रहे ऐसा वर्तन हो तो हितकारक है।. | 

फिर जैसे उस संगमें विशेष आना न हो ऐसे क्षेत्रमें विचरना योग्य है, कि जिस क्ष में 


आत्मसाधन सुलभतासे हो।. मी हु ेृ 
प्रम शांत श्रुतके विचारमें इंद्रियनिग्रहपृर्वंक आत्मग्रवृत्ति रखनेमें स्वरूपस्थिरता अपूवंत्ता- 


से प्रगट होती है। रण हे | 
संतोष आर्या आदिने यथाशक्ति उपयुक्त किया, वह प्रयत्न योग्य है | 5 शांत्तिः, 


९ 
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[ ८२९-१ ] ह ८९७ मोहमयी क्ष त्र, कातिक सुदी ५, १९५६ 
ध (ज्ञानपंचमी) 
32 
परम शांत श्रुतका मनन नित्य नियमपुर्वंक कर्तव्य है। शांतिः 
७ 
[ ८३० ] ८९८ मुंबई, कातिक सुदी ५, बुध, १९५५६ 
3४ 


यह पत्र-व्यवहार ऐसा है कि वृत्तिकी यथाशांत्तता रखना यह असंभव जैसा है | कोई विरल्ा 
ज्ञानी इसमें शांत स्वरूपनैष्ठिक रह सकता हो, इतना बहुत दुर्घटतासे बनना संभव है। उसमें 
अल्प अथवा सामान्य मुमुक्ष॒वृत्तिके जीव शांत रह सकें, स्वरूपनैष्तिक रह सकें, ऐसा यथारूप नहीं 
परतु अमुक अंशमें होनेके लिए जिस कल्याणरूप अवलंबनकी आवश्यकता है, उसका समझमें आना, 
प्रतीत होना, और अमुक स्वभावसे आत्मामें स्थित होना कठिन है। यदि वैसा कोई योग बने तो 
ओर जीव शुद्ध नैष्ठिक हो तो, शांतिका मार प्राप्त हो, ऐसा निश्चय है। प्रमत्त स्वभावकी जय 
करनेके लिए प्रयत्व करना योग्य है। 

इस संसाररणभूमिमें दुःपमकालरूप भ्रीष्मके उदयका योगका वेदन न करे, ऐसी स्थितिका 


विरलू जीव अभ्यास करते है। 
७ 


८९९०. मोहमयी, कार्तिक सुदी ५, बुध, १९५६ 
38 
स्व सावद्य आरंभकी निवृत्तिपृवंक दो घड़ीसे अध॑ प्रहरप्रयत स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा' 
आदि ग्रंथको नकल करनेका नित्यनियम योग्य है | (चार मासपर्यत्त) । 
छ 


[ ८३१ ] ९०० मुंबई, कारतिक सुदी ५, बुध, १९५६ 


3४ 
अविरोध और एकता रहे ऐसा कतंव्य है, और यह सबके उपकारका मार्ग संभव है। 
भिन्नता मानकर प्रवृत्ति करनेसे जीव उलटा चलता है। अभिन्नता है, एकता है, इसमें समझ- 

फेरसे भिन्नता मानते हैं, ऐसी उन्न जीवोंको शिक्षा प्राप्त हो तो सन्मुखवृत्ति हो सकती है । 


जब त्तक अन्योन्य एकत्ता व्यवहार रहे तब तक वह सर्वेथा करततंव्य है । ब* 
७ 

[ ८३३-१ ] ९०१ मुंबई, कात्तिक सुदी १५, १०५६ 
३? 


गुरु गणधर गुणधर, अधिक प्रचुर परंपर ओर । 
त्रततपधर, तनु नगनधर, वंदों वृषसिरमोर ॥ 
जगत विषयके विक्ष पमें स्वरूपश्रांत्तिसे विश्वांति नहीं पात्ता | 
१, भावाथें---गुरु गणधर तथा परंपरागत बहुतसे गुणधारी, ब्रत-तपधारी, धर्मशिरोमणि, दिगंवर 
आचार्योको वंदन करता हूँ । 


ड्रे४ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


के 5 अनंत्त अव्याबाध सुखका एक अनन्य उपाय , स्वरूपस्थ होना ही है। यही हिततकारी उपाय 
ज्ञानियोंने देखा है। भगवान जिनने द्वादशांगीका इसीलिए निरूपण किया है, और इसी उत्कृष्टतासे 
वह शोभित है, जयवंत है । 

शञात्तीके वाक्‍्यके श्रवणसे उल्लासित होता हुआ जीव चेतच-जडको यथा्थरूपसे भिन्‍न- 
स्वरूप प्रतीत करता है, अनुभव करता है, और अनुक्रमसे स्वरूपस्थ हो जाता है । 

यथास्थित- अनुभव होनेसे स्वरूपस्थ हो सकता है ! ४ 

दर्शनभोह वष्ट हो जानेसे ज्ञानीके मार्गमें परम भक्ति समुत्यन्न होती है, तत्त्वप्रतीति 
सम्यक्रूपसे उत्पन्न होती है। .. 

तत्वप्रतीतिसे शुद्ध-चेत्तन्यके प्रति वृत्तिका प्रवाह मुड़ता है। शुद्ध-चेत्तन्यके अनुभवके लिए 
चारित्रमोह नष्ट. करना योग्य है। . 

चारित्रमोहका, चेतन्यके--ज्ञातीपुरुषके सन्मागंकी नैष्ठिकतासे प्रलय होता है । 

असंगतासे परमावगाढ अनुभव हो सकता है। $ 

है आये मुनिवरों ! इसी असंग शुद्ध-चेतन्यके लिए असंगयोगकी अहनिश इच्छा करते हैं । 
हे मुनिवरों । असंगताका अभ्यास करे। 

दो वर्ष कदापि समागम न करना ऐसा होनेसे अंविरोधता होती हो तो अंतमें दूसरा कोई 


सदुपाय न हो तो वेसा करें । 
जो महात्मा असंग, चेतन्यमें लीन हुए, होते हैं, और होंगे, उन्हें चमस्कार। . # शांति: 
छ.. 

[८३६ ] | ९०२ '. मुंबई, कार्तिक वदी ११, मंगल, १९५६ 
जड ने चेतन बस्ते' द्वव्यनो' स्वभाव भिल्‍्न, | 
सुप्रतीतपणे. बचने , ज्ञेने समजाय छे; 

'स्वेछप चेतत निज, जड छे संबंध मात्र, 
अथवा ते ज्ञेब पण परद्रव्यसांय छे; 
एवो 'अनुभवनों : प्रकाश 'उल्लासित - थयो, 
_जड॑थी.- उदाती -तेने आंत्सवृत्ति' थाय छे; 
- कायानी विसारी माया, स्वरूपे ससाया एवा, 
' निम्न॑थनों पंथ ' भवषअंतनों उपाय छे॥१॥ 


भावार्थ--जड़ और चैतन्य दोनों द्र॒व्योंका स्वभाव भिन्‍न है, ऐसा यथार्थ प्रतीतिपुर्वक जिसे 
समझमें आता है; उसे भाव होंता है कि निजस्वरूप तो चेतन है और जड़ तो सम्बन्ध मात्र है, 
अयवा जड़ तो शेयरूप परद्रव्य है और स्वयं तो उसका ज्ञाता-दृष्टा | चेतन्यस्वहूप आत्मा उससे 
स्वथा भिन्न है। यों स्वरूपका अनुभव अर्थात्‌ आसम-्साक्षात्कार हो जानेसे जड पदार्थके प्रति उदा- 
सीनता आ जाती है, जिससे वहिमुंखता दूर होकर अंतमुंखता हो जात्ती है अर्थात्‌ आत्मा स्वरूप- 
में स्थित हो जाती है अथवा आत्म-छीनता आ जाती है। भात्म-जागृत्ति एवं आत्म-भान हो जाने- 
पर कायाकी ममता, आसवित नहीं रहती अथवा देहाध्यास दूर हो जाता है और आत्मा स्वरूपस्थ 
हो जाती है। इसलिए निर्ग्रथका पंथ भवांत-मोक्षका सच्चा उपाय है॥ १.॥ /' रु 


: जैशवाँ वर्ष ७६५ 
देह जीव एकरूपे भासे छे अज्ञान बडे, 
क्रियानी प्रवृत्ति पण तेथी तेम थाय छे; 
जीवनी उत्पत्ति अने रोग, शोक, दुःख, मृत्यु, 
देहनो. स्वभाव जीव पदसां जणाय "*छे 
एवो. जे 'अनादि एकरूपनों मिथ्यात्वभाव 
ज्ञानीनां वचन बडे दूर थई जाय छे 
भासे जड चेतन्यतों प्रगट' स्वभाव भिन्‍ल, 
बस्ने द्रव्य मिज निज रूपे स्थित थाय छे॥ २॥ 





अज्ञानसे शरीर और आत्मा एकरूप--अभिन्‍न लगते हैं | यह भ्रांति अभिन्‍त कालसे चली 

आ रहो है। इसलिए क्रियाकी प्रवृत्ति भी उसी भ्रांतिसे होतती रहती है। जन्म, रोग, शोक, दुःख, 

मृत्यु आदि देहका स्वभाव है, परंतु अज्ञानवश आत्माका स्वभाव माना जाता है। देह और आत्मा- 

को एकरूप माननेका जो अनादि मिथ्यात्व भाव है वह ज्ञानीपुरुषके बोधसे दूर हो जाता है। जीव 

जब ज्ञानीके बोधको आत्मसात्‌ कर लेता है तब जड और चेत्तनका भिन्‍न-स्वभाव स्पष्ट प्रतीत 

होता है। फिर दोनों द्रव्य अपने-अपने रूपमें स्थित्त हो जाते हैं अर्थात्‌ आत्मा आत्मरूपमें और कमे- 
रूप पुद्गल पुदगलरूपमें स्थित हो जाते हैं ॥। २॥ 
छ 

[ ८३६-५ ] ९०३ मबई, कार्तिक वदी ११, मंगल, १९५६ 

प्राणीमात्रका रक्षक, बांधघव और हित्तकारी, यदि ऐसा कोई उपाय हो तो वह वीत्तरागका 


धर्म ही है । हि 


[ <८३६-६ | २९०४ मुंबई, कात्तिक वदी ११, मंगल, १०५६ 

संत्तजनो ! जिनवरेंद्रोंने लोक आदि जो स्वरूपनिरुपण किया है; वह आलंकारिक भाषा- 
में निरुषण है, जो पूर्ण योगाभ्यासके बिना ज्ञानगोचर होने योग्य नहीं है। इसलिए आप अपने 
अपूर्ण ज्ञानके आधारसे वीतरागके वाक्योंका विरोध नहीं करना, परंतु योगका अभ्यास करके 


पुर्णतासे उस स्वरूपके ज्ञाता होनेका रखें । 
छ 


[ ८२८ ] ९०५ मोहमयी-दक्षे त्र, पौष वदी १२, रवि, १९५६ 
महात्मा मुनिवरोंके चरणकी, संगकी उपासना और सत्यास्त्रका अध्ययन मुमुक्ष्‌ ओंके लिए 
आत्मबलकी वृद्धिके सद॒ुपायं हैं । 
ज्यों ज्यों इंद्रियनिग्रह, ज्यों ज्यों निवृत्तियोग होता है त्यों त्यों वह सत्समागम और सत्शास्त्र 
अधिकाधिक उपकारी होते है। 3 शांति: शांति: शांति 
छू - 
९०६ मुंबई, माघ वदी १०, शन्ति, १९५६ 
आज-रोज आपका पत्र मिला | बहन इच्छाके वरकी अकाल मृत्युका खेदकारक समाचार 
जानकर बहुत शोक होता है। संसारकी ऐसी अनित्यताके कारण ही ज्ञानियोंने वेराग्यका उपदेश 
दिया है । 
घटना अत्यंत्त दुः:खकारक है | परंतु निरूपायमें धीरज रखनी चाहिएं | तो आप मेरी ओर- 


७३६ श्रीमद्‌ राजचन्द्े 


से बहन इच्छाकों और घरके आदमियोंको दिलासा और धीरज दिलायें। और बहनकी सार- 
संभाल इस तरह करें कि जिससे उसका मन शांत्त हो | 
क् 


९०७ मोहमयी, भाघ वदी ११, १९५६ 
39 
शुद्ध गुर्जर भाषामें 'समयसार/की प्रति-की जा सके तो वैसा करनेसे अधिक उपकार हो 
सकता है | यदि वेसा न हो सके तो वर्तमान प्रतिके अनुसार दूसरी प्रति लिखनेमें अप्रतिबंध है | 
्छ 


९०८ मुंबई, माघ वदी १४, मंगल, १९५६ 
बताते हुए अतिशय खेद होता है कि सुज्ञ भाईश्री कल्याणजीभाई (केशवजी)ने आज 
दोपहरमें लगभग पंद्रह दिनकी मरोड़की तकलीफसे नामधारी देहपर्यायको छोड़ा है । 
७ 


९०९. धमंपुर, चेच्र सुदी ८, शनि, १९५६ 


यदि स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा' और 'समयसार'की नकलें लिखी गयी हो तो यहाँ मूल प्रतियों- 
के साथ भिजवायें । अथवा मूल प्रतियाँ मुंबई भिजवायें और नकल की हुई प्रतियाँ यहाँ भिजवायें । 


नकलें अधूरी हों तो कब पूर्ण होना संभव है यह लिखें। शांत्ति 
| 

९१० धर्मपुर, चेत्र सुदी ११, मंगल, १९५६ 
३४ 


श्री समयसार' और 'कार्तिकेयानुप्रेक्षा' भेजनेके बारेमें पत्र मिला होगा। 
इस पत्रके मिलनेसे यहाँ आनेकी वृत्ति और अनुकूलत्ता हो तो आज्ञाका अत्तिक्रम नहीं | 
आपके साथ एक मुमुक्षुभाईके आनेसे भी आज्ञाका अतितिक्रम नहीं होता। 
यदि “गोम्मट्सार' आदि कोई ग्रंथ प्राप्त हो तो वह और “कमंग्रंथ', 'पद्मनंदी पंचविशत्ति', 
'समयसार' तथा श्री कात्तिकेयानुप्रेक्षा' आदि ग्रंथ अनुकूलतानुसार साथ रखें । 
७ 


[ ८३१-१ ] ९११ धर्मंपुर, चेत्र सुदी १३, १५५६ 
अष्टप्राभृत'के ११५ पन्ने प्राप्त हुए । शांति: 
स्वामी वर्धभान जन्मत्तिथि। 

हे 

[ ८३५ ] ९१२ धर्मपुर, चेत्र वदी १, रवि, १९५६ 
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धन्य” ते घुनिवरा जें चाले समभावे रे, 
ज्ञानवंत ज्ञानीशु सब्ठतां तनमतवचने साचा, 
द्रव्यभाव सुधा जे भाखे, साची जिननी वाचा रे; 
धन्य ते सुनिवरा, जें चाले समभावे रे४ 
१. भावार्थ--वे मुनिवर धन्य हैं जो समभावपूर्वक आचरण करते हैं। जो स्वयं ज्ञानवान हैं, और 
ज्ञानियोंसे मिलते हैं । जिनके मत, वचन और काया सच्चे हैं, तथा जो द्रव्यभाव अमृत वाणी बोलते हैं, वह 
जिन भगवानकी सच्ची वाणी ही है। वे मुनिवर घन्य हैं जो समभावपूर्वक आचरण करते है । 


श३वाँ वर्ष ७३७ 


पत्र प्राप्त हुए थे। हज 

एक पखवाड़ेसे यहाँ स्थिति है। कम 

श्री देवकी्ण आदि आर्योको नमस्कार प्राप्त हो। साणंद और अहमदावादके चातुर्मास- 
को चृत्ति उपशांत करना योग्य है । यही श्रेयस्कर है । 

खेडाकी अनुकलता न हो तो दूसरे अनेक योग्य क्षेत्र मिल सकते हैं। अभी यह कत्तंव्य'है 
कि उनसे अनुकलता रहे। ३ 

वाह्य और अंत्तर समाधियोग रहता है। परमशांति: 

छ 


[ ८४०-१ ] ९१३ धरमंपुर, चेत्र वदी ४, बुध, १५५० 

पत्र प्राप्त हुआ | यहाँ समाधि है । 

अकस्मात्‌ शारीरिक असाताका उदय हुआ है और शांत स्वभावसे उसका वेदन किया जांता 
है, ऐसा जानते थे, और इससे संतोष प्राप्त हुआ था | 

समस्त संसारी जीव कमंवशात्‌ सात्ता-असाताके उदयका अनुभव किया ही करते हैं। जिसमें 
मख्यत्तः त्तो असाताके ही उदयका अनुभव किया जाता है | क्वचितु अथवा किसी देह संयोगमें साता- 
का उदय अधिक अनुभवमें आता हुआ मालूम होता है, परतु वस्तुतः: वहाँ भी अंतर्दाह 
जला ही करता है। पूर्ण ज्ञानी भी जिस असाताका वर्णत कर सकने योग्य वचतयोग नहीं रखते, 
वेसी अनंतानंत असाता जीवने भोगी है, और यदि अब भी उनके कारणोंका नाश न किया जाये 
तो भोगनी पड़े, यह सुनिश्चित है, ऐसा समझकर विचारवान उत्तम पुरुष उस अंतर्दाहरूप साता 
और वाह्माभ्यंतर संक्‍्लेशाग्निरूपसे प्रज्वयलित असात्ताका आत्यंतिक वियोग करनेके मार्गकी गये 
पणा करनेके लिए तत्पर हुए और उस सत्मागंकी गवेषणा कर, प्रतीति कर, उसका यथायोग्य 
आराधन-कर अव्यावाध सुखस्वरूप आत्माके सहज शुद्ध स्वभावरूप परमपदमें लीन हुए । 


साता-असाताका उदय अथवा अनुभव प्राप्त होनेके मूल कारणोंकी गवेषणा करनेवाले 
उन्त महान पुरुषोंको ऐसी विलक्षण सानंदाइ्चरयंकारी वृत्ति उद्भूत होती कि साताकी अपेक्षा 
असाताका उदय प्राप्त होनेपर और उसमें भी तीक्रत्तासे उस उदयके प्राप्त होनेपर उनका वीय॑ 
विशेषरूपसे जाग्रत होता, उल्लसित होता, और वह समय अधिकत्तासे कल्याणकारी समझा जाता। 


कितने ही कारणविशेषके योगसे व्यवहारदृष्टिसे ग्रहण करते योग्य औषध आदि आत्म- 
मर्यादामें रहकर ग्रहण करते थे; परतु मुख्यतः वे परम उपशमकी ही सर्वोत्कृष्ट औषधरूपसे 


उपासना करते थे। 

उपयोग-लक्षणसे सनातन-स्फुरित ऐसी आत्माकों देहसे, तैजस और कार्मण शरीरसे-भी - 
भिन्‍न अवलोकन करनेकी द्टि सिद्ध करके, वह चेत्तन्यात्मकस्वभाव आत्मा निरंतर बवेदक स्वभांव- 
वाली होनेसे अबंधदशाको जब तक संग्राप्त न हो तब तक सात्ता-असातारूप अनुभवका बेदन किये 
विता रहनेवाली नहीं यह निश्चय करके, जिस शुभाशुभ परिणामधाराकी परिणतिसे वह - सात्ता- 
असाताका संबंध करती है उस धाराके प्रति उदासीन होकर, देह आदिसे भिन्‍न और. स्वंरूँप- 
मर्यादामें रही हुई आत्मामें जो चल स्वभावरूप परिणामधारा हैं उसका आत्यंत्तिक वियोग 
करनेका सन्माग्ग ग्रहण करके, परम शुद्धच त्तव्यस्वभावरूप प्रकाशमय वह गबात्मा कर्मयोगसे सक्रलूँक 
परिणाम प्रदर्शित करती है उससे उपरत होकर, जिस प्रकार उपशमित हुआ जाये उस उपयोगमें 


ग्रे 


७३८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


ओर उस स्वरूपमें स्थिर हुआ जाये, अचल हुआ जाये, वही लक्ष्य, वही भावना, वही चित्तन और 
वही सहज परिणामरूप स्वभाव करना योग्य है | महात्माओंकी वारंवार यही शिक्षा है । 
उस सनन्‍्माग्गंकी गवेषणा करते हुए, प्रतीति करनेकी इच्छा करते हुए, उसे संप्राप्त करने- 
की इच्छा करते हुए आत्मार्थी जनको परमवीतरागस्वरूप देव, स्वरूपनैष्ठिक निःस्पृह निम्रैथ गुरु, 
परमदयामूल धर्मव्यवहार और परमशांतरस रहस्य-वाक्यमय सत्यास्त्र, सन्‍्मागंकी संपर्णता होने 
तक परमभक्तिसे उपासनीय हैं; जो आत्माके कल्याणके परम कारण हैं । 
यहाँ एक स्मरण-संप्राप्त गाथा लिखकर यहाँ इस पत्रको संक्षिप्त करते हैं । 
भीसण नरयगईए तिरियगईए कुदेवमणुयगईए । 
पत्तोसि तिव्व दुःखं भावहि जिणभावणा जीव ॥ 
भयंकर नरकगतिमें, तिर्यचगतिमें और कुदेव तथा मनुष्यगतिमें हे जीव ! तू तीब्र दुःखको 
प्राप्त हुआ, इसलिए अब तो जिन;भावना (जिन भगवान जो परमशांत्तरससे परिणमन कर स्वरूपस्थ 
हुए, उस परमशांतस्वरूप चिन्तन)का भावन--चित्तन कर (कि जिससे वेसे अनंत दुःखोंका आत्यं- 


तिक वियोग होकर परम अव्यावाध सुखसंपत्ति संप्राप्त हो.) | 5 शांति: शांति: शांति: 
७छ 
[ ८४०-२ ] ९१४ धर्मपुर, चेत्र वदी ५, गुरु, १९५६ 
जहाँ संकुचित जनवृत्तिका संभव न हो और जहाँ निवृत्तिके योग्य विशेष कारण हों, ऐसे 
क्षेत्रमें महान पुरुषोंको विहार, चातुर्मासरूप स्थिति कतंव्य है । दांन्ति: 
| ७ 
[ ८४०-३ ] ९१५ धर्मपुर, चेत्र वदी ६, शुक्र, १५५६ 
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आपका लिखा पत्र मुंबईमें मिला था | यहाँ वीस दिनसे स्थिति है। पत्रमें आपने दो प्रइनों- 
का समाधान जाननेकी अभिलाषा प्रदर्शित की थी। उन दो प्रश्नोंका समाधान यहाँ संक्ष पमें 
लिखा हे । 

(१) उपदमश्रेणिमें मुख्यततः उपशमसम्यक्त्व संभव है । 

(२) चार घनघाती कर्मोका क्षय होनेसे अंतराय कर्मकी प्रकृत्तिका भी क्षय होता है और 
इससे दानांतराय, लाभांतराय, वीर्यातराय, भोगांतराय और उपभोगांत्तराय इन पांच प्रकारके 
अंतरायोंका क्षय होकर अनंत दानलूव्धि, अनंत लाभरूव्धि, अनंत्त वीयंलव्धि और अनंत्त 
भोग-उपभोगलब्धि संप्राप्त होती है। जिससे जिसके अंतराय करमंका क्षय हो गया है 
ऐसा परमपुरुष अनंत दानादि देनेको संपूर्ण समर्थ है; त्तथापि परमपुरुष पुद्गल-द्वव्यरूपसे इन 
दान आदि लूव्धियोंकी. प्रवृत्ति नहीं करता । मुख्यतः तो उस लब्धिकी संप्राप्ति भी आत्माकी स्वरूप- 
भूत है, क्योंकि क्षायिकभावसे वह संप्राप्ति है, औदयिकभावसे नहीं, इसलिए आत्मस्वभाव स्वरप- 
भत्त है, और जो अनंत सामर्थ्यं आत्मामें अनादिसे शक्तिरूपसे था वह व्यक्त होकर आत्मा 
निजस्वरूपमें आ सकती है, तद्रूप शुद्ध स्वच्छ भावसे एक स्वभावसे परिणमन करा सकती है, उसे 
अनंत दानलूव्धि कहना योग्य है | तथा अनंत्त आत्मसामथ्य॑की संप्राप्तिमें किचित्मात्र वियोगका 


रेश्वाँ वर्ष | ७३९, 


कारण नहीं रहा, इसलिए उसे अनंत लाभलव्धि कहना योग्य है। और अनंत भात्मसामथ्य॑कों 
संप्राप्ति संपूर्णउझपसे परमानंदस्वरूपसे अनुभवमें आती है, उसमें भी किचित्मात्र भी वियोगका 
कारण नहीं रहा, इसलिए अनंत भोगोपभोगलूब्धि कहना योग्य है, तथा अन॑त्त आत्मसामथ्य॑की 
संप्राप्ति संपूर्णझूपसे होनेपर भी उस सामथ्यके अनुभवसे आत्मशक्ति थक जाये कि उसकी सामरथय 
झेल न सके, वहन न कर सके अथवा उस सामथ्यंको किसी प्रकारके देश-कालका असर होकर 
किचित्मात्र भी न्‍्यूनाधिकता करा दे, ऐसा कुछ भो नहीं रहा; उस स्वभावमें रहनेकी संपुर्ण सामथ्य॑ 
त्रिकाल संपूर्ण बलसहित्त रहना है, उसे अनंत वीयलब्धि कहना योग्य है । 

क्षायिकभावकी दृष्टिसे देखते हुए उपयुक्त अनुसार उस छब्धिका परम पुरुषको उपयोग है। 
फिर ये पाँच लव्धियाँ हेतुविशेषसे समझानेके लिए भिन्न बतायी है, नहीं तो अनंत वीय॑लब्धिमें भी 
उन पाँचोंका समावेश हो सकता है। आत्मा संपूर्ण वीयेको संप्राप्त होनेसे इन पाँच लूब्धियोंका 
उपयोग पुद्गलद्गव्यरूपसे करे तो वेसी सामथ्यं उसमें रहती है, तथापि कृतक्ृत्य परम पुरुषमें 
संपूर्ण वीत्राग स्वभाव होनेसे उस उपयोगका संभव नहीं; और उपदेश आदिके दानरूपसे जो उस 
कतक्ृत्य परम पुरुषकी प्रवृत्ति है, वह योगाश्रित पूव॑-बंधकी उदयमानतासे है, आत्माके स्वभावके 
किचित्‌ भी विक्ृतभावसे नहीं है । 

इस प्रकार संक्ष पमें उत्तर समझें | निवृत्तिवाला अवसर संप्राप्त करके अधिकाधिक मनन 
करनेसे विशेष समाधान और निर्ज॑रा संप्राप्त होंगे। सोल्लास चित्तसे ज्ञानकी अनुप्रेक्षा करनेसे 


अनंत कमंका क्षय होता है । 3 शांति: शांति: शांति: 
छ 
९१६ धर्मपुर, चेत्र वदी १३, शुक्र, १५५६ 
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कपालु मुनिवरोंका यथाविधि नियम चाहते हैं । 

बलवान निवृत्तिके हेतुभूत क्ष त्रमें चातुर्मास कतंव्य है। नडियाद, वसो आदि जो सानुकूल 
हो वह, एक स्थलके बदले दो स्थलमें हो उसमें विक्षिप्तके हेतुका संभव नहीं है। असत्समागमका 
योग प्राप्त कर यदि बटवारा करे तो उस संबंधी समयानुसार जैसा योग्य छगे वैसा, उन्हें बताकर 
उस कारणकी निवृत्ति करके सत्समागमरूप स्थिति करना योग्य है । 


यहाँ स्थितिका संभव वेशाख सुदी २ से ५ त्तक है। 
समागमसंबंधी अनिश्चित है । | 
परमश्ञांतिः 


[१] ९१७ अहमदाबाद, भीमनाथ, वेशाख सुदी ६, १९५६ 


आज दशा आदि संबंधी जो बताया है और बीज बोया है उसे खोदना नहीं | वह सफल 
होगा | ॒ हु 
'चतुरांगुल है दूगसे मिल है! --यह्‌ आगे जाकर समझमें आयेगा । 


१. देखें आंक २६५ ७वाँ पद । 


७४० श्रोसद्‌ राजचसन्द्र 


एक इलोक पढ़ते हुए हमें हजारों शास्त्रोंका भान होकर उसमें उपयोग घम जाता है अर्थात्‌ 

रहस्य समझमें आ जाता है। 
७ 
[ <४४ |] ९१८ ववाणिया, वेशाख, १९५६ 
'” आपने कितने ही प्रश्न लिखे उन प्रइनोंका समाधान समागममें समझना विशेष उपकाररूप 

जानता हूँ। तो भी किचित्‌ समाधानके लिए यथामत्ति संक्षे पमें उनके उत्तर यहाँ लिखता हूँ । 

सत्पुरुषकी यथार्थ ज्ञानदशा, सम्यवत्वदशा, और उपशमदशाकों त्तो, जो यथार्थ मुमुक्ष 
जींव संत्पुरुषके समागममें आता है वह जानता है, क्योंकि प्रत्यक्ष उन तीन दरशशाओंका छाभ श्री 
संत्पुरुषके: उपदेशसे कितने अंशोंमें होता है। जिनके उपदेशसे वेसी दशाके अंश प्रगट होते हैं उनकी 
अपत्ती दशामें वे गुण कैसे उत्कृष्ट रहे होने चाहिए, उसका विचार करना सुगम है; और जिनका 
उपदेश एकांत नयात्मक हो उससे बसी एक भी दशा प्राप्त होनी संभव नहीं यह भी प्रत्यक्ष समझमें 
आयेगा । सत्पुरुषकी वाणी सर्व नयात्मक रहती है। 

दूसरे प्रश्नोंके उत्तर-- 

प्र०--जिनाज्ञाराधक स्वाध्याय-ध्यानसे मोक्ष है या और किसी तरह ? 
77. उ०-तथाझूप प्रत्यक्ष सदगुरुके योगमें अथवा किसी पृवव॑-कालके दृढ़ आराधनसे जिनाज्ञा 
यथाथे समझमें आये, यथार्थ प्रतीत हो, और उसकी यथार्थ आराधना की जाये तो मोक्ष हो इसमें 
संदेह नहीं । 

प्र०--ज्ञानप्रज्ञासे जानी हुई सब॑ वस्तुका प्रत्याख्यानप्रज्ञासे जो प्रत्याख्यान करता है उसे 
प्रंडित कहा है । 
““ * * उ०-वह यथाथे है। जिस ज्ञानसे परभावके मोहका उपशम अथवा क्षय न हुआ हो, वह 
ज्ञान 'अज्ञान' कहने योग्य है अर्थात्‌ ज्ञानका लक्षण परभावके प्रति उदासीन होना है । 

प्र०--जो एकांत ज्ञान मानता है उसे मिथ्यात्वी कहा है। 

,, उ०--वह यथार्थ है। 
. प्र०--जो एकांत क्रिया मानता है उसे मिथ्यात्वी कहा है। 
.... - उ०--बहु यथार्थ है। 

प्र०--मोक्ष जाननेके चार कारण कहे हैं | तो क्या उन चारमेंसे किसी एक कारणको छोड़- 


कर मोक्ष जाये या संयुक्त चार कारणसे ९ 
उ०--ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप ये मोक्षके कारण कहे हैं, परस्पर अविरोधरूपसे प्राप्त 


होनेपर मोक्ष होता है। 
०--समकित अध्यात्मकी शैली किस त्तरह है ? 
उ०--यथार्थं समझमें आनेपर परभावसे आत्यंत्तिक निवृत्ति करना यह अध्यात्ममाग है । 
ज़ितनी जितनी निवृत्ति होती है उत्तने उतने सम्यक्‌ अंश होते हैं। 
प्र०--पुदगलसें रातो रहे' छे, इत्यादिका क्या भर्थ है? 
०--पुद्गलमें आसक्ति होना मिथ्यात्वभाव है। 
प्र०--अंतरात्मा परमात्माने ध्यावे,' इत्यादिका क्या अर्थ है ? 
उ०--अंत्तरात्महूपसे जो परमात्मस्वरूपका ध्यान करे तो परमात्मा हो जाये | 
प्र०--और अभी कौनसा ध्यान रहता है ? इत्यादि 
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उ०--सदगुरुके वचन्तका वारंवार विचार कर, अनुप्रेक्षण कर परभावसे आत्माको असंग 
करना | 
प्र०--मिथ्वात्व (?) अध्यात्मकी प्रर्पणा आदि लिखकर आपने पुछा कि वह यथार्थ कहता 
है कि नहीं ? अर्थात्‌ समकिती नाम रखाकर विषय आदिकी आकांक्षा और पुद्गलभावके सेवन 
करनेमें कोई बाघा नहीं समझता, और 'हमें बंध नहीं है'--ऐसा जो कहता है, क्या वह यथार्थ 
कहता है ? 
उ०--जानीके मार्गकी दृष्सि देखते हुए वह मात्र मिथ्यात्व ही कहता है। पुद्गलभावसे 
भोगे और ऐसा कहे कि आत्माको कर्म नहीं लगता, तो वह ज्ञानीकी दृष्टिका वचन नहीं, वाचा- 
ज्ञानीका वचन है । 
प्र०--जैनदर्शन कहता है कि पुद्गलभावके कम होनेपर आत्मध्यान फलित्त होगा, यह 
केसे ? 
उ०--वह यथार्थ कहता है । 
प्र०--स्वभावदशा क्या फल देती है ? 
उ०--वह त्तथारूप संपूर्ण हो तो मोक्ष होता है। 
प्र०--विभावदशा क्या फल देती है ? 
उ०--जन्म, जरा, मरण आदि संसार । 
प्र---वीत्तरागकी आज्ञासे पोरसीका स्वाध्याय करे तो क्या फल होता है ? 
उ०--तथारूप हो तो यावत्‌ मोक्ष होता है। 
इस प्रकार आपके प्रश्नोंका संक्ष पमें उत्तर लिखता हूँ | लौकिकभावकों छोड़कर, वाबाज्ञान 
छोडकर, कल्पित विधि-निषेध छोड़कर जो जीव प्रत्यक्ष ज्ञानीकी आज्ञाका आराधन कर, तथारूप 
उपदेद पाकर तथारूप आत्माथमें प्रवृत्ति करे तो उसका अवश्य कल्याण हो | 
. निज कल्पनासे ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदिका स्वरूप चाहे जेसा समझकर अथवा निश्चया- 
त्मक बोल सीखकर जो सद्व्यवहारके लोप करनेमें प्रवृत्ति करे, उससे आत्माका कल्याण होना 
संभव नहीं, अथवा कल्पित व्यवहारके दुराग्रहमें रके रहकर प्रवृत्ति करते हुए भी जीवका कल्याण 
होना संभव नहीं । 
ज्यां ज्यां जे जे योग्य छ, तहां समजबुं तेह। 
त्यां त्यां तेते आचरे, आत्सार्थी जन एह 0 


ु - आत्मसिद्धिशास्त्र' 
एकांत क्रियाजडत्तामें अथवा एकांत शुष्कज्ञानसे जीवका कल्याण नहीं होता । 
७ 5 
[८४५ ] ९१९ ववाणिया, वेशाख वदी ८, मंगल, १९५६ 


3» . 
प्रमत्तातिप्रमत्त ऐसे वर्तमान जीव हैं, और परम पुरुषोंने अप्रमत्तमें सहज आत्मशुद्धि कही 
है, इसलिए उस विरोघके शांत होनेके लिए परम पुरुषका समागम, चरणका योग ही परम हित्त- 
कारी है | शांत्ति: 


७४२ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


९२० ववाणिया, वेशाख वदी ८, मंगल, १९५६ 
३ 


भाई छगनलालका और आपका लिखा यों दो पत्र मिले । वीरमगामकी अपेक्षा यहाँ पहुले 
स्वास्थ्य कुछ ढीला रहा था। अब कुछ भी ठीक हुआ होगा ऐसा मालूम होता है| 


35 परभशांतिः 
छ 

[ ८४६ ] ०२१ ववाणिया, वेशाख वदी ९, बुध, १९५६ 
डे? 


मोक्षमाला' में शब्दांतर अथवा प्रसंगविशेषमें कोई वाक्यांतर करनेकी वृत्ति हो तो करें। 
उपोदघात आदि लिखनेकी वृत्ति हो तो लिखें | जीवनचरित्रकी वृत्ति उपशांत करें | 

उपोद्घातसे वाचकको, श्रोताको अत्यंत्त अल्प मतांत्रकी वृत्तिका विस्मरण होकर ज्ञानी 

पुरुषोंके आत्मस्वभावरूप परम धर्मका विचार करनेकी स्फुरणा हो, ऐसा ध्यात सामान्यतः रखें। 

यह सहज सूचना है। शांत्ति 

छ 

९२२ ववाणिया, वेशाख वदी ९, बुध, १९५५६ 

साणंदसे मुनिश्रीने श्री अंबालालके प्रत्ति लिखवाया हुआ पत्र स्थंभतीर्थंसे आज यहाँ मिला । 

5 परमशांतिः 

नडियाद और वसो-द्ष त्रके चातुर्मासमें तीन त्तीन मुनियोंकी स्थिति हो तो भी श्रेयस्कर 

ही है। 5 परमशांति: 


९२३ ववाणिया, वेज्ञाख वदी ९, बुध, १०८६ 
39 

आज पत्र प्राप्त हुआ । | 

साथके पत्रका उत्तर--पत्रानुसार क्षेत्रमें आज गया है। शरीरप्रकृति उदयानुसार सहज 


स्वस्थ हुई हैं | शांतिः 
कक 

[ ८४७ ] ९२४. ववाणिया, वेशाख वदी १३, शनि, १९५६ 
3# 


आये भनिवरोंके चरणकमलमें यथाविधि नमस्कार प्राप्त हो | वेशाख वदी ७ सोमवारका 


लिखा पत्र प्राप्त हुआ । हि हि 
सडियाद, नरोडा और वसो तथा उनके सिवाय दूसरा कोई क्षेत्र जो निवृत्तिके अनुकूल तथा 

आहारादि संबंधी विशेष संकोचवाला न हो वेसे क्ष त्रमें तीन त्तीत मुनियोंके चातुर्मास करनेमें 

श्रेय ही है । कल ५ ि 

इस वर्ष जहाँ उन वेषधारियोंकी स्थिति हो उस क्ष त्रमें चातुर्मास करता योग्य नहीं । नरोडा- 

में आर्याओंका चातुर्मास उन छोगोंके पक्षका हो तो वह होनेपर भी आपको वहाँ चातुर्मास करना 
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अनुकूल लगता हो तो भी बाधा नहीं; परन्तु वेषधारीके समीफपके क्षत्रमें भी यथासंभव चातुर्मास 
न हो तो अच्छा । 

ऐसा कोई योग्य क्षेत्र दीखता हो कि जहाँ छहों मुनियोंका चातुर्मास रहते हुए आहार 
आदिका संकोच विशेष न हो क्षके तो उस क्षत्रमें छहों मुनियोंका चातुर्मास करनेमें बाधा नहीं, 
परंतु जहाँ तक बने वहाँ तक त्तीन तीन मुनियोंका चातुर्मास करना योग्य है। 

जहाँ अनेक विरोधी गृहवासी जन या उन लोगोंके रागदृष्टिवाले हों अथवा जहाँ आहा- 
रादिका, जनसमूहका संकोचभाव रहता हो वहाँ चातुर्मास योग्य नहीं । बाकी सर्व क्षेत्रोंमें 
श्रेयस्कर हो है । 

आत्मार्थीको विक्षे पका हेतु कया हो ? उसे सब समान ही हैं | आत्मतासे विचरनेवाले आये 


पुरुषोंकों धन्य है ! 5७ शांति: 
फ् 

| ८४८-१ ] ९२५ ववाणिया, वेशाख वदी ३०, सोम, १५०६ 
डे? 


आय॑ मुनिवरोंके लिए अविक्ष पता संभव है | विनयभक्ति यह मुमुक्ष्‌ओंका धर्म है। 

अनादिसे चपलछ मनको स्थिर करें। प्रथम अत्यंततासे सामने होता हो तो इसमें कुछ 
आइचय्य नहीं । क्रमशः उस मनको महात्माओंने स्थिर किया है, शांत किया है, क्षीण किया है, 
यह सचमुच आइचयंकारक है । 


छ 
[ ८४८-२ ] ९२६ ववाणिया, वेशाख वदी ३०, सोम, १९५६ 
3४ 
मुनियोंके लिए अविक्ष पता ही संभव है । मुमुक्ष॒ओंके लिए विनय कत्तंव्य है । 
क्षायोपशमिक असंख्य, क्षायिक एक अनन्य |! (अध्यात्म गीता) 
मतन और निदिध्यासन करनेसे, इस वाक्यसे जो अंत्तरात्मवृत्तिमें प्रतिभासित हो उसे 
यथाशक्ति लिखना योग्य है। शांत्ति: 
छ 
[ ८४८-३ ] ९२७ ववाणिया, वेशाख वदी ३०, १९५६ 


पत्र प्राप्त हुआ | 

यथार्थ देखें तो शरीर यही वेदनाकी मूर्ति है। समय-समयपर जीव उस द्वारा वेदनाका ही 
अनुभव करता है। क्वचितु साता और प्रायः असाताका ही वेदन करता है। मानसिक असाताकी 
मुख्यता होनेपर भी वह सुक्ष्म सम्यग्दृष्टिमानको मालूम होती है। शारीरिक असाताकी मुख्यत्ता 
स्थल दृष्टिमानको भी मालूम हो जाती है। जो वेदना पुवंकालमें सुदृढ बंधसे जीवने बाँधी है, उस 
वेदनाके उदयका प्राप्त होते हुए इंद्र, चंद्र, नागेंद्र या जिनेंद्र भी रोकनेकों समर्थ नहीं | उसके उदय- 
का जीवको वेदन करना ही चाहिए। अज्ञानदृष्टि जीव खेदसे वेदन करें त्तो भी कुछ वह वेदता 
घटती नहीं या चली नहीं जाती | सत्यदृष्टिमान जीव शांतभावसे वेदन करें त्तो उससे वह वेदना 
बढ़ नहीं जाती, परंतु नवीन बंधका हेतु नहीं होती | पुवंकी बलवान निजरा होती है। आत्मार्थी- 
को यही कतंव्य है। 


७४४ श्रीमद्‌ राजचर 


'में शरीर नहीं, परंतु उससे भिन्न ज्ञायक आत्मा हूँ, और नित्य शारवत हूँ । यह वेदना मात्र 
पूर्व कमको है, परंतु मेरे स्वरूपका नाश करनेको वह समर्थ नहीं, इसलिए मुझे खेद कतंव्य ही 
नहीं इस तरह आत्मार्थीका अनुप्रेक्षण होता है। 

छ 
[ ८४०९ ] ९२८ ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी ११, १९५६ 
आय॑ त्रिभोवचके अल्प समयमें शांत्तवृत्तिसे देहोत्सर्ग करनेकी खबर सुनी । सुशील मुमुक्ष ने 
अन्य स्थान ग्रहण किया | 

जीवके विविध प्रकारके मुख्य स्थान हैं। देवलोकमें इंद्र तथा सामान्य त्रायस्त्रिंशदादिकके 
स्थान है। मनुष्यलोकमें चक्रवर्त्ती, वासुदेव, बलदेव तथा मांडलिक आदि स्थान हैं। तिर्य॑चमें भी 
कहीं इष्ट भोगभूमि आदि स्थान है | उत सब स्थानोंको जीव छोड़ेगा, यह निःसंदेह है। जाति, गोत्र 


और बंधु आदि इन सबको अशाइवत्त अनित्य ऐसा यह वास हैं । शांति: 
छे 
[८५० ] ९२९०९ ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी १३, सोम, १५५६ 


3# 

परम क्ृपालु मुनिवरोंकों रोमांचित भक्तिसे नमस्कार हो । 

पत्र प्राप्त हुआ | 

चातुर्माससंबंधी मुनियोंको कहाँसे विकल्प हो ? 

निम्न॑थ क्षे त्रको किस सिरेसे बाँधें ? इस सिरेका संबंध नहीं है । 

निम्न महात्माओंके दर्शन और समागम मुक्तिकी सम्यक प्रत्तीति कराते हैं । 

तथारूप महात्माके एक आय॑ वचनका सम्यक्‌ प्रकारसे अवधारण होनेसे यावत्‌ मोक्ष हो, 
ऐसा श्रीमान त्तीर्थकरने कहा है, वह यथार्थ है । इस जीवमें तथारूप योग्यता चाहिए । 


परम क्ृपालु मुनिवरोंको फिर नमस्कार करते हैं । शांति: 
ही 

[ ८५०-२ | ९३०. ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी १३, सोम, १९०५६ 
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पत्र और 'समयसार' की प्रति मिली । ु 

कुंदकुंदाचार्यक्रत 'समयसार' ग्रंथ भिन्न है। यह ग्रंथकर्ता अलग है, और ग्रंथका विषय भी 
अलग है | ग्रंथ उत्तम है | े ह 

आर्य त्रिभोवनके देहोत्सर्ग करनेकी खबर आपको मिली, जिससे खेद हुआ, यह यथार्थ है। 
ऐसे कालमें आय॑ त्रिभोवन जैसे मुसुक्ष, विरल हैं। दिन प्रति दिन शांतावस्थासे उसकी आत्मा 
स्वरूपलक्षित होती जाती थी | कर्मत्तत्त्वका सूक्ष्मतासे विचार कर, निदिध्यासन कर आत्माको तदनु- 
यायी परिणतिका निरोध. हो यह उसका मुख्य लक्ष्य था | विशेष आयु होती तो वह मुमुक्ष, चारित्र- 
मोहको क्षीण करनेके लिए अवच्य प्रवृत्ति करते । शांतिः शांति शांति: 

छ 

[८५१ ] ०३१ ववाणिया, जेठ वदी ९, गुरु, १९५६ 
मोरवीवासी शुभोपमालायक मेहता चत्रभुज बेचर, 
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आज आपका एक पत्न डाकमें मिल।। 

पृज्यश्रीको यहाँ आनेके लिए कहें। उन्हें अपना वजन बढ़ाना अपने हाथमें है। अन्न, 
वस्त्र या मनकी तंगी नहीं है । केवल उनके समझनेमें अंत्तर होता है। इसलिए यूँ ही रोष करते 
हैं, इससे उलटा उनका वजन घटे पर बढ़े नहीं। उनका वजन बढ़े और वे अपनी आत्माको 
शांत रखकर कुछ भी उपाधिमें न पड़ते हुए इस देह-प्राप्तिको सार्थक करें इतनी ही हमारी विनती 
है। दोनों व्यसनोंको उन्हें वशर्में रखना चाहिए। व्यसन बढ़ानेसे बढ़ता है और नियममें रखनेसे 
नियममें रहता है। उन्होंने थोड़े वक्तमें व्यसचको तीन गुना कर डाला है, तो उसके लिए उन्हें 
उलाहना देनेका हेतु इतना ही है कि इससे उनकी कायाको बहुत नुकसान होता है, तथा मन 
परवश होता जाता है, जिससे इस लोक और परलोकका कल्याण चूक जाता है। समयके अनुसार 
मनुष्यकी प्रकृत्ति न हो तो मनुष्यका वजन नहीं पड़ता और वजनके विनाका मनुष्य इस जगतमें 
निकम्मा है | इसलिए उनका वजन रहे इस तरह वतंच करनेके लिए हमारा अनुरोध है। सहज 
वात्तमें वीचमें आनेसे वजन नहीं रहता पर घटता है। यह ध्यान रखना चाहिए। अब तो थोड़ा 
वक्त रहा है तो जेसे वजन बढ़े वेसे वतंत करना चाहिए । 

अपनेको मिली मनुष्यदेह भगवानकी -भक्ति और अच्छे काममें गुजारती चाहिए । 

पुज्यश्नीको आज रात्तकी ट्रेनमें भेजें । 

कं 


[ ८५२ ] ण्श्२ ववाणिया, ज्येष्ठ वदी १०, १०५६ 
3४ 
पत्र प्राप्त हुए | शरीर-प्रकृति स्वस्थास्वस्थ रहती है, विक्षेप कतंव्य नहीं है । 
हे आय॑ ! अंत्तमुंख होनेका अभ्यास करें । शांत्िः 
७ 


[ ८७४-१७ ] ९३३ 
3४ नमः 
अपूर्व शांति और समाधि अचलतासे रहती है। कुंभक, रेचक पाँचों वायु सर्वोत्तम गतिको 
आरोग्य-वलसहित देती हैं । 
७छ 
[ <५३-१ ] ०३४ ववाणिया, ज्येष्ठ वदी ३०, बुध १०५६ 
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3 
परम पुरुषको अभिमत अभ्यंतर और बाह्य दोनों संयमको 
उल्लासित भक्तिसे नमस्कार । 

'ममोक्षमाला' के विषयमें आप यथासुख प्रवृत्ति करें। | 

मनुष्यता, आय॑ता, ज्ञानीके वचनोंका श्रवण, उनमें आस्तिकत्ता, संयम, उसके प्रति वीर्य॑वृत्ति, 
प्रतिकूल योगोंमें भी स्थिति, अंतपर्यत्त संपूर्ण मार्गहप समुद्रको तर जाना-ये उत्तरोत्तर दुलेभ 
और अत्यंत कठिन हैं, यह निःसंदेह है । 

९ 


७४६ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


शरीर-स्थिति क्वचित्‌ ठीक देखनेमें आत्ती है, क्वचित्‌ उससे विपरीत देखनेमें आती है| 


अभी कुछ असाताकी मुख्यता देखनेमें आती है । 5 शांति: 
् 

[ ८५३-२-३ ] ९३५ ववाणिया, ज्येष्ठ वदी ३०, वृध, १९५६ 
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चक्रवर्तीकी समस्त संपत्तिकी अपेक्षा भी जिसका एक समय मात्र भी विशेष मल्यवान है 
ऐसी यह मनुष्य-देह और परमार्थंके अनुकूल योग प्राप्त होनेपर भी, यदि जन्म-मरणसे रहित परम- 
पदका ध्यान न रहा तो इस मनुष्य-देहकी अधिष्ठित आत्माको अनंत्तवार धिक्‍कार ही! 

जिन्होंने प्रमादकी जय की उन्होंने परमपदकी जय की | 

पत्र प्राप्त हुभा । 

दरीर-स्थिति अमुक दिन स्वस्थ रहत्ती है और अमुक दिन अस्वस्थ रहती है| योग्य स्व- 
स्थताकी ओर अभी वह गमन नहीं करती, तथापि अविक्ष पता कतंव्य है। शांति: 


छः 
[ ८५४ ] ९३५६ ववाणिया, ज्येष्ठ वदी ३०, १५५४६ 
जिससे चितितत प्राप्त हो उस मणिको चित्तामणि कहा है; यही यह मनुष्य-देह है कि जिस 
देहमें, योगमें सर्व दुःखके आत्यंत्तिक क्षयकी चिता ठानी तो पार पड़ती है । 
जिसका माहात्म्य अचित्य है, ऐसा सत्संगरूपी कल्पवृक्ष प्राप्त होनेपर जीव दरिद्र रहे, 
ऐसा हो तो इस जगतमें वह ग्यारह॒वाँ आश्चय ही है । 


[ ८५५-१ ] ९३७ ववाणिया, आषाढ सुदी १, गुरु १९५६ 


छे+ 


प्रम कृपालु मुनिवरोंकों नमस्कार प्राप्त हो | 

नडियादसे लिखवाया पत्र आज यहाँ प्राप्त हुआ । 

जहाँ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव आदिकी अनुकूलता दिखायी देती हो वहाँ चातुर्मास करनेमें 
आये पुरुषोंको विक्ष प नहीं होता । दुसरे क्ष त्रकी अपेक्षा बोरसद अनुकूल प्रतीत हो तो वहाँ 
चातुर्मासकी स्थित्ति कतंव्य है । 

दो वक्त उपदेश और एक वक्त आहार ग्रहण तथा निद्रा-समयके सिवाय बाकीका अवकाश 
मुख्यतः आत्मविचा रमें, पद्मनंदी' आदि शास्त्रावलोकनमें और आत्मध्यानमें व्यत्तीत करना योग्य 
है। कोई बाई या भाई कभी कुछ प्रश्त आदि करे, त्तो उसका योग्य समाधान करना, कि जिससे 
उसकी आत्मा शांत हो । अशुद्ध क्रियाके निषेधक वचन उपदेशरूपसे न बताते हुए, शुद्ध क्रियामें 
जैसे लोगोंकी रुचि बढ़े वेसे क्रिया कराते जायें | 

उदाहरणके लिए, जेंसे कोई एक मनुष्य अपनी रूढिके अनुसार सामायिक ब्रत्त करता हैं, 
तो उसका निषेध न करते हुए, जिस त्तरह उसका वहु समथ उपदेशके श्रवणमें या सत्शास्त्रके 
अध्ययनमें अथवा कायोत्समर्में बीते, उस तरह उसे उपदेश करना | उसके हृदयमें भी सामायिक 
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त्रत आदिके निषेधका किचित्मात्र आभास भी न हो ऐसी ग॑भीरतासे शुद्ध क्रियांकी प्रेरणा देनी । 
स्पष्ट प्रेरणा करते हुए भी वह क्रियासे रहित होकर उन्मत्त हो जाता है; अथवा आपकी यह क्रिया 
ठीक नहीं' इतना कहनेसे भी, आपको दोष देकर वह क्रिया छोड़ दे, ऐसा प्रमत्त जीवोंका स्वभाव 
है; और लोगोंकी दृष्टिमें ऐसा आये कि आपने ही क्रियाका निषेध किया है। इसलिए मतभेदसे दूर 
रहकर, मध्यस्थवत्‌ रहकर, स्वात्माका हित करते हुए, ज्यों ज्यों परात्माका हित हो त्ों त्यों प्रवृत्ति 
करता, और ज्ञानीके मार्गंका, ज्ञान-क्रियाका समन्वय स्थापित करना, यहो निज॑राका सुंदर मां है। 

स्वात्महितमें प्रमाद न हो और दूसरेको अविक्षेपत्तासे आस्तिक्‍्यवृत्ति बँधे, वेसा उसका 
श्रवण हो, क्रियाकी वृद्धि हो, फिर भी कल्पित भेद न बढ़े और स्व-पर आत्माको शांति हो ऐसी 
प्रवृत्ति करनेमें उल्लसित वृत्ति रखिये | जैसे सत्शास्त्रके प्रति रुचि बढ़े वेसे कीजिये । 


यह पत्र परम क्षपालु श्री लल्लुजी मुनिकी सेवामें प्राप्त हो । # शांति: 
७ 
[ ८५५-२ ] 7 - ९३८ ववाणिया, आषाढ सुदी १, १९५५६ 


ते माटे ऊभा कर जोडी, जिनवर आगछ कहिए रे। 

समयचरण सेवा शुद्ध देजो, जेस आनंदधन लहीए रे ४४ 
“--श्रीमान आनंदघनजी 
पत्र प्राप्त हुए। शरीरस्थिति स्वस्थास्वस्थ रहत्ती है; अर्थात्‌ क्वचित्‌ ठीक, क्वचित्‌ 
असातामुख्य रहती है। मुमुक्षुभाई इस तरह त्तीथ्थयात्रा करे कि लोक विरुद्ध न हो, इसमें आज्ञा- 


का अतिक्रम नहीं होता । $ शांतिः 
४ 
[ ८५६-१ ] | र्क्द ह  मोरबी, आषाढ वदी ९, शुक्र, १९५६ 
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सम्यक्‌ प्रकारसे वेदना सहन करनेरूप परम धर्म परम पुरुषोंने कहा है। ॥॒ 
तीक्ष्ण वेदबाका अनुभव करते हुए स्वरूपश्रंशवृत्ति न हो यही शुद्ध चारित्रका माग है। 
उपशम ही जिस ज्ञानका मूल है, उस ज्ञानमें तीक््म वेदता परम निजरा भासने थोग्य है । 


3» शांत्ति: 
छ 

[ <९५६-२ ] ९० मोरबी, आषाढ वदी ९, शुक्र, १०५६ 
३४ 


परमकृपानिधि सुनिवरोंके चरणकमलमें विनय भक्तिसे नमस्कार प्राप्त हो । 

पत्र प्राप्त हुए । कि 

शरीरके प्रति असातामुख्य उदयमान्‌ रहती है। तो भी अभी स्थिति सुधारपर मालूम 
होती है । ह । 
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आधषाढ पृर्णिमापर्यतके चातुर्माससंबंधी आपश्नीके प्रत्ति जो कुछ अपराध हुआ हो उसके 
लिए नम्नत्तासे क्षमा माँगता हूँ । 

गच्छवासीको भी इस वर्ष क्षमापत्र लिखनेमें प्रतिकूछता नहीं लगती । 

पद्मनंदी, गोम्मटसार, आत्मानुशासन, समयसारमूल इत्यादि परम श्ञांत श्रतका अध्ययन 
होता होगा | हु 


आत्माका शुद्ध स्वरूप याद करते हैं | : # शांति: 
[ ८४८ ] ९४१ मोरवी, श्रावण वदी ४, मंगल, १९५५६ 
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संस्कृत-अभ्यासके योगके विषयमें लिखा, परंतु जब तक आत्मा सुदृढ़ प्रतिज्ञासे वर्तत न 
करे तब तक आज्ञा करना भयंकर हैं। 

जिन नियमोंमें अतिचार आदि प्राप्त हुए हों, उनका यथाविधि कृपालु मुनियोंसे प्रायश्चित्त 
ग्रहण करके आत्मशुद्धता करना योग्य है, नहीं तो भयंकर तीत्र बंधका हेतु है । नियममें स्वेच्छा- 
चारसे प्रवतंत करनेकी अपेक्षा मरण श्रेयस्कर है, ऐसी महापुरुषोंकी आज्ञाका कुछ विचार नहीं 
रखा, ऐसा अपराध आत्माके लिए भयंकर क्‍यों न हो ? ; 

मुमुक्ष, उमेद आदिको यथायोग्य | 

७ 

[ ८५९ ] ९४२ मोरबी, श्रावण वदी ५, बुध, १९५६ 
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कदाचित्‌ निवृत्तिमुख्य स्थलकी स्थितिके उदयका अंतराय प्राप्त हुआ हो तो हे भाय॑ ! 
आप श्रावण वदी ११ से श्री भाद्रपद सुदी पुणिमापय॑त सदा सविनय परम निवृत्तिका इस त्तरह 
सेवन कीजिये कि समागमवासी मुमुक्षुओंके लिए आप विशेष उपकारक हो जायें और वे सब 
निवृत्तिभूत सदुनियमोंका सेवन करते हुए सत्शास्त्रके अध्ययन आदियें एकाग्र हों, यथाशक्ति त्रत्त, 
नियम और गुणका ग्रहण करें। 

शरीरस्थितिमें सबल असाताके उदयसे यदि निवृत्तिमुख्य स्थलका अंत्राय भालूम होगा 
तो यहाँसे आपके अध्ययन, मनन आदिके लिए योगशास्त्र' पुस्तक भेजनी होगी, जिसके चार 
प्रकाश दूसरे मुमुक्षुभाइयोंको श्रवण करानेसे परम छाभका संभव है । 


94० 


हे आय॑ ! अल्प आयुवाला है, दुषमकालमें प्रमाद कर्तंव्य नहीं; तथापि आराधक जीवोंका 
तद्गतु सुदृढ़ उपयोग रहता है। 


आत्मवलाधीनतासे पत्र लिखा गया है। 55 शांति: 
७ 
[ ८६१ ] ९४३ मोरवी, श्रावण वदी ७, शुक्र, १९५६ 
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जिनाय नमः 
परम निवृत्तिका निरंतर सेवन करना यही ज्ञानीकी प्रधान आज्ञा है; तथारूप योगमें अस- 


इ१चथाँ वर्ष , ७४० 


मर्थेता हो तो निवृत्तिका सदा सेवन करना, अथवा स्वात्मवीयंका गोपन किये विना भरसक 
निवृत्तिका सेवन करने योग्य अवसर प्राप्त कर आत्माको अप्रमत्त करना, ऐसी आज्ञा है । 

अष्टमी, चतुदंशी आदि पर्व तिथियोंमें ऐसे आशयसे सुनियमित वतंनसे प्रवृत्ति करनेके लिए 
आज्ञा की है। 


काविठा आदि जिस स्थलमें उस स्थितिसे आपको और समागमवासी भाइयों और बाइयों: 
को धर्म-सुदढता प्राप्त हो, वहाँ श्रावण वदी ११ से भाद्रपद पूणिमापर्यत्त स्थिति करना योग्य है। 
आपको और दूसरे समागम वासियोंको ज्ञानीके मार्गंकी प्रतीत्तिमें निःसंशयत्ता प्राप्त हो, उत्तम गुण 
व्रत, नियम, शील और देवगरुधर्मकी भक्तिमें वीयं परम उल्लास पाकर वतन करे, ऐसी सदढता 
करना योग्य है, और यही परम मंगलकारी है । 


जहाँ स्थित्ति करें वहाँ अपना वत्तंत ऐसा रखिये कि उन सब समागम वासियोंको ज्ञानीके 


मार्गकी प्रतीति सुदुढ हो और वे अप्रमत्ततासे सुशीलकी वृद्धि करें। 5+ शांति: 
के 

[ ८६२ |] ९४४ मोरबी, श्रावण वदी १०, १९५६ 
' डे? 


स्थंभतीथेस्थित भाई कीलाभाई तथा त्रिभोवन आदि मुमुक्षु, 

आज “ोगशास्त्र' ग्रंथ डाकमें भेजा गया है। 

श्री अंबालालकी स्थित्ति स्थंभतीर्थमें ही होनेका योग बने तो वैसे, नहीं तो आप और 
कीलाभाई आदि मुमुक्ष ओंके अध्ययत्त और श्रवण-मननके लिए श्रावण वदी ११ से भाद्रपद पूर्णिमा 
पर्यत सुब्रत, नियम, और निवृत्ति-परायणताके हेतुसे इस ग्रंथका उपयोग कतंव्य है। 
, . प्रमत्तभावने इस जीवका बुरा करनेमें कोई न्यूनता नहीं रखी, तथापि इस जीवको निज 
हितका ध्यान नहीं है, यही अतिशय खेदकारक है। 

हे आय॑ ! अभी उस प्रमत्तभावको उल्लासित वीय॑से शिथिल करके, सुशीलसहित्त सत्शुत्त- 
का अध्ययन करके निवृत्तिसे आत्मभावका पोषण करें। 


अभी नित्यप्रत्ति पत्रसे निवृत्तिपरायणता लिखनी योग्य है| अंबालालको पत्र प्राप्त हुआ 


होगा । ह 
यहाँसे स्थितिसें परिवत्तन होगा और अंबालालको जतताना योग्य होगा तो कल तक हो 
सकता है | यथासंभव तारसे खबर देनी होगी । 
| छ 


[८६३२] . फ ९४५ .. मोरबी, श्रावण वदी १०, १९५६ 
श्री पर्युपण-आराधना, ० 
एकांत योग्य स्थलमें 
प्रभातमें--(१) देवगुरुकी उत्कृष्ट भक्तिवृत्तिसे अंत्तरात्मध्यानपुर्वेंक दो घड़ीसे चार घड़ी 
त्तक उपज्ञांत्त ब्रत्त । 
(२) श्रुत पद्मनंदी' आदिका अध्ययन श्रवण । 
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मध्यान्नमें--(१) चार घड़ी उपशांत ब्रत | 
(३) श्रुत्त 'क्मग्रंथ'का अध्ययन, श्रवण; 'सुदुष्टितरंगिणी' आदिका थोड़ा अध्ययन | 
सायकालमें-(१) क्षमापनाका पाठ | 
(२) दो घड़ी उपशांत ब्रत | 


(३) कमंविषयकी ज्ञानचर्चा । 
सर्व प्रकारके रात्रिभोजनका सर्वथा त्याग हो सके तो भाद्रपद पृणिमा लक एक वक्त 
आहारमग्रहण | पंचमीके दिन घी, दूध, तेल और दहीका भी त्याग। उपच्ांत ब्रतमें विशेष काल- 
निर्गमन | हो सके तो उपवास करना | हरी वनस्पतिका स॒वंथा त्याग | आठों दिल ब्रह्मचयेका 


पालन | हो सके तो भाद्रपद पुनम तक | शमस्‌ 
है छ 
[ ८६५-२ ] ९४६ 
श्री 'मोक्षमाला' के 'ग्रज्ञावबोध'की संकलना 

१, वाचकको प्रेरणा २. जिनदेव ३. निग्नेथ 

४. दयाकी परम धर्मत्ता ५. सदझचा ब्राह्मणन्ञ ६. मेत्री आदि चार भावना 

७. सत्गास्त्रका उपकार <. प्रमादके स्वरूपका ९.. तीन मनोरथ 
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[ <६६ ] ९४७ वढवाणकेम्प, कात्तिक सुदी ५, रवि, १९५७ 
३४ 

वत्तमान दुःबमकाल चलता है। मनुष्योंके मन भी दुःषम ही देखनेमें आते हैं। बहुत करके 
परमाथथसे शुष्क अंतःकरणवाले परमार्थका दिखाव करके स्वेच्छासे चलते हैं । 

ऐसे वक्‍तमें किसका संग करना, किसके साथ कित्तना काम निकालना, किसके साथ कितना 
बोलना, और किसके साथ अपने कितने कार्य-व्यवहारका स्वरूप विदित किया जा सके; ये सब 
ध्यानमें रखनेका वक्‍त है | नहीं तो सद्वृत्तिमाव्‌ जीवको ये सब कारण हानिकर्त्ता होते हैं । इसका 
आभास तो आपको भी अब ध्यानमें आत्ता होगा। शांति 

ह .॥ 

[ ८६५ ] ९४८ मुंबई, शिव, मगसिर वदी ८, १९५७ 

मदनरेखाका अधिकार, उत्तराध्ययन'के नवम अध्ययनमें नमिराज ऋषिका चरित्र दिया है 
उसकी टीकामें है। ऋषिभद्र पुत्र॒का अधिकार 'भगवतीसूत्र के” शतकके उद्देशमें आया है। ये 
दोनों अधिकार-अथवा दूसरे वैसे बहुतसे अधिकार आत्मोपकारी पुरुषके प्रति वंदना आदि भक्तिका 
निरूपण करते हैं। परन्तु जनमंडलके कल्याणका विचार करते हुए वसे विषयकी चर्चा करनेसे 


१, शतक ११, उदृश १२। 
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इंडवाँ वर्ष ७५३ 


आपको दूर रहना योग्य है। अवसर भी वेसा ही है। इसलिए आप इन अधिकार आदिकी चर्चा 
करनेमें एकदम शांत रहें | परन्तु दूसरी तरह आप इस प्रकारसे वर्तंन करें कि जिससे उन्त लोगोंकी 
आपके प्रति उत्तम सनोभाववृत्ति किवा-भावना हो, और जो पूर्वापर बहुत्तसे जीवोंके हितका ही 
हेतु हो । । 
जहाँ परमार्थके जिज्ञासु पुरुषोंका मंडल हो वहाँ शास्त्रप्रमाण आदिकी चर्चा करना योग्य 
है; नहीं तो बहुत करके उससे श्रेय नहीं होता | यह मात्र छोटा परिषह है। योग्य उपायसे प्रवृत्ति 
करें, परन्तु उद्देगवाला चित्त न रखें। 


९४९ तिथ्थल-वलसाड, पौष वदी ,१०, मंगल, १९५७ 


९५» 
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भाई मनसुखकी पत्नीके स्वगंवास होनेकी खबर जानकर आपने दिलासाभरित पत्र लिखा 
वह मिला । 

परिचर्याका प्रसंग लिखते हुए आपने जो वचन लिखे हैं वे यथार्थ हैं। शुद्ध अंतःकरणपर 
असर होनेसे निकले हुए वचन हैं । 

लोकसंज्ञा जिसकी जिदगीकी कुतुबनुमा है वह जिंदगी चाहे जैसी श्रीमंत्तता, सत्ता या कुटुंब 
परिवार आदिके योगवाली हो तो भी वह दुंःखका ही हेतु है। आत्मशांति जिस जिंदगीकी कुतुब- 
नुमा है वह जिंदगी चाहे तो एकाकी निर्धन और निर्वस्त्र हो तो भी परम समाधिका स्थान है। 


७ 
[ ८७० | ९५०. वढ़वाणकैम्प, फागुन सुदी ६, शनि, १९५७ 
... उे£ 
कृपाल मुनिवरोंको सविनय नमस्कार हो। 


पत्र प्राप्त हुआ । 

जो अधिकारी संसारसे विराम पाकर मुत्तिश्रीके चरणकमलके योगसे विचरना चाहता है 
उस अधिकारीको दीक्षा.देनेमें मुनिश्रीको दूसरे प्रतिबंधका कोई हेतु नहीं | उस अधिका रीको अपने 
बडोंका संतोष संपादन कर आज्ञा लेना योग्य है, जिससे मुनिश्वीके चरणकमलूमें दीक्षित होनेमें 
दसरा विक्षेप न रहे । 

इस अथवा किसी दूसरे अधिकारीको संसारसे उपरामवृत्ति हुई हो और वह आत्मार्थ-साधक 
है ऐसा प्रतीत होता हो तो उसे दीक्षा देनेमें मुनिवर अधिकारी हैं। मात्र त्याग लेनेवाले और त्याग 
देनेवालेके श्रेयका मार्ग वृद्धिमान रहे, ऐसी दृध्सि वह प्रवृत्ति होती चाहिए | 

. शरीर-स्थिति उदयानुपतार है ।.बहुत करके आज राजकोट जाना होगा. |: प्रवचनसार ग्रंथ 

लिखा जाता है, वह यथावसर मुनिवरोंको प्राप्त होना संभव है। राजकोटमें थोड़े दिन स्थितिका 
संभव है । 5 शांति 


थ्प 


७प४ श्रीमद्‌ राज न्नन्द्र 


[८७१ | था 4 राजकोट, फ़ागुन वदी ३, शुक्र, १९५५७ 
अति त्वरासे प्रवास-पुरा करना था । वहाँ बीच्में सहराका रेगिस्तान संप्राप्त हुआ । 
सिरपर बहुत बोझ रहा था उसे आत्मवीयंसे जिसप्तरह अल्पकालमें वेदन कर लिया जाये 

उस तरह योजना करते हुए पैरोंने निकाचित उदयमान थकान ग्रहण की । 

-जो स्वरूप है वह अन्यथा नहीं होता, यही अद्भुत आइचर्य है.। अव्यावाध स्थिरता है। 
शरीर-स्थिति उदयानुसार मुख्यतः कुछ असाताका वेदन कर साताके प्रति। शांति: 


७ 
[ ८७२ ] ९५२ राजकोट, फागुन वदी १३, सोम, १९८५७ 


: 5 शरीरसंबंधी दूसरी बार आज अप्राकृत क्रम शुरू हुआ । 
ज्ञानियोंका सनातन सन्मार्ग जयवंत रहे । 


७ 
[ ८७३ ] पा ९५३ राजकोट, चैत्र सुदी २, शुक्र, १९५७ 
अनंत शांतमूत्ति चंद्रप्रभस्वामीको नमः | 
वेदनीयको त्थारूप उदयमानत्तासे वेदन करनेमें हष-शोक क्या ?..... 5 शांति: 
बी । ७ * ७ ला । 
[ ८७४ ] ९५४ राजकोट, चेत्र सुदी ९. १०५७ 
3? 
श्री जिन परमात्मने नमः 
(१) इच्छे छे जे जोगी जन, अनंत सुखस्वरूप । 


मुठ शुद्ध ते आत्सपद, सयोगी जिनस्वरूप॥ १॥ _ 
आत्मस्वभाव अगम्प ते, अवलंबन आधार ।: 
'जिमपदथी . दर्शावियों, तेहस्वरूप प्रकार ॥ २॥ 
. जिंनप्द निजपद . एकता, भेदभाव नहीं कांई। 
लक्ष थवाने तेहनो, कह्मां ज्ञास्त्र सुखदाई॥ ३॥ 


अंतिम संदेश 

भावार्थ--योगीजन जिस अंनंतेसुंखमंय मोक्षपदकी इच्छा करते हूँ वह मोक्षपद--परमात्मपद 
भलत: श॒द्ध आत्मपदरूंप है; वह पद संयोगी-स्वरूपंसें अर्थात देहधारी जीवन्मुक्त जिन्त भगवानमें 
स्पष्ट प्रकाशित है ॥ १ ॥ | 

वह शुद्ध आत्मस्वभाव अरूपी होनेसे समझमें नहीं आ सकता | इसलिए देहथा री जिन भगवान- 
के अवलंबनसे समझमें आ- सकंता' है | आत्माथियोंके लिए जिनका अवलंबन पंरम आधांर है ॥ २॥। 

मल स्वरूपकी दष्टिसे जिन और जीवकी आत्मा दोनों एक है--इनमें कोई भी भेदभाव नहीं 
है । उसका बोध होनेके लिए सुखदायी शास्त्र रचे गये हूँ ॥| ३ ॥॥ 





३े४वाँ वर्ष छपप्‌ 


जिन प्रवचन दुर्गम्यता, थाके अति मतिमान। 
अवलंबन श्री सदगुरु, सुगम अने सुखखाण॥ ४४७ 
उपासना जिनचरणनी, अतिशय भक्तिसहित । 
सुनिजन संगति रति अति, संयम योग घटित॥ ५४७ 
गुणप्रसोद अतिशय रहे, रहे अतमुंख योग। 
प्राप्ति श्री सदगुरु बडे, जिन दर्शन अनुयोग ॥ ६॥ 
प्रववन समुद्र बिदुमां, ऊलटी” आवे एम। 
पृ्५रं चौदनी लब्धिनुं, उदाहरण पण तेस॥ ७॥ 
विषय विकार सहित जे, रह्मा मतिना योग। 
परिणासनी  विषमता, तेने योग अयोग ॥ ८ ॥ 
संद विषय ने सरलता, सह आज्ञा सुविचार। 
करुणा कोमलतादि ग्रुण, प्रथम भुभिका धार॥९॥७ 
रोक्‍्या शब्दांदिक विषय, संयम साधन राग। 
जगत इष्ट नहि आंत्सथी, मध्य पात्र महाभाग्य ॥ १० ॥ 
नहि तृष्णा जीव्यातणी, मरण योग नहीं क्षोभ। 
सहापान्न ते मार्गला, परस योग जितलोभ॥ ११॥ 


जिन-प्रवचन भ्त्ति दुर्गम हैं, अति मतिमाच पंडित भी उसका मम पानेमें थक जाते हैं | वह 
श्रीसद्गुरुक अवलंबनसे सुगम एवं सुखनिधि सिद्ध हो जाता है।॥ ४ ॥ 

यदि जिनवरकी अतिशय भक्तिसहित उपासना हो; मुनिजनोंकी संगतिमें अति रत्ति हो, 
मन, वचन और कायाके योगका संयम हो, इसी तरह गुणीजनोंके गुणोंके प्रति प्रमोद भावना रहे 
और मन, वचन एवं कायाका योग अंतमुंख रहे; तो श्री सदगुरुकी कृपासे चार अनुयोगगर्भितत 
जिनसिद्धांतका रहस्य प्राप्त हो । जिस त्तरह जिनका त्रिपदी वाक्य--उप्पस्नेवा, विगमेवा, धुवेइवा-- 
गणधरोंको चौदह पृव॑का ज्ञान प्रकाशित करनेके लिए लब्धिवाक्य सिद्ध हो जाता था; उसी तरह 
सद्गूरुका वचनरूप लब्धिवाक्य समस्त शास्त्रसमुद्रका पार पानेका आधार सिद्ध हो जाता है। 
अर्थात्‌ समुद्रजलके एक बिदको चखनेसे सारे समुद्रके जलका खयाल आ जाता है, इसी तरह ज्ञानी- 
के एक वाक्यके यथार्थ बोधसे समस्त प्रवचनसमुद्रका पार प्राप्त हो जाता है || ५-६-७ ॥। 

मतिके योगवाले जीव यदि विषयविका रमें आसक्त हैं तो उनके परिणाम विषम हुआ ही 
करते हैं अर्थात्‌ रागद्देष आदिसे युक्त रहते हैं, जिससे उन्हें आत्मप्राप्ति नहीं हो पाती; इसलिए 
उनका बुद्धिका योग अयोग हो जाता है अर्थात्‌ व्यर्थ सिद्ध होता है ॥ «८ ॥ 

विषयासक्तिकी मंदता, सरलत्ता, आज्ञापुवंक सुविचार तथा करुणा, कोमलछता आदि गण 
रखनेवाले जीव आत्मप्राप्तिकी प्रथम भूमिकाके योग हैं ॥। ९॥ 

जिन जीवोंने शब्दादि पाँच विषयोंके निरोधरूप इंद्रियसंयमको सिद्ध कर लिया है; सत्संग 
सत्शास्त्र आदि संयमके साधनोंमें जिनकी प्रीति है, आत्महित्तकी दृष्टिसे जिन्हें जगत्त इष्ट नहीं है; वे 
महाभाग्य जीव मध्यपात्र अथात्‌ आत्मप्राप्तिकी मध्यम भूमिकाके योग हैं ॥ १० ॥| 

जिन्हें जीवतकी तृष्णा नहीं है और मरणका क्षोभ नहीं है, तथा जिन्होंने लोभ आदि 
कषायोंकी जीत लिया है, वे आत्मप्राप्तिके परमयोग मार्गके श्रेष्ठ पात्र-अधिकारी है॥ ११॥ 


१, पाठांतर 'उल्लसी । 


७५६ शीमद्‌ राज॑चनद्रे 


(२) आव्ये बहु समदेशमां, छाया जाय समाई। 
आव्ये तेम स्वभावमां, सन स्वरूप पण जाई॥ १ 
ऊपजे मोह विकहपथी, समस्त आ संसार। 
अन्तमुंख अवलोकतां, विलय थतां नहि वार॥ २ 
2९ ३ ८ 
(३) सुखधाम अनंत सुसंत चही, दिन रात्र रहे तद॒ध्यान महीं । 
परश्ञांति अनंत सुधामय जे, प्रणसुं पद ते चर ते जय ते ॥ १ 
जिस तरह जब सूय॑ मध्याक्तमें मध्यमें--बहुत समप्रदेशमें आता है, तब पदार्थोकी छाया- 
उन्हींमें समा जाती है; उसी तरह मन भी अपनी विषम परिणतिको छोड़कर आत्माके स्वभावसपें 
स्थिर हो जाये तो उसके संकल्प-विकल्पात्मक स्वरूपका लय हो जाता है अर्थात्‌ वह आत्मामें 
समा जाता है॥ १॥ 
यह समस्त संसार मोह॒विकल्पसे उत्पन्न होता है। अंतमृंख वृत्तिसे देखनेसि इसका नाश 
होनेमें देर नहीं लगती ॥| २ ॥॥ 
। ऋ ३ 2 
जो अनंत सुखका धाम है, जिसे संत्त जन चाहते हैं, जिसके ध्यानमें वे दिन-रात छीन रहते 
हैं, जो परमशांति एवं अनंत्त सुधासे परिपूर्ण है उस पदको प्रणाम करता हूँ, वह श्रेष्ठ हैं, उसकी 
जय हो ॥ १॥ 
७ 
श्ष्प मोरबी, चेत्र सुदो १, सोम, १९५७ 
हुँ ॥ 
यद्यपि बहुत ही धीमा सुधार होता हुआ मालूम होता है, तथापि अब शरीर-स्थिति 
ठीक है । 
हे ऐसा मालूम नहीं होता कि कोई रोग हो । सभी डाकटरोंका भी यही अभिप्राय है । निर्व- 
लता बहुत्त है । वह घटे ऐसे उपायों या कारणोंकी अनुकूछताकी आवश्यकता है, अभी वसी कुछ 
भी अनुकूलता मालूम होती है । ह रे 
कल या परसोंसे यहाँ एक सप्ताहके लिए धारशीभाई रहनेवाले हैँ। इसलिए अभी त्तो 
सहजतासे आपका आगमन न हो तो भी अनुकूछता है। मनसुख प्रसंगोपात्त घबरा 380 है 
और दूसरोंको घबरा देता है | वेसी कभी स्थिति भी होती है। आवश्यक जैसा होगा त्तो में आपको 
बुला लगा | अभी आप आता स्थगित्त रखें | हलके मनसे काम करते जायें | यही विचती | झांतिः 


उपदेश नोंध 
( प्रासंगिक ) 


९५७ मुंबई, कात्तिक सुदी, १९५० 
श्ऋ 
श्री पड्दर्शनसमुच्चय ग्रंथका भाषांत्तर श्री मणिभाई नभुभाईने अभिप्रायाथं भेजा है। 
अभिष्रायार्थ भेजनेवालेकी कुछ अंत्तर इच्छा ऐसी होती है कि उससे रंजित होकर उसकी प्रशंसा 
लिख भेजना । श्री मणिभाईने भाषांतर अच्छा किया है, परंतु वह दोषरहित नहीं । 
छे 


[७०६ ] २ ववाणिया, चेत्र सुदी ६ बुध, १०८३ 
वेशभूषा चटकीली न होनेपर भी साफ-सुथरी हो ऐसी सादगी अच्छी है। -चटकीलेपनसे 
कोई पाँच-सौके वेतनके पाँच-सौ-एक नहीं कर देता, और थोग्य सादगीसे कोई पाँच-सौके चार-सौ 
निन्‍्यानबे नहीं कर देता । 
धर्ममें लौकिक बड़प्पन, माप, महत्त्वकी इच्छा, यह धम्मके द्रोहरूप हैं | 
धर्मके वहानेसे अन्ताये देशमें जाने अथवा सूत्रादि भेजनेका निषेध करनेवाले, नगारा बजा- 
कर निषेध करनेवाले, अपने मान, महत्व और वड़प्पन्का प्रइन आये वहाँ इसी धर्मको ठुकराकर, 


* मोरबीके मुमुक्षु साक्षर श्री मससुखभाई किरतचंदने अपनी स्मृतिसे श्रीमद्जीके प्रसंगोंकी जो नोंध 
की थी । १ से २६ तकके आँक उसमेंसे लिए गये हैं । 


७५८ श्रीसद्‌ राजचर्द् 


इसी धर्मंपर पेर रखकर, इसी निषेघका निषेध करें, यह धर्मद्रोह ही है। धर्मका महत्त्व त्तो बहाना- 
रूप है, और स्वार्थंसंबंधी मान आदिका प्रश्न मुख्य है, यह धर्मद्रोह ही है। 

श्री वीरचंद गांधीको विलछायत आदि भेजने आदियमें ऐसा हुआ है.। 

जब धर्म हो मुख्य रंग हो तब अहोभाग्य है ! 

प्रयोगके बहानेसे पशुवध करनेवाले रोग-दुःख दूर करे त्तो तबकी बात तब, परंतु अब त्तो 
बैचारे निरपराधी प्राणियोंको खूब दुःख देकर, मारकर अज्ञानतावश कर्मका उपाज॑न करते हैं | 
पत्रकार भी विवेक-विचारके विना इस कार्यकी पुष्टि करनेके लिए लिख मारते हैं । 

छ 

[ ८०१ ) रे मोरबी, चेनत्र वदी ७, १०५५ 

विशेष हो सके तो अच्छा । ज्ञानियोंको भी सदाचरण प्रिय है। विकल्प कतंव्य नहीं है । 

जात्तिस्मृत्ति' हो सकती है। पूर्व भव जाना जा सकता है। 

अवधिज्ञान है। 

तिथिका पालन करना । 

रातको नहीं खाना, न चले त्तो उवाला हुआ दूध लेना | 

वैसा वेसेको मिले; वेसा वेसेको रुचे | 

"चाहे चक्तोर ते चंदने, मधुकर मालती भोगी रे। 
तेम भवि सहज गुणे होवे, उत्तम निमित्त संजोगी रे ॥' 
>'चरमावतं वब्ठी चरमकरण तथा रे, भवपरिणति परिपाक। 
दोष ठब्ठे ने दृष्टि खुले अति भली रे, प्राप्ति प्रबचन वाक ७! 
अव्यवहार-राशिमेंसे व्यवहार-राशिमें सूक्ष्म निगोदमेंसे मारा-पीठा जाता हुआ कमंकी 
अकाम-निज॑रा करता हुआ, दुःख भोगकर उस अकाम-निर्जेराके योगसे जीव पंचेंद्रिय मनुष्यभव 
पाता है । और उससे प्रायः वह मनुष्मभवमें मुख्यत्तः छल-कपट, माया, मूर्च्छा, ममत्व, कलह, 
वंचना, कषाय-परिणत्ति आदि रहे हुए हैं । 

सकाम-निज रापूर्वक मिली हुई मनुष्यदेह विशेष सकाम-निर्जरा कराकर, आत्म तत्त्वको 

प्राप्त कराती है। 
७ 
[ ८०२ ] ४ मोरबी, चेत्र वदी 4, १९५५ 

'बड्दर्शनसमुच्चय'/ अवछोकन करने योग्य है । 

'तत्त्वार्थसृत्र' पढ़ने योग्य और वारंवार विचा रने योग्य है। 

शोगदष्टिसमच्चय' ग्रन्थ श्री हरिभद्राचार्यने संस्कृतमें रचा है। श्री यशोविजयजीने 
गजरातीमें उसकी ढालबद्ध सज्ज्ञाय रची है | उसे कंठाग्न कर विचारने योग्य है। ये दृष्टियाँ आत्म- 
दशामापक (थर्मामीटर) यंत्र हैं। 

१, भावार्थ--जैसे चकोर पक्षी चंद्रको चाहता है, मधुकर--श्रमर मालतीके पुष्पमें आसक्त होता हैं 
बैसे मित्रा दृष्टिमें रहता हुआ भव्य जीव सद्गुरुयोगसे वंदन-क्रिया आदि उत्तम निमित्तको स्वाभाकिख्पसे 
चाहता हैं । भावपूर्वक तन्‍्मयतासे गंदनादि करता है । 

२, देखें आऑँक ८६४ 


उपदेश नोंध ७५५० 


शास्त्रको जाल समझनेवाले भूल करते हैं। शास्त्र अर्थात्‌ शास्तापुरुषके वचन । इन वचनों 
को समझनेके लिए दृष्टि सम्यक्‌ चाहिए 

सदुपदेष्टाकी बहुत जरूरत है। सदुपदेष्टाकी बहुत जरूरत है। 

पाँच-सो हजार इलोक मुखाग्र करनेसे पंडित नहीं बना जाता । फिर भी थोड़ा जानकर 
ज्यादाका ढोंग करनेवाले पंडितोंकां टोटा नहीं है। 

*ऋतुको सन्निपातत हुआ है। 

एक पाईको चार बीड़ी आये। हजार रुपंये रोज कमानेवाले बेरिस्टरको बीडीका व्यसन 
हो और उसकी तलगत्र होनेपर बीड़ी न हो तो एक चतुर्थाश पाईकी कीमत्तकी तुच्छ वस्तुके लिए 
व्यर्थ दौड़-धूप करता है। हजार रुपये रोज कमानेवाली अनंत्त शक्तिमत्ती आत्मा है जिसका ऐसा 
बैरिस्टर म॒र्च्छायोगसे तुच्छ वस्तुके लिए व्यर्थ दौड़-धूप करता है। जीवको विभावके आड़े आनेसे 
आत्मा और उसकी शक्तिकी खबर नहीं है । ु 

हम अंग्रेजी नहीं पढ़े यह अच्छा हुआ है। पढ़े होते तो कल्पना बढ़ती । कल्पनाको त्तो 
छोड़ना है । पढ़ा हुआ भूलनेसे छुटकारा है। भूले विना विकल्प दूर न हो । ज्ञानकी जरूरत है। 

छ 

[८०३ ] प्‌ मोरबी, चेन्र वदी ९, गरु, १९५५ 

यदि परम सत्‌ पीड़ित होता हो तो वेसे विशिष्ट प्रसंगपर सम्यग्दृष्टि देवता सार-संभाल 
करता है, प्रत्यक्ष भी आता है; परंतु बहुत ही थोड़े प्रसंगोंपर । 

योगी या वैसी विशिष्ट शक्तिवाला वेसे प्रसंगपर सहायता करता है । 

जीवको मति-कल्पनासे ऐसा भासित हो कि मुझे देवताके दर्शन होते हैं; मेरे पास देवता 
आता है, मुझे दर्शन होता है। देवता यों दिखायी नहीं देता । 

प्रदन--श्री नवपद पूुजामें आत्ता है कि ज्ञान एहि ज आत्मा; आत्मा स्वयं ज्ञान है तो 
फिर पढने-गननेकी अथवा शास्त्राभ्यासकी कया जरूरत ? पढ़े हुए सबको कल्पित समझकर भूल 
जानेपर छटकारा है तो फिर पढ़नेकी, उपदेशश्रवणकी या शास्त्रपठनकी क्‍या जरूरत ? 

उत्तर--ज्ञान एहि ज आत्मा” यह एकांत निरुचयनयसे है। व्यवहारसे तो ज्ञान आवत्त 
है । उसे प्रगट करना- है । इस प्रगटताके लिए पढ़ना, गुनना, उपदेशश्रवण, शास्त्रपठन आदि 
साधनरूप हैं । परंतु यंह पढ़ना, गुनना, उपदेशश्रवण और शास्त्रपठन आदि सम्यर्दृष्टिसे होना 
चाहिए | यह श्रुतज्ञान कहलाता, है । संपूर्ण निरावरण ज्ञान होने तक इस श्रुतज्ञानके अवलूंवनकी 
आवश्यकता है। में ज्ञान हूँ,' 'में ब्रह्म हुँ,' यों पुकारनेसे ज्ञान कि ब्रह्म नहीं हुआ जाता । उसरूप 
होग़ेके लिए सत्शास्त्र आदिका सेवन करना चाहिए । 

छ 

[ ८०४ ] ६ मोरवी, चेत्र बदी १०, १५५५ 

प्रइन--दूसरेके मनके पर्याय जाने जा सकते हैं ? 


१. दोपहरके चार वजे पूर्व दिशामें आकाझमें काला बादल देखते हुए, उसे दुष्कालका एक निमित्त, 
जानकर उपर्युक्त शब्द बोले थे । 
इस वर्ष १९५५ का चौमासा खाली गया और १९५६ का भयंकर दुष्काल पड़ा । 
२. ज्ञानावरणी जे कर्म छे, क्षय उपशम तस थायरे । 
तो हुए एहि ज आतमा, ज्ञान अबोधता जाय रे |! 





पक श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


उत्तर--हाँ, जाने जा सकते हैं । स्व-मनके पर्याय जाने जा सकते हैं, तो पर-मसके पर्याय 
जानना सुलभ है। स्व-मनके पर्याय जानना भी मुश्किल है। स्व-मन समझमें आ जाये तो वह वें 
हो जाये। उसके समझमें आनेके लिए सद्ठिचार और सतत एकाग्र उपयोगकी जरूरत है। 

आसनजयसे उत्पानवृत्ति उपज्ञांत होती है; उपयोग अचपलछ हो सकता है; निद्रा कम हो 
सकती है। 

सूयके प्रकाशमें सूक्ष्म रज जेसा जो दिखायी देता है, वह अणु नहीं है। परन्तु अनेक पर- 
माणुओंके बना हुआ स्कंध है। परमाणु चक्षुसे देखे नहीं जाते। चक्षुरिद्रियलव्धिके प्रवल क्षयोप- 
शमवाले जीव, दू रदर्शीलिव्विसंपन्‍्न योगी अथवा केवलीसे वे देखे जा सकते हैं । 

छ 

[ ८०५ ] ७ मोरबी, चेच्र वदी ११; १९५५ 

मोक्षमाला' हमने सोलह बरस और पांच मासकी उम्रमें तीन दिनमें रची थी। ६७ वें 
पाठपर स्याही गिर जानेसे उस पाठकों फिर लिखना पड़ा था, और उस स्थानपर “बहु पुण्य केरा 
पुंजथी'" का अमूल्य तात्त्विक विचारका काव्य रखा था | 

उसमें जैनमार्गको यथार्थ समझानेका प्रयास किया है। उसमें जिनोक्तमागगंसे कुछ भी 
न्‍्यूनाधिक नहीं कहा है | वीतरागमार्ग आवालवृद्धकी रुचि हो, उसका स्वरूप समझमें आये, उसके 
वीजका हृदयमें रोपण हो, इस हेतुसे उसकी वालावबोधरूप योजना की है | परन्तु लोगोंको विवेक, 
विचार और कदर कहाँ है? आत्मकल्याणकी इच्छा ही कम है। उस शेली त्था उस बोधका 
अनुसरण करनेके लिए भी यह नमूना पेश किया है। इसका 'प्रज्ञाववोध' भाग भिन्‍न है, उसे कोई 
रखेगा | | 

इसके छपनेमें विलम्ब होनेसे ग्राहकोंकी आकुलता दूर करनेके लिए उसके वाद भावना- 
बोध' रचकर उपहा रख्पसे ग्राहुंकोंको दिया । 

"हुं कोण छ॒ ? क्‍्योंथी थयो ? शुं स्वरूप छे मारुं खरूँ ? 
कोना संबंधे वत्ठगणा छे ? राखु के ए परिहृरू ? 

इसपर जीव विचार करे तो उसे नव तत्त्वका, तत्त्वज्ञानका संपूर्ण बोध हो जाता है. ऐसा 
है | इसमें तत्त्वज्ञानका सम्पूर्ण समावेश हो जाता है। इसका शांतिपूर्वक और विवेकसे विचार 
करना चाहिए। | 

अधिक हूम्बे लेखसे कुछ ज्ञानकी, विद्वताकी तुलना नहीं होती । परंतु सामान्यतः जीवोंको 
इस तुलनाकी समज नहीं हैं | कक हे 

श्यु०--किरतचंदभाई में पूजा करने जाते हैं ? 

5उ०--ता साहिब, वक्‍त नहीं मिलता । 

वक्‍त क्यों नहीं मिलता ? ठानें तो वक्‍त मिल सकता है, प्रमाद बाधक है। हो सके तो. 


जा करने जाना । हो ना 
हे काव्य, साहित्य या संगीत आदि कला यदि आत्मार्थके लिए न हों तो वे कल्पित हैं। कल्पित 


१, देखें मोक्षमाला पाठ ६७ | २. श्रीमद्जीने पूछा । 
३. श्री मनसुखभाईका प्रत्युत्तर । 


उपदेश नोंघ ७६१ 


अर्थात्‌ निरर्थक, सार्थक नहीं--जीवकी कल्पना मात्र है। जो भक्तिप्रयोजनरूप या आत्मार्थके लिए 
न हो वह सब कल्पित ही है। 
हि 

[८०६ ] ८ मोरबी, चेत्र वदी १२, १०५५ 

श्रीमद्‌ आनंदघनजी श्री अजितनाथके स्तवनमें स्तुति करते है :-- 

तरतम योगेरे तरतस वासना रे, वासित बोध आधार पंथडो० 

इसका क्या अथ है ? 

ज्यों ज्यों योगकी--मन, वचन और कायाकी तरतमता अर्थात्‌ अधिकत्ता त्यों त्यों वासना- 
की भी अधिकत्ता, ऐसा 'तरतम योगेरे तरतम वासना रे' का अर्थ होता है। अर्थात्‌ यदि कोई 
बलवान योगवाला पुरुष हो, उसके मनोबल; वचनबल आदि बलवान हों, और वह पंथका प्रवतेन 
करता हो; परंतु जैसा उसका बलवान मन्त, वचन आदि योग है, वेसी ही फिर मनवानेकी, पूजा 
करानेकी, मान, सत्कार, अथ, वैभव आदिकी बलवान वासना हो तो वेसी वासनावालेका बोध 
वासनासहित वोध हुआ, कषाययुकत बोध हुआ, विषयादिकी छालसावाला बोध हुआ, मानाथ॑ 
बोध हुआ, आत्मार्थ बोध न हुआ। श्री आनंदघनजी श्री अजित प्रभुका स्तवन करते हैं--हि 
प्रभो ! ऐसा वासनासहित बोध आधाररूप है, वह मुझे नहीं चाहिए। मुझे त्तो कषायरहित्त, 
आत्मार्थसंपन्‍न, मान आदि वासनारहित बोध चाहिए ऐसे पंथकी गवेषणा में कर रहा हूँ | मनवच- 
नादि बलवान योगवाले भिन्‍त भिन्‍न पुरुष बोधका प्ररूपण करते आये हैं, प्ररूपण करते हैं, परंतु 
हे प्रभो ! वासनाके कारण वह बोध वासित है, मुझे तो वासनारहित बोधकी जरूरत है । वह तो, 
हे वासना, विषय, कषाय आदि जीतनेवाले जिन वीतराग अजित देव ! तेरा है। उस तेरा पंथको 
मैं खोज रहा हँ--देख रहा हूँ | वह आधार मुझे चाहिए। क्योंकि प्रगट सत्यसे धर्मप्राप्ति होती है ।' 

आनंदघनजीकी चौबीसी मुखाग्र करने योग्य है। उसका अर्थ विवेचनपुर्वक लिखने योग्य 
है। वेसा करें। 

छ 

[ ८०७ ] ९, मोरबी, चेत्र वदी १४, १९५५ 

प्र०--आप जैसे समर्थ पुरुषसे लोकोपकार हो ऐसी इच्छा रहे यह स्वाभाविक है। 

उ०-लोकानुग्रह अच्छा और आवश्यक अथवा आत्महित्त ? 

म०--साहब, दोनोंकी जरूरत है । 

श्रीमद्‌०--- 

श्री हेमचंद्राचायंको हुए आठ सौ बरस हो गये। श्री आनंदधनजीको हुए दो सौ बरस हो 
गये । श्री हेमचंद्राचार्यते छोऋतुग्रहमें आत्मापंण किया। श्री आनंदघनजीने आत्महित साधन- 
प्रवृत्तिको मुख्य बनाया। श्री हेमचंद्राचार्य महा प्रभावक बलवान क्षमोपशमवाले पुरुष थे | वे इतने 
सामथ्यंवान थे कि वे चाहते तो अछग पंथका प्रवर्तत कर सकते थे । उन्होंने तीस हजार घरोंको 
श्रावक बनाया | बीस हजार घर अर्थात्‌ सवा लाखसे डेढ़ लाख मनुष्योंकी संख्या हुई। श्री सहजा- 
नंदजीके संप्रदायमें एक लाख मनुष्य होंगे। एक लाखके समूहसे सहजानंदजीने अपना संप्रदाय 
चलाया, तो श्री हेमचंद्राचार्य चाहते त्तो डेढ लाख अनुयायियोंका एक अलग संप्रदाय चला 
सकते थे | 

<्दु 


७६२ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


_.. परतुश्री हेमचंद्राचार्यको छगा कि सम्पूर्ण वीतराग सर्वज्ञ तीर्थकर ही धर्मप्रवतंक हो सकते 
हैं। हम तो तीर्थंकरोंकी आज्ञासे चलकर उनके परमार्थ मार्गका प्रकाश करनेके लिए प्रय॒त्त करने- 
वाले हैं। श्री हेमचंद्राचायंने वीतरागमार्गके परमार्थका प्रकाशनरूप लोकानुग्रह किया | वैसा करने- 
की जरूरत थी। वीतरागमार्गके प्रति विमुखता और अन्य मार्गकी तरफसे विषमता, ईष्या आदि 
शुरू हो चुके थे । ऐसी विषमत्तामें लोगोंको वीत्तरागमार्गकी ओर मोड़नेकी, लोकोपकारकी तथा 
उस सार्गके रक्षणकी उन्हें जरूरत मालूम हुई | हमारा चाहे कुछ भी हो, इस मार्गंका रक्षण होना 
चाहिए | इस प्रकार उन्होंने स्वापंण किया | परन्तु इस तरह उन जैसे ही कर सकते हैं | वेसे 
भाग्यवान, माहात्म्यवान, क्षयोपशमवान ही कर सकते हैं। भिन्‍न भिन्‍त दर्शनोंका यथावत्‌ तोलकर 
अमुक दर्शन सत्य स्वरूप है, ऐसा जो निश्चय कर सके वैसा पुरुष ही लोकानुग्रह, परमार्थप्रकाश 
और आत्मार्पण कर सकता है। 

श्री हेमचंद्राचायंने बहुत किया | श्री आनंदधनजी उन्तके छः सौ बरस बाद हुए। इन छः 
सौ बरसके अंतरालमें वेसे दूसरे हेमचंद्राचायंकी जरूरत थी। विषमता व्याप्त होती जाती थी। 
काल उमग्रस्वरूप लेता जाता था। श्री वल्‍्लभाचायने श्वृंगारयुक्त धर्मका प्ररूपण किया। श्रृंगार 
युक्त धरमंकी ओर लोक मुड़े--आकषित हुए। वीत्तरागधर्म-विमुखता बढ़ती चली | अनादिसे जीव 
आंगार आदि विभावमें तो मूर्च्छा प्राप्त कर रहा है, उसे वेराग्यके सन्‍्मुख होना मुश्किल है| वहाँ 
फिर यदि उसके पास श्वृंगारकों ही धर्मरूपसे रखा जाये तो वह वेराग्यकी ओर कैसे मुड़ सकता 
है? यों वीतरागमागंकी विमुखता बढ़ी | 

वहाँ फिर प्रतिमाप्रतिपक्ष-संप्रदाय जेनमें ही खड़ा हो गया | ध्यानका कार्य और स्वरूपका 
कारण ऐसी जिन-प्रतिमाके प्रति लाखों दृष्टिविमुख हो गये | वीतरागशास्त्र कल्पित अर्थसे विरा- 
धित हुए, कितने तो समूल ही खंडित किये गये। इस त्तरह इन छः सौ बरसके अंत्तरालमें वीतराग- 
मार्गरक्षक दूसरे हेमचंद्राचायंकी जरूरत थी। अन्य अनेक आचार हुए परन्तु वे श्री हेमचंद्राचार्य 
जैसे प्रभावशाली नहीं हुए | इसलिए विषमताके सामने टिका न जा सका | विषमता वढ़ती चली । 
वहाँ दो सौ बरस पूर्व श्री आनंदघनजी हुए । 

श्री आनंद्घनजीने स्वपरहित-वुद्धि छोकोपकार--प्रवृत्ति शुरू की | इस मुख्य प्रवृत्तिमें 
आत्महित गौण किया | परल्तु वीतरागधमंविमुखता, विषमता इतनी अधिक व्याप्त हो गयी थी 
कि लोग घर्मको अथवा आनंदघनजीको पहचान नहीं सके, पहचान कर कदर न कर सके । परि- 
णामत: श्री आनंदघनजीको छूगा कि प्रवल व्याप्त विषमताके योगमें लोकोपकार, परमार्थप्रकाश 
कारगर नहीं होत्ता और आत्महित गौण होकर उसमें वाधा आती है, इसलिए आत्महितको मुख्य 
करके उसमें प्रवृत्ति करना योग्य है। ऐसी विचारणासे अंतमें वे लोकसंगको छोड़कर वनमें चल 
दिये | वनमें विचरते हुए भी अप्रगटरूपसे रहकर चौवीसी, पद आदिसे लछोकोपकार तो कर ही 
गये | निष्कारण लोकोपकार यह महापुरुषोंका धर्म है | 

प्रगटरूपसे लोग आनंदघनजीको पहचान नहीं सके | परन्तु आनंदघनजी तो अप्रगट रहकर 
उनका हित करते गये | अब त्तो आनंदघनजीके वक्‍तकी अपेक्षा भी अधिक विषमता, वीतरागमार्ग- 
विमुखता व्याप्त है। 

श्री आनंदघनजीको सिद्धांतबोध तोत्र था। वे ब्वेत्तांवर संप्रदायमें थे | भाष्य, चूणि, नियुक्ति, 
वृत्ति परंपर अनुभव रे' इत्यादि पंचांगीका नाम उत्तके श्री ममिन्ताथजीके स्तवनमें न आया होता 


तो यह पता न चलता कि वे इ्वेतांवर संप्रदायके थे या दिगंबर संप्रदायके ? 
७ 
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[८०८ ] १० मोरबी चैत्र बदी ३०, १९५५ 

'इस भारतवर्षकी अधोगत्ति जेनधर्मसे हुई है! ऐसा महीपतराम रूपराम कहते थे, लिखते 
थे। दसेक वर्ष पहुले उनका मिलाप अहमदाबादमें हुआ था, तब उन्हें पुछा:-- 

प्र०--भाई ! जेनधर्म अहिसा, सत्य, मेल, दया, सर्व प्राणीहित, परमार्थ, परोपकार, न्याय, 
नीति, आरोग्यप्रद आहारपान, निव्यंसनता, उद्यम आदिंका उपदेश करता है ? 

उ०--हाँ । ( महीपत्तरामने उत्तर दिया । ) 

प्र०--भाई ! जैनधर्म हिसा, असत्य, चोरी, फूट, क्ररता, स्वार्थपरायणत्ता, अन्याय, अनीत्ति, 
छल-कपट, विरुद्ध आहार-विहा र, मौज-शौक, विषय-छालसा, आलस्य-प्रमाद आदिका निषेध करता 
है? म० उ०--हाँ । 

प्र०--देशकी अधोगति किससे होती है ? अहिसा, सत्य, मेल, दया, परोपकार, परमार्थ, 
स्व प्राणीहित, न्याय, नीति, आरोग्यप्रद एवं आरोग्यरक्षक ऐसा शुद्ध सादा आहार-पान, निव्य- 
सनत्ता, उद्यम आदिसे अथवा उससे विपरीत हिंसा, असत्य, फूट, क्ररता, स्वार्थपटुत्ता, छल-कपट, 
अन्याय, अनीति, आरोग्यको विगाडे और शरीर-मनको अशक्त करे ऐसा विरुद्ध भाहार-विहार, 
व्यसन, मौज-शोक, आलस्य-प्रमाद आदिसे ? 

म० उ०--दूसरेसे अर्थात्‌ विपरीत हिसा, असत्य, फूट, प्रमाद आदिसे । 

प्र०--तब देशकी उन्नत्ति इन दूसरोंसे विपरीत अहिसा, सत्य, मेल, निव्यंसनत्ता उद्यम 
आदिसे होती है? 

म० उ०--हाँ । 

प्र०--तब फिर 'जैनधर्म' ऐसा उपदेश करता है कि जिससे देशकी अधोगति हो ? या ऐसा 
उपदेक्ष करता है कि जिससे देशकी उन्नति हो ? 

म० उ०--भाई ! मैं कबूल करता हूँ कि जैनधर्म ऐसे साधनोंका उपदेश करता है कि जिनसे 
देशकी उन्नति हो। ऐसी सृक्ष्मतासे विवेकपुर्वक मैंने विचार नहीं किया था। हमने तो बचपनमें 
पादरीकी शाल्में पढ़ते समय पड़े हुए संस्कारोंसे, विना विचार किये ऐसा कह दिया था, लिख 
मारा था। महीपतरामने सरलतासे कबूछ किया। सत्य-शोधनमें सरलूत्ताकी जरूरत है। सत्यका 
मर्म लेनेके लिए विवेकपूर्वक मर्ममें उतरना चाहिए । 

का 


[ ८०९ ] ११ मोरबी, वेशाख सुदी २, १९०८५ 

श्री आत्मारामजी सरल थे । कुछ ध्मंप्रेम था। खंडन-मंडनमें न पड़े होते तो अच्छा उपकार 
कर सकते । उनके शिष्यसमुदायमें कुछ सरलता रही है। कोई कोई संन्‍्यासी अधिक सरल देखनेमें 
आते हैं। श्रावकता कि साधुता कुल संप्रदायमें नहीं, आत्मामें है। 

ज्योतिषको कल्पित समझ कर हमने उसे छोड़ दिया है | लोगोंमें आत्मार्थता बहुत कम हो 
गयी है, नहीं जेसी रही है। इस संबंधमें स्वार्थहितुसे लोगोंने हमें सत्तावा शुरू कर दिया । जिससे 
आत्मार्थ सिद्ध न हो ऐसे इस ज्योतिषके विषयको कल्पित ( असार्थक ) समझ कर हमने गौण कर 

- दिया, उसका गोपन कर दिया । 

गत रात्रिमें श्री आनंदघनजीके, सद्ठेवतत्वका निरूपण करनेवाले श्री मल्लिनाथके स्तवनकी 

चर्चा होती थी, उस वक्त बीचमें आपके प्रइत किया था इस वारेमें हुम सकारण मौत रहे थे | 


७६४ श्रीमद्‌ राजचन्द् 


आपका प्रइन संगत और अनुसंधिवाला था। परंतु वह ऐसा न था कि सभी श्रोताओंके लिए ग्राह्म 
हो सके, और किसीके समझमें न आनेसे विकल्प उत्पन्न करनेवाला था। चलते हुए विषयमें 
माह श्रवणसूत्र टूट जाये ऐसा था। और आपको स्वयमेव स्पष्टता हो गयी है। अब 
पूछता है ? 

यह ठीक है कि लोग एक कार्यंकी तथा उसके कर्ताकी प्रशंसा करते हैं। यह उस कायेका 
पोषक तथा उसके कर्त्ताके उत्साहको बढ़ानेवाला है। परंतु साथमें उस कार्यमें जो कभी हो उसे 
भी विवेक ओर निरभिमानतासे सभ्यत्तापुवंक बताना चाहिए, कि जिससे फिर न्रुटिका अवकाश न 
रहे और वह काय॑ त्रुटिरहित होकर पुर्ण हो जाये । अकेली प्रशंसा-गुणगानसे सिद्धि नहीं होती । 
इससे तो उलटे मिथ्याभिमान बढ़ता है | आजके मानपत्र आदियें यह प्रथा विशेष है । विवेक चाहिए। 

म०--साहब ! चंद्रसूरि आपको याद करके पूछा करते थे। आप यहाँ हैं यह उन्हें खबर न 
थी । आपसे मिलनेके लिए आये हैं। 

श्रीमद०--परिग्रहधा री यत्तियोंका सन्‍्मान करनेसे मिथ्यात्वको पोषण मिलता है, मार्गंका 
विरोध होता है। दाक्षिण्य-सभ्यताकी भी रक्षा करनी चाहिए | चंद्रसूरि हमारे लिए आये हैं। परंतु 
जीवको छोड़ना अच्छा नहीं लगता, मिथ्या चतुराईकी बातें करना है, मान छोड़ना रुचता नहीं | 
उससे आत्मार्थ सिद्ध नहीं होता । 

हमारे लिए आये, इसलिए सभ्यता धमंकी रक्षाके लिए उनके पास गये | प्रतिपक्षी स्थानक 
संप्रदायवाले कहेंगे कि इन्हें इनमें राग है, इसलिए वहाँ गये, हमारे पास नहीं आते । पर तु जीवको 
हेतु एवं कारणका विचार नहीं करना | मिथ्या दूषण, खाली आरोप लगानेके लिए तैयार है। ऐसे 
वर्ततके जानेपर छुटकारा है। भवपरिपाकसे सह्ठिचार स्फुरित हो और हेतु और परमार्थका 
विचार उठे । 

बड़े जैसे कहें वेसे करना, जेसे करें वेसे नहीं करना । 

श्री कबीरका अंतर समझे विना भोलेपनसे लोग उन्हें परेशान करने लगे | इस विक्ष पको 
दूर करनेके लिए कबीरजी वेश्याके यहाँ जाकर बेठ गये | लोकसमूह पीछे छौटा। कबीरजी 
भ्रष्ट हो गये ऐसा लोग कहने लगे। सच्चे भक्त थोड़े थे वे कबीरको चिपके रहे! कबीरजीका 
विक्षे प तो दूर हुआ, परंतु दूसरे उनका अनुकरण न करें। 

नरसिंह मेहता गा गये हैं-- 

सारुं गायु गाशे ते क्षाझ्ा गोदा खाहे। 
समझीने गाशे ते वहेलो बवेकुंठ जाशे॥ 

तात्पय॑ कि समझकर विवेकपूर्वक करना है। अपनी दश्ाके विन्ा, विवेकके विना, समझे 
विना जीव अनुकरण करने लगे तो मार खाकर ही रहेगा । इसलिए बड़े कहें वेसे करना। यह 
वचन सापेक्ष है । 

७ 


श्र मुंबई, कात्तिक वदी ९, १५५६ 
( दूसरे भोई-बाड़ेमें श्री शांतिनाथजीके दिगंबरी-मंदिरमें दर्शन-प्रसंगका वर्णन ) 
प्रतिमा देखकर दूरसे वंदन किया | 
तीन बार पंचांग प्रणाम किया । 
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श्री आनंदघनजीका श्री पद्मग्रभुका स्तवन सुमधुर, गंभीर और सुस्पष्ट ध्वनिसे गाया । 

जिन-प्रतिमाके चरण धीरे धीरे दबाए । कायोत्सगं-मुद्रावली एक छोटी पंच घातुकी जिन- 
प्रतिमा अंदरसे कोरकर निकाली थी | वह सिद्धकी अवस्थामें होनेवाले घवकी सूचक थी। उस 
अवगाहनाको वत्ताकर कहा कि जिस देहसे आत्मा संपुर्ण सिद्ध होता है उस देहप्रमाणसे किचितु 
स्‍्यून जो क्षत्रप्रमाण घन होता है वह अवगाहना है । जीव अलग अलग सिद्ध हुए। वे एक क्षेत्र- 
में स्थित होनेपर भी प्रत्येक पृथक्‌ हैं। निज क्षेत्र घतप्रमाण अवगाहनासे हैं । 

प्रत्येक सिद्धात्माकी ज्ञायक सत्ता लोकालोकप्रमाण, लोकके ज्ञाता होनेपर भी लोकसे 
भिन्न है। 

भिन्न भिन्‍न प्रत्येक दीपका प्रकाश एक हो जानेपर भी दीप जेसे भिन्‍ल भिन्न हैं, इस न्‍्याय- 
से प्रत्येक सिद्धात्मा भिन्‍न है। 

ये मुक्तागिरि आदि तीथ्थोंके चित्र हैं । 

यह गोमटेश्वर नामसे प्रसिद्ध श्री बाहुबलस्वामीकी प्रतिमाका चित्र है। बेंगलोरके पास 
एकांत जंगरूमें पव॑त्तमेंसे कोर निकाली हुई सत्तर फुट ऊँची यह भव्य प्रतिमा है। आठवीं सदीमें 
श्री चामु डरायने इसकी प्रतिष्ठा की है। अडोल ध्यानमें कायोत्सगं मुद्रामें श्री बाहुबलजी अनिमेष 
नेत्रसे खड़े हैं। हाथ-पैरसें वृक्षकी लाए लिपटी होनेपर भी देहभावरहित ध्यानस्थ श्री बाहुबल- 
जीकोी उसकी खबर नहीं है। कैवल्य प्रगट होने योग्य दशा होनेपर भी जरा मानका अंकुर 
बाधक हुआ है। “वीरा मारा गज थकी ऊत्तरो” इस मानरूपी गजसे उत्त रनेके अपनी बहनों ब्राह्मी 
और सुंदरीके शब्द कर्णगोचर होनेसे सुविचा रमें सज्ज होकर, मान दूर करनेके लिए तैयार होने 
पर केवल्य प्रगट हुआ | वह इस श्री बाहुबलजीकी ध्यानस्थ मुद्रा है। 

( दर्शन करके श्री मंदिरकी ज्ञानशालामें ) 

श्री गोम्मट्सार' लेकर उसका स्वाध्याय किया | 

श्री 'पांडवयुराण! सेंसे प्रद्यग्त अधिकारका वर्णन किया। प्रद्यू स्तका वैराग्य गाया । 

वसुदेवने पुर्व॑भवमें सुरूपसंपतन होनेके नियाणापूर्वंक उम्र तपर्चर्या की | 

भावत्तारूप तपश्चर्या फलित हुई। सुरुपसंपस्न देह प्राप्त की | वह सुरूप अनेक विक्षपोंका 
कारण हुआ। स्त्रियाँ व्यामुग्ध होकर पीछे फिरने लगीं | नियाणेका दोष वसुदेवको प्रत्यक्ष हुआ | 
विक्ष पसे छुटनेके लिए भाग जाना पड़ा | 

'मुझे इस त्पश्चर्यासे ऋद्धि मिले या वेभव मिले या अमुक इच्छित होवे,' ऐसी इच्छाको 
निदान दोष कहते हैं। वेसा निदान बाँधना योग्य नहीं । 

$ 

[८३५१] १३ मुंबई, कात्तिक वदी ९, १९५६ 

अवगाहना' अर्थात्‌ अवगाहुना | अवगाहना अर्थात्‌ कद-आकार ऐसा नहीं। कितने ही 
तत्त्वके पारिभाषिक शब्द ऐसे होते हैं कि जिनका अर्थ दूसरे शब्दोंसे व्यक्त नहीं किया जा सकता, 
जिनके अनुरूप दूसरे शब्द नहीं मिलते, जो समझे जा सकते हैं; परतु व्यक्त न किये जा सकते | 

अवगाहना ऐसा शब्द है। बहुत बोधसे, विशेष विचारसे यह समझा जा सकता है। अवब- 
गाहना क्षत्राश्रयी है। भिन्न होते हुए भी परस्पर मिल जाना, फिर भी अलग रहना । इस तरह 
सिद्ध आत्माका जितना क्षेत्रप्रमाण व्यापकता वह उसकी अवगराहना कही है ) 

छ 


७९५ श्रौसद्‌ राजचन्धे 


है ८२५-१ ] १४ मुंबई, कात्तिक वदी ९, १९५६ 
हे जो बहुत भोगा जाता है वह बहुत क्षीण होता है। समतासे कर्मभोगनेसे उनकी निर्ज॑रा 
होती है, वे क्षीण होते हैं । शारीरिक विषय भोगनेसे शारीरिक शक्ति क्षीण होती है । 

.. ज्ञानीका भाग सुलभ है परंतु उसका पाना दुष्कर है, यह मार्ग विकट नहीं है। सीधा है, 
परंतु उसे पाना विकट है | प्रथम सच्चा ज्ञानी चाहिए । उसे पहचानना चाहिए । उसकी प्रतीति 
आनी चाहिये। बादमें उसके वचनपर श्रद्धा रखकर निःशंकतासे चलनेसे मार्ग सुलुभ है, परंतु 
ज्ञानीका मिलना और पहचानना विकट है, दुष्कर है। 

घनी झाड़ीमें भूल पड़े हुए मनुष्यको बनोपकंठमें जानेका मा कोई दिखाये कि जा सीचे- 
नीचे चला जा | रास्ता सुलभ है, यह रास्ता सुलभ है ।' परंतु उस भूल पड़े हुए मनुष्यका जाना 
विकृट है, इस मार्ग में जानेसे पहुचू गा कि नहीं, यह शंका आड़े आती है। शंका किये विना ज्ञानियों 
के मार्गंका आराधन करे तो उसे पाना सुलभ है। 


छ 
[८३६ ] १५ मुंबई, कात्तिक वदी ११, १५५६ 

श्री सत्तुत 

१. श्री पांडव पुराणमें प्रद्युम्त चरित्र ११. श्री क्षपणासार 

२. श्री पुरुषार्थंसिद्धि उपाय १२. श्री लब्धिसार 

३. श्री पदमनंदिपंचर्विशत्ति १३. श्री तिलोकसार 
४. श्री गोम्मटसार १४. श्री तत््वसार 

५. श्री रत्तकरंड श्रावकाचार १५, श्री प्रवचनसार 

६. श्री आत्मानुशासन १६. श्री समयसार 

७, श्री मोक्षमागंप्रकाश १७, श्री पंचास्तिकाय 
<. श्री कात्तिकेयातुप्र क्षा १८. श्री अष्टप्राभूतत 

९. श्री योगदृष्टि समुच्चय , १९, श्री परमात्मप्रकाश 
१०. श्री क्रियाकोष २०. श्री रमगणसार 


आदि अनेक हैं। इंद्रियनिम्रहके अभ्यासपुवंक इस सत्श्ुतका सेवन करना योग्य है। यह 
फल अलौकिक है । अमृत है। 
७ 
[ ८३६-७ ] १६ मुंबई, कात्तिक वदी ११, १५५६ 
ज्ञानीको पहचानें; पहचान कर उनकी आज्ञाका आराधन करें| ज्ञानीकी एक आज्ञाका 
आराघन करनेसे अनेकविध कल्याण है । 
ज्ञानी जगतको तृणवत्‌ समझते हैं, इसे उन्तके ज्ञानकी महिमा समझें । 
कोई मिथ्याभिनिवेशी ज्ञानका ढोंग करके जगतका भार व्यर्थ सिरपर वहच करता हो तो 
वह हास्यपात्र है। 
छ 
[८७४-२३]. . .. १७ मुंबई, कात्तिक वदी ११, १०५६ 
वस्तुतः दो वस्तुएँ हैं->जीव और अजीव । लोगोंने सुवर्ण नाम कल्पित रखा । उसकी भस्म 
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होकर पेटमें गया । विष्टामें परिणत होकर खाद हुआ, क्षेत्रमें उगा, धान्य हुआ, लोगोंने खाया; 
कालांत्तरसे लोहा हुआ । वस्तुतः एक द्रव्यके भिन्‍न भिन्‍न पर्यायोंकी कल्पत्तारूपसे भिन्‍्न भिन्न नाम 
दिये गये। एक द्रव्यके भिन्‍म भिन्न पर्यायोंद्वारा लोग श्रांतिमें पड़ गये। इस भ्रांतिने ममताका 
जन्म दिया | 

रूपये ये वस्तुत्तः हैं, फिर भी लेनेवाले और देनेवालेका मिथ्या झगड़ा होता है। लेनेवालेकी 
' अधीरतासे उसका मन रुपये गये समझता है। वस्तुत्त: रुपये हैं| इसी तरह भिन्‍न भिन्न कल्पत्ताओं- 
ने भ्रमजाल फैला दिया है। उसमेंसे जीव-अजीवका, जड-चैत्तन्यका भेद करता यह विकट हो पड़ा 
है। भ्रमजाल यथाथ्थंरूपसे ध्यानमें आये, तो जड-चेतन्य क्षीर-त्ती रवत्‌ भिन्‍न स्पष्ट भासित हो । 

& 


[ ८३७-१ ] १८ मुंबई, कातिक वदी १२, १९०५६ 

'इनॉक्युलेशन'--महामारीका टीका । टीकेके वामपर डाक्टरोंने यह उपद्रव खड़ा किया है । 
बेचारे निरपराध अश्व आदिको टीकेके बहानेसे वे क्ररतासे मार डालते हैं, हिसा करके पापका पोषण 
करते हैं, पापका उपार्जन करते हैं। पुर्वकालमें पापानुबंधी पुण्यका उपाज॑न किया है, उसके योगसे 
वर्तमानमें वे पुण्य भोगते हैं, परन्तु परिणाममें पाप बटोरते हैं, उन्त बेचारे डाक्टरोंको खबर नहीं 
है । टीकेसे रोग दूर हो जाये त्तव तककी बात तब रही, परन्तु अब तो उसमें हिसा प्रगट है । 
टीकेसे एक रोगको दूर करते हुए दूसरा रोग भी खड़ा हो जाता है। 


[ ८३७-२ ] १९, मुंबई कातिक वदी १२, १९५६ 

प्रारव्ध और पुरुषार्थ ये शब्द समझने योग्य हैं। पुरुषार्थे किये विना प्रारब्धकी खबर नहीं 
पड़ सकती | प्रारव्धमें होगा वह होगा यों कहुकर बैठ रहनेसे काम नहीं चलता । निष्काम 
पुरुषार्थ करना। प्रारव्धका समपरिणामसे वेदन करना--भोग लेना, यह महान पुरुषाथ है। 
सामान्य जीव समपरिणामसे विकल्परहित होकर प्रारब्धका वेदन न कर सके तो विषम परिणाम 
होता ही है । इसलिए उसे न होने देनेके लिए, कम होनेके लिए उद्यम करें। समता और निवि- 
कल्पता सत्संगसे आत्ती और बढ़ती है। 

छ 


[ <४२ ] २० मोरबी, वेशाख सुदी ८, १५५६ 

'भगवदगीता'में पूर्वापर विरोध है, उसे देखनेके लिए उसे दे रखा है। पूर्वापर विरोध क्‍या 
है यह अवलोकन करनेसे मालूम हो जायेगा। पूर्वापर अविरोधी दर्शन एवं वचन त्तो ब्रीतरागके हैं । 

भगवदगीतापर बहुतसे भाष्य और टीकाएँ रचे गये हैं । विद्यारण्यस्वामीकी 'ज्ञानेश्वरी' 
आदि । प्रत्येकने अपनी मान्यताके अनुप्तार टीका बनायी है। थियॉसॉफीवाली टीका जो आपको 
दी है वह अधिकांश स्पष्ट है। मणिलाल नभुभाईने गीतापर विवेचनरूप टीका करते हुए बहुत 
मिश्रता ला दी है, मिश्रित खिचड़ी बनायी है। 

विद्वत्ता और ज्ञान इन दोनोंको एक न समझें, दोनों एक नहीं हैं। विद्वत्ता हो, फिर भी 
ज्ञान न हो | सच्ची विद्वत्ता तो वह है कि जो आत्मार्थके लिए हो, जिससे आत्मार्थ सिद्ध हो, 
आत्मत्व समझमें आये, वह प्राप्त किया जाये । जहाँ आत्मार्थ होता है वहाँ ज्ञान होता है, विद्वत्ता 
हो यान भीहो। 


७६८ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


मणिभाई कहते हैं ( षड्दर्शनसमुच्चयकी प्रस्तावनामें ) कि हरिभद्गसूरिको वेदांत्की 
खबर न थी, बेदांतकी खबर होती तो ऐसी कुशाग्र वुद्धिवाले हरिभद्रसुरि जैनदर्शंनकी ओरसे 
अपनी वृत्तिको फिराकर वेदांती हो जाते | मणिभाईके ये वचन गाढ मताभिनिवेशसे निकले हैं। 
हरिभद्गरसू रिको वेदांतकी खबर थी कि नहीं, इस बातकी, मणिभाईने यदि हरिभद्गसूरिकी “धमं- 
संग्रहणी देखी होती, तो उन्हें खबर पड़ जाती। हरिभद्रसूरिको वेदांत आदि सभी दर्शनोंकी 
खबर थी । उन सब दरशेंनोंकी पर्यालोचनापुर्वंक उन्होंने जेनदर्शनकी पूर्वापर अविरुद्ध प्रतीति की 
थी। यह अवलोकनसे मालूम होगा। 'षपड्दर्शनसमुच्चय' के भाषांतरमें दोष होनेपर भी मणिभाईने 
भाषांतर ठीक किया है | दूसरा ऐसा भी न कर सकत्ता । यह सुधारा जा सकेगा | 

्छे 


[ ८४३ ] २१ श्री मोरबी, वेशाख सुदी ९, १९५६ 
वर्तमानकालमें क्षयरोगकी विशेष वृद्धि हुई है और हो रही है। इसका मुख्य कारण ब्रह्म- 
चर्यकी कमी, आलस्य और विषय आदिकी आसक्ति है। क्षयरोगका मुख्य उपाय ब्रह्मचये-सेवन, 
शुद्ध सात््विक आहार और नियमित वर्त॑न है । 
७छ 
[ ८५७ ] श्र 
'प्रशमरसनिसग्त हृष्टि युर्सं प्सन्‍त वदवकसलपंकः कामिनीसंगशुस्यः। 
करयुगमपि यत्ते दस्त्रसंबंधवंध्यं, तदसि जगति देवो वीतरागस्त्वमेव ॥।' 
तरे दो चक्षु प्रशमरसमें डूबे हुए हैं' परमशांत रसका अनुभव कर रहे हैं| तेरा मुखकमल 
प्रसन्‍न है, उसमें प्रसन्‍तता व्याप्त हो रही है। तेरी गोद स्त्रीके संगसे रहित है। तेरे दो हाथ 
शस्त्रसंवंधरहित हैं--तेरे हाथोंमें शस्त्र नहीं है! | इस तरह तू ही जगतमें वीतरागदेव है । 
देव कौन ? वीतराग । दर्शनयोग्य मुद्रा कौनसी ? जो बीततरागत्ता सूचित करे। 
स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा' वेराग्यका उत्तम ग्रंथ है | द्रव्यको, वस्तुको यथावत्‌ दुष्टि में रख 
कर इसमें वेराग्यका निरूपण किया है । द्रष्यका स्वरूप बतलानेवाले चार इलोक अदभुत हैं। इसके 
लिए ग्रंथकी राह देखते थे। गत वर्ष जेठ मासमें मद्रासकी ओर जाता हुआ था । कात्तिकस्वामी 
इस भूमिमें वहुत विचरे हैं। इस तरफके नरन, भव्य, ऊँचे, अडोल वृत्तिसे खड़े पहाड़ देखकर स्वामी 
कारतिकेय आदिकी अडोल, वेराग्यमय दिगंबरवृत्ति याद आत्ती थी | 
नमस्कार उन स्वामी कार्तिकेय आदिको | 


[ ८६० ] २३ मोरबी, श्रावण वदी ८, १०५६ 
'बड्दर्शनसमुच्चय” और “योगदृष्टिसमुच्चय' का भाषांतर गुजरातीमें करने योग्य है। 
षड्दर्शनसमुच्चयका भाषांतर हुआ है परंतु उसे सुधारकर फिरसे करना योग्य है। धीरे धीरे होगा। 
करें | आनंदघनजी चौवीसीका अर्थ भी विवेचनके साथ लिखें | 
नमो दुर्वाररागादिवैरिवार॒ निवारिणें। 
अहँते योगिनायाय महावीराय तायिने ॥ मा 
श्री हेमचंद्राचायं 'योगश्ञास्त्र' की रचना करते हुए मंगछाचरणमें वीतराग धर्वन्न अरिहंतत 
योगिनाथ महावी रको स्तुतिरूपसे नमस्कार करते हैं । 


उपदेश नोंध ७६९, 


'जी रोके रुक नहीं सकते, जिनका रोकना बहुत्त बहुत मुश्किल है, ऐसे रागद्वे ष अज्ञानरूपी 
शत्रुके समूहको जिन्होंने रोका, जीता; जो वीतराग सर्वज्ञ हुए; वीतराग सर्वज्ञ होनेसे जो अहंत्‌ 
पूजनीय हुए; और बवीतराग अहंँत्‌ होनेसे, जिनका मोक्षके लिए प्रवर्तंत है ऐसे भिन्न भिन्न योगियोंके 
जो नाथ हुए, नेता हुए; और इस तरह नाथ होनेसे जो जगतके नाथ, तात, और त्राता हुए; ऐसे 
जो महावीर हैं उन्हें नमस्कार हो ।' यहाँ सह वके अपायापगमातिशय, ज्ञानातिशय, वचनातिशय, 
ओर पूजातिशय सूचित किये हैँ। इस मंगल स्तुतिमें समग्र 'योगशास्त्र' का सार समा दिया है। 
सद्देवका निरूपण किया है। समग्र वस्तुस्वरूप, तत्त्वज्ञानका समावेश कर दिया है। खोलनेवाला 
खोजी चाहिए। 

लोकिक-मेलेमें वृत्तिको चंचल करनेवाले प्रसंग विशेष होते हैं। सच्चा मेला है सत्संगका। 
ऐसे मेलेमें वृत्तिकी चंचछता कम होती है, दूर होती है। इसलिए ज्ञानियोंने सत्संग-मेलेका बखान 
किया है, उपदेश किया है। 

७ 
| <६५-१ | २४ वढवाणकेम्प, भाद्रपद वदी, १९५६ 
मोक्षमाला' के पाठ हमने माप माप कर लिखे हैँ | आप दूसरे संस्करणके बारेमें यथासुख 
प्रवृत्रि करे | कितने वाक्‍्योंके नीचे लकी र खींची है, वेसा करनेकी जरूरत नहीं है | श्रोत्ता-वाचककों 
भरसक अपने अभिप्रायसे प्रेरित न करनेका ध्यान रखें | श्रोता-वाचकमें अपने आप अभिप्राय 
उत्पन्न होने दें । सारासारके तोलनका कार्य, वाचक-श्रोतापर छोड़ देवें | हम उन्हें प्रेरित्त कर, 
उन्हें स्वयं उत्पन्त हो सकनेवाले अभिप्रायकोी रोक न दें । 

)प्रज्ञावबोध' भाग 'मोक्षमाला'के १०८ मनके यहाँ लिखायेंगे | 

परम सत्श्ुतके प्रचाररूप एक योजना सोची है। उसका प्रचार होनेसे परमार्थमार्गका 
प्रकाश होगा | 


७ 
[ ८५७ | र५ मुंबई, माटुंगा, मगसिर, १९५७ 
श्री शांतसुधारस' का भी फिर विवेचनरूप भाषांत्तर करने योग्य है, वह करें। 
छे 
[ ८६८ |] २६ मुबई, शिव, मगसिर, १९५७ 


'देवागमनभोयानचासरादिविभूतय: । 
सायाविष्वपि हृध्यंते नातस्त्वमसि महान्‌ ॥/ 
स्तुतिकार श्री समंतभंद्रसूरिको वीतरागदेव मानो कहते हों--हे समंतभद्र ! यह हमारी 
अष्टप्रातिहाय॑ आदि विभूति तू देख, हमारा महत्त्व देख।' तब सिंह गुफामेंसे गंभीर स्थितिसे 
बाहर निकलकर जिस त्तरह गर्जना करता है उसी तरह श्री समंतभद्रसूरि गरजना करते हुए कहते 
हैं--'देवताओंका आना, आकाशमें विचरना, चामरादि विभूतियोंका भोग करना, चामर आदि- 
का वेभवसे डोला जाना, यह त्तो मायावी इन्द्रजालिक भी बता सकता है । तेरे पास देवोंका आना 
होता है, अथवा तू आकाशमें विचरता है, अथवा तू चामर छत्र आदि विभूतिका उपयोग करता है 
इसलिए तू हमारे मनको महान है ! नहीं, नहीं, इसलिए तू हमारे मनको महान्‌ नहीं, उतनेसे तेरा 
१, देखें आंक ९४६। 
९७ 


७७० श्रीसद्‌ राजचरन्दर 


महत्व नहीं । ऐसा महत्त्व त्तो मायावी इन्द्रजालिक भी दिखा सकता है, तब फिर सहेवका वास्त- 
विक महत्त्व क्या है ? तो कहते हैं कि वीतरागत्ता | इस तरह आगे बताते हैं । 
ये श्री समंतभद्रसूरि वि० सं० दूसरी झताब्दिमें हुए थे। वे ब्वेत्ांबर-दिगंवर दोनोंमें एक 
सरीखे सन्मानित हैं। उन्होंने देवागमस्तोत्र ( उपयुक्त स्तुति इस स्तोत्रका प्रथम पद है। अथवा 
आप्त मीमांसा रची है। तत्त्वार्थसूत्रके मंगछाचरणकी टीका करते हुए यह देवागमस्तोत्र लिखा गया 
है। उसपर अष्टसहस्री टीका तथा चोरासी हजार इलोक प्रमाण 'गंधहस्ती महाभाष्य' टीका रची 
गयी हैं। 
सोक्षमार्गस्थ नेतारं भेत्तारं कमंभुभृताम्‌ । 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां बन्‍दे तदगुणलब्धये ॥ 
यह इसका प्रथम मंगल स्तोत्र है। 
मोक्षमार्गके नेत्ता, कमंझूपी पव॑तके भेत्ता-मेदन करनेवाले, विद्व अर्थात्‌ समग्र तत्त्वके ज्ञात्ता 
जाननेवालेको उन गुणोंकी प्राप्तिके लिए मैं वंदव करता हूँ । 
आप्तमीमांसा,' 'योगविदु' और उपमितिभवप्रपंचकथा' का गुजराती भाषांतर करें। 
योगबिन्दु' का भाषांतर हुआ है 'उपमितिभवप्रपंच” का होता है; परन्तु वें दोनों फिरसे करने 
योग्य हैं, उसे करें, धीरे धीरे होगा । 
लोककल्याण हितरूप है और वह कर्त॑व्य है। अपनी योग्यताकी न्यूनतासे और जवाब- 
दारी न समझी जा सकनेसे अपकार न हो, यह्‌ भी ध्यान रखना है । 
छ 


[ ६४४ ] २७ 

मन:पर्यायज्ञान किस तरह प्रगट होता है ? साधारणततः प्रत्येक जीवको मतिज्ञान होता 
है। उसके आश्रित श्र तज्ञानमें वृद्धि होनेसे वह मत्तिज्ञानका बल बढ़ाता है; इस तरह अनुक्रम- 
से मतिज्ञान निर्मल होनेसे आत्माकी असंयमता दूर होकर संयमता होती है, और उससे मनः 
पर्यायज्ञान प्रगट होता है । उसके योगसे आत्मा दूसरेका अभिप्राय जान सकती है। 

लिंग--चिन्ह देखनेसे दुसरेके क्रोध, हर्ष आदि भाव जाने जा सकते हैं, यह मतिज्ञानका 
विषय है | वैसे चिन्ह न देखनेसे जो भाव जाने जा सकते हैं वह मनःपर्यायज्ञानका विषय है। 

] 


[ ५००-३२४७-१ | २८ 
पांच इन्द्रियोंके विषयसंबंधी:--- 
जिस जीवको मोहनीयकमरूपी कपायका त्याग करना हो, और “जब वह उसका एकदम 
त्याग करना ठानेगा त्व कर सकेगा 'ऐसे विश्वासपर रहकर, जो क्रमशः त्याग करनेका अभ्यास 
नहीं करता तो वह एकदम त्याग करनेका प्रसंग आनेपर मोहनीय करके वलके आगे टीक नहीं 
सकता; कारण कि कर्मरूप.शत्रुको धीरे धीरे निर्वल किये विना निकाल देनेकी वह एकदम असमर्थ 
हो जाता है। आत्माकी निर्वछताके कारण उसपर मोहका प्रावल्य रहता है। उसका जोर कम 
करनेके लिए यदि आत्मा प्रयत्न करे तो एक ही वारमें उसपर जय पानेकी धारणामें वह ठगा 
जाती है । जव तक मोहवृत्ति लड़नेके लिए सामने नहीं आती तभी तक मोहवश आत्मा अपनी 
१. आँक २७ से आँक ३१ तक खंभातके श्री त्रिभुवनभाईकी नोंधमेसे लिये हैं । 


$ 
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बलवत्ता समझती है, परन्तु उस प्रकारकी कसौटीका प्रसंग आनेपर आत्माको अपनी कायरता 
समझमें आती है| इसलिए जैसे बने वेसे पाँच इंद्रियोंके विषयोंको शिथिल करना उसमें भी मुख्यतः 
उपस्थ इंद्रियको वशमें छाना; इस तरह अनुक्रमसे दूसरी इंद्रियोंके विषयोंपर काबू पाना | 
इंद्रियके विषयरूपी क्षेत्रकी दो तसू जमीन जीतनेके लिए आत्मा असमर्थता बताती है और 
सारी पृथ्वीको जित्तनेमें समर्थता मानती है, यह कैसा आश्चर्यरूप है ? 
प्रवृत्तिक कारण आत्मा निवृत्तिका विचार नहीं कर सकती, यों कहना मात्र एक बहाना 
है। यदि थोड़े समयके लिए भी प्रवृत्ति छोड़कर आत्मा प्रमादरहित हो कर सदा निवृत्तिका विचार 
करे, त्तो उसका बल प्रवृत्तिमें भी अपना कार्य कर सकता है। क्योंकि प्रत्येक वस्तुका अपनी 
न्यूनाधिक बलवत्ताके अनुसार ही अपना काये करनेका स्वभाव है । जिस तरह मादक वस्तु दूसरी 
खुराकके साथ अपने असली स्वभावके अनुसार परिणमन करनेको नहीं भूल जाती उसी तरह ज्ञान 
भी अपने स्वभावको नहीं भूछता | इसलिए प्रत्येक जीवको प्रमादरहित, योग, काल, निवृत्ति और 
मार्गका विचार निरंतर करना चाहिए। 
के 
[ ३४७-२ ] २९, 
ब्रतसंबंधी-- 
यदि प्रत्येक जीवने व्रत लेना हो तो स्पष्टताके साथ दूसरेकी साक्षीसे ले। उसमें स्वेच्छासे 
वर्तन न करे | ब्रतमें रह सकनेवाला आगार रखा हो और कारणविशेषको लेकर उपयोग करना 
पड़े तो बेसा करनेमें स्वयं अधिकारी न बने | ज्ञानीकी आज्ञाके अनुसार वर्तन करे | नहीं तो उसमें 
शिथिल हुआ जाता है; और ब्रत्तका भंग हो जाता है। 
छ 
[ ३४७-३ | ३० 
मोह-कषायसंबंधी:--- 
प्रत्येक जीवकी अपेक्षासे ज्ञानीने क्रोध, मान, माया और लोभ, यों अनुक्रम रखा है, वह 
क्षय होनेकी अपेक्षासे है | 
पहले कषायके क्षयसे अनुक्रमसे दूसरे कषायोंका क्षय होता है, और अमुक अमुक जीवोंकी 
अपेक्षासे मान, माया, लोभ और क्रोध, ऐसा क्रम रखा है, वह देश, काल और क्षेत्र देखकर । 
पहले जीवको दूसरेसे ऊँचा माना जानेसे मान उत्पन्न होता है, उसके लिए वह छल-कपट करता 
है; और उससे पेसा पेदा करता है, और वेसे करनेमें विध्न करनेवालेपर क्रोध करता है। इस 
प्रकार कषायको प्रकृतियाँ अनुक्रमसे बँधती हैं; जिसमें लोभकी इतनी बलवत्तर मिठास है, कि उसमें 
जीव मान भी भूल जाता है, और उसकी परवाह नहीं करता, इसलिए मानरूपी कषायको कम 
करनेसे अनुक्रमसे दूसरे कषाय अपने आप कम हो जाते हैं । 
छे 


[3१४७-५ |) ' ३१ 

आस्था त्तथा श्रद्धा-- 

प्रत्येक जीव अस्तित्वसे लेकर मोक्ष त्तककी 'पृर्णहपसे श्रद्धा रखे | इसमें जरा भी शंका न 
रखे। इस जगह अश्रद्धा रखना, यह जीवके पतित होनेका कारण है, और यह ऐसा स्थानक है कि 
वहाँसे गिरनेसे कोई स्थित्ति नहीं रहती । 


७७२ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


अंतमुंहरर्तमें सत्तर कोटाकोटि सागरोपमकी स्थिति बँधती है, जिसके कारण जोवको 
असंख्यातों भवोंमें भ्रमण करना पड़ता है। 
चारित्रमोहका गिरा हुआ तो ठिकाने आ जाता है, परन्तु दर्शनमोहका गिरा हुआ ठिकाने 
नहीं आता, कारण कि समझनेमें फेर होनेसे करनेमें फेर हो जाता है। वीतरागरूप ज्ञानीके वचनमें 
अन्यथा भाव होना सम्भव ही नहीं है। उसका अवलंबन लेकर प्र वतारेकी भाँति श्रद्धा इतनी दृढ़ 
करता कि कभी विचलित न हो । जब जब शंका होनेका प्रसंग आये तब तव जीव विचार करे कि 
उसमें अपनी ही भूल होती है | वीत्तराग पुरुषोंने जिस मतिसे ज्ञान कहा है, वह मत्ति इस जीवमें 
है नहीं, और इस जीवकी मति तो शाकमें नमक कम पड़ा हो तो उतनेमें ही रुक जाती है। तो 
वीतरागके ज्ञानकी मतिका मुकाबला कहाँसे कर सके ? इसलिए बारह॒वें गुणस्थानके अंत तक भी 
जीव ज्ञानीका अवलंबन ले, ऐसा कहा है। 
अधिकारी न भी होनेपर जो ऊँचे ज्ञानका उपदेश किया जाता है वह मात्र इसलिए कि 
जीवने अपनेको ज्ञानी तथा चतुर मान लिया है, उसके मानकों नष्ट करनेके हेतुसे किया जाता है; 
और जो नीचेके स्थानकोंसे वातें कही जाती हैं, वे मात्र इसलिए कि वेसा प्रसंग प्राप्त होनेपर जीव 
तीचेका नीचे ही रहे । 
छ 
[३९१ ] श्२ मुंबई, आद्विन, १९.४९ 
जे अबुद्धा महाभागा वोरा असमत्तदंसिणों। 
' असुद्धं तेसि परकक्‍कंतं सफल होइ सब्बसो ॥ २२७ 
जेय बुद्धा महाभागा वीरा सम्मत्तदंसिणो। 
सुद्दं तेसि परक्‍्कंतं अफलं होइ सब्बसो ॥ २३ ॥ 
“श्री सू० सूत्र, वीर्याध्ययन ८वाँ २२-२३ 
ऊपरकी गाथाओंमें जहाँ 'सफल' शब्द है वहाँ 'अफल' ठीक मालूम होता है, और जहाँ 
अफल' दछब्द है वहाँ सफल' शब्द ठीक मालूम होता है; इसलिए क्या उसमें लेख-दोष है या ठीक 
है ? इसका समाधान--यहाँ लेख-दोष नहीं है । जहाँ 'सफल' शब्द है वहाँ सफल ठीक है और जहाँ 
अफल' छब्द है वहाँ अफल ठीक 
मिथ्यादृष्टिकी क्रिया सफल है--फलसहित है, अर्थात्‌ उसे पुण्य-पापका फल भोगना है। 
सम्यग्दष्टिकी क्रिया अफल है--फलरहित है, उसे फल नहीं भोगना है, अर्थात्‌ निज॑रा है| एककी 
मिथ्यादष्टिकी क्रियाकी संसारहेतुक सफलता है, और दूसरेको, सम्यग्दृष्टिकी क्रियाकी संसारहेतुक 


अफलता है, यों परमार्थ समझना योग्य है । 
७छ 


[४१७ ] ३३ वेशाख, १९५० 
नत्यानयस'! 
3 श्रीमट्परमगुरुभ्यो नमः 
सवेरे उठकर ईयपिथिकी प्रतिक्रमण करके रात्त-दिनमें जो कुछ अठारह पापस्थानकमें प्रवृत्ति 
हुई हो, सम्यग्शान-दर्शन-चारित्रसंवंधी तथा पंचपरमपदसंबंधी जो कुछ अपराध हुआ हो, किसी भी 
१. यह जो नित्यनियम बताया हैं वह 'श्रीमद्‌' के उपदेशामृतमेंसे लेकर श्री खंभातके एक मुमुक्षु 
भाईने योजित किया है । 
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जीवके प्रति किचित्‌ सात्र भी अपराध किया हो वह जाने अनजाने हुआ हो, उस सबको क्षमाना, 
उसकी निदा करना, विशेष निंदा करना, आत्मामेंसे उस अपराधका विसजंच करके निःशल्य होना | 
रात्रिको सोते वक्त भी इसी तरह करता | 

श्री सत्पुरुषके दर्शन करके चार घड़ीके लिए सर्व सावद्य व्यापारसे निवृत्त होकर एक 
आसनपर स्थिति करना । उस समयमें 'परमगुरु' इस शब्दकी पाँच मालाएँ गिनकर दो घड़ी तक 

सत्शास्त्रका अध्ययत्त करना | उसके बांद एक घड़ी कायोत्सर्ग करके श्री सत्पुरुषोंके वचनोंका उस 
कायोत्सगंमें जप-रटन करके सद्वृत्तिका अनुसंधान करना। उसके बाद आधी घड़ीमें भक्तिकी 
वृत्तिको उत्साहित करनेवाले पद (आज्ञानुसार) बोलना । आधी घड़ीमें 'परमगुरु' शब्दका कायो- 
त्सगंके रूपमें जप करना, और सर्वज्ञदेव” इस नामको पाँच मालाएं गिनना | 

अभी अध्ययन करने योग्य शास्त्र वेराग्यशतक, इंद्रियपराजयशत्तक, शांत्तसुधा रस, अध्यात्म 
कल्पद्रम, योगदृष्टिसमुच्चय, नवतत्त्व, मूलपद्धति कर्मग्रंथ, धर्मबिदु, आत्मानुशासन, भावना 
बोध, मोक्षमार्गप्रकाश, मोक्षमाला, उपमितिभवप्रपंच, अध्यात्मसार,श्री आनंदधनजी चौबीसीमेंसे 
थे स्तवन--१, ३े, ५, ७, ८, %, १०, १३, १५, १६९, १७, १९, २२ | 

सातव्यसन--जूआ, मांस, मदिरा, वेश्यागमन, शिकार, चोरी, परस्त्रीका त्याग | 

( अथ सप्तव्यसन नाम चौपाई ) 
'जूवा, आमिष, सदिरा, दारी, आहेटक, चोरी, परनारी । 
एहि सप्तव्यसन दुःखदाई, दुरितम्ुव दुर्गतिके जाई ॥/' 

इस सप्तव्यसनका त्याग। रात्रिभोजनका त्याग | अमुक छोड़कर सभी वनस्पतिका त्याग । 
अमुक तिथियोंमें अत्यक्त वनस्पतिका भी प्रतिबंध, अमुक रसका त्याग। अक्रह्मचयंका त्याग । 
प्रिग्रह परिमाण | 

शरीरमें विशेष रोग आदिके उपद्रवसे, बेभानपनसे, राजा अथवा देव आदिके बलात्कारसे 
यहाँ बताये हुए नियमोंमें प्रवृत्ति करमेके लिए अशक्य हुआ जाये तो उसके लिए पद्चात्तापका 
स्थानक समझना | स्वेच्छासे उस नियममें कुछ भी न्यूताधिकता करनेकी प्रतिज्ञा | सत्पुरुषकी आज्ञासे 
उस नियममें फेरफार करनेसे नियम भंग नहीं | 

छः 
[ ०४५] रेड श्री खंभात, आसोज सुदी, १९५१ 
सत्य 

वस्तुके यथार्थ स्वरूपको जैसा जानना, अनुभव करना वेसा ही कहना यह सत्य है। यह 
दो प्रकारका है--परमार्थसत्य' और “्यवहारसत्य |! 

'परमार्थसत्य'! अर्थात्‌ आत्माके सिवाय दूसरा कोई पदार्थ आत्माका नहीं हो सकता, ऐसा 
निश्चय जानकर, भाषा बोलनेमें व्यवहा रसे देह, स्त्री, पुत्र, मित्र, धन, धान्य, ग्रह आदि वस्तुओंके 
प्रसंगमें वोलनेसे पहले एक आत्माके सिवाय दूसरा कोई मेरा नहीं है, यह उपयोग रहना चाहिए | 

अन्य आत्माके संबंधमें बोलते समय आत्मामें जाति, लिग और वेसे औपचारिक भेदवाली वह आत्मा 
त्‌ होनेपर भी मात्र व्यवहारनयसे कार्यके लिए संबोधित की जाती है, इस प्रकार उपयोगपुर्वक 
बोला जाये तो वह पारमाथिक सत्य भाषा है ऐसा समझें । 


१. खंभातके एक मुमुक्षु भाईने यथाशक्ति स्मृतिमें रखकर की हुई नोंध । 


उ्चस भू 





3७४ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


१ दृष्टांत--एक मनुष्य अपनी आरोपित्त देहकी, घरकी, स्त्रीकी, पुत्रकी या अन्य पदार्थकी 
वात करता हो, उस वक्त स्पष्टरूपसे उत सब पदार्थोसे वक्ता "मैं भिन्न हूँ, और वे मेरे नहीं हैं! इस 
प्रकार स्पष्टरपसे बोलनेवालेको भान हो तो वह सत्य कहा जाता है। 

२. दृष्टांत--जिस प्रकार कोई ग्रंथकार श्रेणिक राजा और चेलना रानीका वर्णन करता 
हो; तो वे दोनों आत्मा थे और मात्र श्रेणिकके भवकी अपेक्षासे उन्तका संबंध, अथवा स्त्री, पुत्र, 
धन, हा आदिका संबंध था; यह वात ध्यानमें रखनेके बाद बोलनेकी प्रवृत्ति करे, यहो परमार्थ- 
सत्य है । 


व्यवहा रसत्यके आये विना परमार्थंसत्य वचनका बोलना नहीं हो सकता | इसलिए व्यवहार- 
सत्य नीचे अनुसार जानें-- 

जिस प्रकारसे वस्तुका स्वरूप देखनेसे, अनुभव करनेसे, श्रवणसे अथवा पढ़नेसे हमें अनुभव- 
में आया हो उसी प्रका रसे यथातथ्यरूपसे वस्तुका स्वरूप कहना और उस प्रसंगपर वचन बोलनेका 
नाम व्यवहा रसत्य है । 

दृष्टांत--जेसे कि अमुक मनुष्यका छाल घोड़ा ही जंगलमें दिनके बारह बजे देखा हो, 
और किसीके पूछनेसे उसी प्रकारसे यथातथ्य वचन बोलना यह व्यवहारसत्य | इसमें भी किसी 
प्राणीके प्राणका नाश होता हो, अथवा उन्मत्ततासे वचन बोला गया हो, यद्यपि सच्चा हो त्तो भी 
असत्य तुल्य ही है, ऐसा जानकर प्रवृत्ति करे । सत्यसे विपरीत उसे असत्य कहा जाता है। 

क्रोध, मान, माया, लोभ, हास्य, रति, अरति, शोक, भय, दुगंछा, अज्ञान आदिसे बोला 
जाता है। क्रोध आदि मोह॒नीयके अंगभूत हैं । उसकी स्थिति दूसरे सभी कमोसे अधिक भर्थात्‌ (७०) 
सत्तर कोड़ाकोड़ी सागरोपमकी है। इस कर्मंका क्षय हुए विना ज्ञानावरण आदि कर्मोंका 
संपर्णतासे क्षय नहीं हो सकता | यद्यपि गणितमें प्रथम ज्ञानावरण आदि कर्म कहे हैं; परंतु इस 
कर्मकी बहुत्त महत्ता है, क्योंकि संसारके मूलभूत रागद्वेषका यह मूलस्थान है, इसलिए भवश्रमण 
करनेमें इस कर्मंको मुख्यता है, ऐसी मोहनीयकमंकी बलवत्ता है, फिर भी उसका क्षय करना सरल 
है । अर्थात्‌ जैसे वेदनीयकर्मं भोगे विना निष्फल नहीं होता वेसे इस कर्मके लिए नहीं है । मोहनीय 
कर्मकी प्रकृतिरूप क्रोध, मान, माया और लोभ आदि कषाय त्था नोकषायका अनुक्रमसे क्षमा 
नम्नता, निरभिमानता, सरलता, निर्देभता और संतोष आदिकी विपक्ष भावनासे अर्थात्‌ मात्र विचार, 
करनेसे उपयुक्त कषाय निष्फल किये जा सकते हैं, नोकषाय भी विचारसे क्षीण किया जा सकता 
है, अर्थात्‌ उसके लिए वाह्य कुछ नहीं करना पड़ता | 

'मुनि' यह नाम भी इस पूर्वोक्त रीतिसि विचार कर वचन बोलनेसे सत्य है। बहुत करके 
प्रयोजनके विना बोलना ही नहीं, उसका नाम मुनित्व है। रागद्वेष और अज्ञानके विना यथास्थित 
वस्तुका स्वरूप कहते-बोलते हुए भी मुनित्व-मौन समझें । पूर्व त्तीर्थकर आदि महात्माओंने ऐसा ही 
विचार कर मौन धारण किया था; और लगभग साढ़े बारह वर्ष मौन धारण करनेवाले भगवान 
वीर प्रभुने ऐसे उत्कृष्ट विचारसे आत्मामेंसे फिरा-फिराकर मोहनीयकरमंके संबंधको निकाल वाहर 
करके केवलज्ञानदशंन प्रगट किया था | 

आत्मा ठाने त्तो सत्य बोलना कुछ कठिन नहीं है। व्यवहारसत्यभाषा बहुत वार बोली 
जाती है, परंतु परमार्थंसत्य बोलनेमें नहीं आया; इसलिए इस जीवका भवश्नमण नहीं मिटता | 
सम्यकत्व होनेके वाद अभ्याससे परमार्थंसत्य वोलना हो सकतः है; और फिर विशेष अभ्याससे सहज 
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उपयोग रहा करता है। असत्य वोले बिना माया नहीं हो सकती । विश्वासघात करनेका भी 
असत्यमें समावेश होता है | झूठे दस्तावेज करनेको भी असत्य जानना । अनुभव करने योग्य पदार्थ- 
के स्वरूपका अनुभव किये विना और इंद्विय द्वारा जानने योग्य पदार्थके स्वरूपको जाने बिना उपदेश 
करना, इसे भी असत्य समझें । तो फिर त्प इत्यादि मान आदिकी भावनासे करके, आत्महित्तार्थ 
करने जैसा देखाव, वह असत्य हो ही, ऐसा समझें | अखंड सम्यग्दर्शन प्राप्त हो तो ही संपुर्णहपसे 
परमार्थसत्य वचन बोला जा सकता है; अर्थात्‌ तो ही आत्मामेंसे अन्य पदार्थको भिन्नरूपसे उपयोगमें 
लेकर वचनकी प्रवृत्ति हो सकती है । 

कोई पूछे कि छोक शाइवत्त है कि अशाइवत तो उपयोगपुवंक न बोलते हुए 'लोक शाइवत्त' 
कहे तो असत्य वचन बोला गया ऐसा हो | उस वचनको बोलते हुए लोक शाइवतत क्‍यों कहा गया, 
उसका कारण ध्यानमें रखकर वह बोले तो वह सत्य समझा जाये। 

इस व्यवहारसत्यके भी दो प्रकार हो सकते हैँं--एक सर्वथा व्यवहारसत्य और दूसरा 
देश व्यवहा रसत्य । 

निश्चय सत्यपर उपयोग रखकर, प्रिय अर्थात्‌ जो वचन अन्यको अथवा जिसके संबंधमें बोला 
गया हो उसे प्रीत्तकारी हो; और पथ्य एवं गुणकारी हो, ऐसा ही सत्य वचन बोलनेवाला प्राय 
सवंबिरति मुनिराज हो सकता है। 


संसारपर अभाव रखनेवाला होनेपर भी पुवंकमंसे, अथवा दूसरे कारणसे संसारमें रहने- 
वाले गृहस्थको देशसे सत्यवचन बोलनेका नियम रखना योग्य है। वह मुख्यतः इस प्रकार है:-- 

कृन्यालीक, मनुष्यसंबंधी असत्य; गवालीक, पशुसंबंधी असत्य; भौमालीक, भूमिसंबंधी 
असत्य; झूठी साक्षो, और थाती असत्य अर्थात्‌ विश्वाससे रखनेके लिए दिये हुए द्रव्यादि पदार्थ वापस 
माँग लेता, उस संबंधी इसकार कर देता, ये पाँच स्थूल भेद हैं। इस संबंधमें वचन बोलते हुए 
परमार्थसत्यपर ध्यान रखकर, यथास्थित्त अर्थात्‌ जिस प्रकारसे वस्तुओंका सम्यकस्वरूप हो उसी 
प्रकारसे ही कहनेका जो नियम है उसे देशसे ब्रत धारण करनेवालेको अवश्य करना योग्य है। इस 
कहे हुए सत्यके विपयमें उपदेशका विचार कर उस क्रममें अवश्य आना ही फलदायक है। 
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सत्पुरुष अन्याय नहीं करते, सत्पुरुष अन्याय करें तो इस जगततमें वर्षा किसके लिए 
बरसेगी ? सूर्य किसके लिए प्रकाशित होगा ? वायु किसके लिए चलेगी ? 

आत्मा कैसी अपूर्व वस्तु है। जब तक शरीरमें होती है--भले ही हजारों बरस रहे, तब 
तक शरीर नहीं सड़ता। आत्मा पारे जेसी है। चेतन चला जाये और शरीर शव हो जाये और 
संड़ने लगे । 

जीवमें जागृति और पुरुषार्थ चाहिए । कर्मबंध हो जानेके बाद भी उसमेंसे ( सत्तामेंसे उदय 
आनेसे पहले ) छूटना हो तो अवाधाकाल पूर्ण होने तकमें छूटा जा सकता है | 

पुण्य, पाप और आयु, ये किसी दूसरेको नहीं दिये जा सकते। उन्हें प्रत्येक स्वयं ही 
भोगता है | 

स्वच्छंदसे, स्वमति कल्पनासे और सद्गुरुकी आज्ञाके वित्ता ध्यान करना यह त्तरंगरूप है 
और उपदेद, व्याख्यान करना यह अभिमानरूप है। 
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देहधारी आत्मा पथिक है और देह वृक्ष है। इस देहरूपी वृक्षमें ( वृक्षके नीचे ) जीवरूपी 
पथिक--बटोही विश्वांति लेने बेठा है। वह पथिक वृक्षको ही अपना मानने लगे यह कैसे हो सके ? 

सुन्दरविलास' सुन्दर, अच्छा ग्रंथ है। उसमें कहाँ कमी, भूल है उसे हम जानते हैं। वह 
कभी दूसरेको समझमें आना मुहिकलरू है। उपदेशके लिए यह ग्रंथ उपकारी है। 

छः दर्ंनोंपर दृष्टांत--छः भिन्‍न भिन्‍न वेद्योंकी दुकान है। उनमें एक वेद्य संपूर्ण सच्चा है। 
वह सब रोगोंको, उनके कारणोंको और उनके दूर करनेके उपायोंको जानता है। उसका निदान 
एवं चिकित्सा सच्चे होनेसे रोगीका रोग निमूंछ हो जाता है। वेद्य कमाई भी अच्छी करता है। 
यह देखकर दूसरे पाँच कूट वेद्य भी अपन्ती अपनी दुकान खोलते हैं। उसमें जिस ह॒द तक सच्चे 
वेच्के घरको दवा अपने पास होती है उस हद तक तो रोगीका रोग दूर करते हैं, और दूसरी 
अपनी कल्पनासे अपने घरकी दवा देते हैँ, तो उससे उछटा रोग बढ़ जाता है; परंतु दवा सस्ती 
देते हैं इसलिए लोभके मारे लोग लेनेके लिए बहुत ललचाते हैं, और उलटा नुक्सान उठाते हैं । 

इसका उपन्य यह है कि सच्चा वेद्य वीतरागदर्शन है; जो संपुर्ण सत्य स्वरूप है | वह मोह, 
विषय आदिको, रागद्वेषको, हिसा आदिको संपूर्ण दूर करनेको कहता है, जो विषयविवश रोगीको 
महँगा है, अच्छा नहीं लगता । और दूसरे पाँच कूट वेच्य हैं वे कुदर्शन हैं, वे जिस हद तक वीत- 
रागके घरकी बातें करते हैं उस हृद त्तक त्तो रोग दूर करनेकी बात है; परंतु साथ साथ मोहकी, 
संसारवुद्धिकी, मिथ्यात्वकी, हिंसा आदिकी धर्मके बहानेसे बात करते हैं वह अपनी कल्पनाकी है, 
और वह संसाररूप रोग दूर करनेके बदले वुद्धिका कारण होती है। विषयमें आसक्त पामर 
संसारीको मोहकी बातें तो मीठी लगत्ती हैं, अर्थात्‌ सस्ती पड़ती हैं, इसलिए कूट वेद्यकी तरफ 
खिंचता है, परंतु परिणाममें अधिक रोगी हो जाता है। 


वीतरागदशंन त्रिवेद्य जैसा है, अर्थात्‌ ( १ ) रोगीका रोग दूर करता है। ( २) नीरोगको 
रोग होने नहीं देता, और ( ३ ) आरोग्यकी पुष्टि करता है। अर्थात्‌ ( १ ) जीवका सम्यग्दर्शनसे 
सिथ्यात्व रोग दूर करता है, (२) सम्यग्जञानसे जीवको रोगका भोग होनेसे बचाता है और 
(३ ) सम्यक्‌ चारित्रसे संपूर्ण शुद्ध चेतनारूप आरोग्यकी पुष्टि करता है। 
७ 
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जो से वासनाका क्षय करे वह संनन्‍्यासी | जो इंद्रियोंको कावूमें रखे वह गोसाई। जो 
संसारका पार पाये वह यत्ति ( जत्ति )। 

समकितीको आठ मदोंमेंसे एक भी मद नहीं होता । 

(१) अविनय, (२ ) अहंकार, ( ३ ) अधंदग्धता--अपनेको ज्ञान न होते हुए भी अपनेको 
ज्ञानी मान बैठना, और ( ४ ) रसलुब्धता--इन चारमेंसे एक भी दोष हो तो जीवको समकित 
नहीं होता, ऐसा श्री ठाणांग सूत्रमे कहा है | 

सनिको व्याख्यान करना पड़ता हो तो स्वयं स्वाध्याय करता है ऐसा भाव रखकर व्याख्यान 
करे । मनिको सवेरे स्वाध्यायकी आज्ञा है, उसे मनमें ही किया जाता है, उसके बदले व्याख्यात- 
रूप स्वाध्याय ऊँचे स्व॒रसे, मान, पूजा, सत्कार, आहार आदिकी अपेक्षाके विना केवल निष्काम 
बद्धिसे आत्मार्थके लिए करे। है 
2. क्रोध आदि कषायका उदय हो,त्तव उसके सामने होकर उसे बताना कि तूने मुझे अनादि 


उपदेश नोंध छछ७ 


कालसे हैरान किया है। अब मैं इस तरह तेरा बल नहीं चलने दूँगा | देख, अब मैं तेरे सामने युद्ध 
करने बेठा हूँ । 

निद्रा आदि प्रकृति, ( क्रोध आदि अनादि वैरी ), उनके प्रत्ति क्षत्रियभावसे वर्तंन करें, 
उन्हें अपमानित करें, फिर भी न मानें तो उन्हें क्रर बनकर शांत करें, फिर भी न मानें तो 
खयालमें रखकर, वक्‍त आनेपर उन्हें मार डालें। यों शूर क्षत्रियस्वभावसे वर्तंत करें, जिससे 
वेरीका पराभव होकर समाधिसुख मिले। .' 

प्रभुपुजामें पुष्प चढ़ाये जाते हैं, उसमें जिस गृहस्थको हरी वनस्पत्तिका नियम नहीं है वह 
अपने हेतुसे उनका उपयोग कम करके प्रभुको फूल चढ़ाये। त्यागी मुन्तिको तो पुष्प चढ़ानेका 
अथवा उसके उपदेशका स्वथा निषेध है । ऐसा पूर्वाचार्योका प्रवचन है। 


कोई सामान्य मुमुक्षु भाई-बहन साधनके बारेमें पूछे तो ये साधन वतायें-- 


( १ ) सात व्यवसन्का त्याग । (६ ) 'सर्वज्ञ' और 'परमगुरु/ की पाँच पाँच मालाओं- 
का जप। 

(२) हरी वनस्पतिका त्याग । (७ ) भक्तिरहस्य दोहाका” पठन मनन । 

( ३े ) कंदमूलका त्याग | ( ८ ) क्षमापनाका पाठ ।* 

(४ ) अभक्ष्यका त्याग | (९ ) सत्समागम और सत्शास्त्रका सेवन | 

(५०) रात्रिभोजनका त्याग । 


५ 
'सिज्ञति', फिर बुज्ञंति', फिर मुच्चंति; फिर परिणिव्वायंति', फिर 'सव्वदुक्खाणमंत- 
करंति'। इन शब्दोंका रहस्यार्थ विचारने योग्य है। 'सिज्ञंति' अर्थात्‌ सिद्ध होते हैं ।उसके 
बाद “ज्ञंति' अर्थात्‌ बोधसहित-ज्ञानसहित होते हैं। सिद्ध होनेके बाद कोई आत्माकी 
शुन्य ( ज्ञानरहित ) दशा मानते हैं उसका निषेध “ुज्ञंतिसे किया गया। इस तरह 
सिद्ध और बुद्ध होनेके बाद 'मुच्च॑ति' अर्थात्‌ सर्वे कमंसे रहित्त होते हैं और उसके 'परिणिव्वायंति' 
अर्थात्‌ निर्वाण पाते हैं कमंरहित होनेसे फिर जन्म--अवतार धारण नहीं करते। मुक्त जीव 
कारणविशेषसे अवत्तार धारण करते हैं इस मतका 'परिणिव्वायंतिसे निषेध सूचित किया है । 
भवका कारण कम, उससे स्वंथा जो मुक्त हुए हैं वे फिरसे भव धारण नहीं करते | कारणके 
वित्ता काये उत्पन्न नहीं होता | इस त्तरह निर्वाणप्राप्त 'सब्वदुक्खाणमंतंकरंति' अर्थात्‌ सव॑ दुःखों- 
का अंत करते हैं, उनके दुःखका स्वंथा अभाव हो जाता है, वे सहज स्वाभाविक सुख आनंदका 
अनुभव करते हैं। ऐसा कहकर मुक्त आत्माओंको शून्यता है, आनंद नहीं है इस मतका निषेध 
सूचित किया है। 


[ ७८०-१ ] ३७ 
अज्ञान तिमिरांधानां ज्ञानांजन शल्ाकया। 
नेन्नमुन्मोलिंतं येन तस्मे श्रीगुरवे नमः॥ 
अज्ञानरू्पी तिमिर--अंधका रसे जो अंध हैँ, उनके नेत्नोंको जिसने ज्ञानहपी अंजनकी 
शलाका--भंजनकी सलाईसे खोला, उस श्री गुरुको नमस्कार । 
१. आंक २६४ के बीस दोहे । 
२, मोक्षमाला पाठ ५६ | 
य्द्ध 





७७८ श्रीसमद्‌ राजचन्द 


मोक्षमागंस्थ नेतारं भेत्तारं कर्मभृूभृताम्‌ । 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां बंदे तद्गुणलब्धये ॥ 


मोक्षमार्गके नेत्ता--मोक्षमार्गमें ले जानेवाले, कर्मप पर्वतके भेत्ता--भेदन करनेवाले, 
और समग्र तत्त्वोंके ज्ञाता--जाननेवालेको मैं उन गुणोंकी प्राप्तिके लिए वंदन करता हूँ । 

यहाँ मोक्षमार्गके नेत्ता' कहकर आत्माके अस्तित्वसे लेकर उसके मोक्ष और मोक्षके उपाय- 
सहित सभी पदों तथा मोक्षप्राप्तोंका स्वीकार किया है तथा जीव, अजीव आदि सभी तत्त्वोंका 
स्वीकार क्रिया है। मोक्ष बंधकी अपेक्षा रखता है, बंध, बंधके कारणों--आखव, पुण्य-पाप कर्म 
और बँघनेवाली नित्य अविनाशी आत्माकी अपेक्षा रखता है। इसी तरह मोक्ष, मोक्षमार्गंकी, 
संवरकी, निर्जराकी, बंधके कारणोंको दूर करनेरूप उपायकी अपेक्षा रखता है। जिसने मार्ग 
जाना, देखा और अनुभव किया है वह नेता हो सकता है। अर्थात्‌ मोक्षमार्गके नेता ऐसा कहकर 
उसे प्राप्त सर्वज्ञ सवंदर्शी वीतरागका स्वीकार किया/ है | इस तरह मोक्षमार्गके नेता इस विशेषणसे 


जीव, अजीव आदि नव तत्त्व, छहों द्रव्य, आत्माके अस्तित्व आदि छः: पद और मक्त आत्माका 
स्वीकार किया है | 


मोक्षमार्गका उपदेश करनेका, उस मार्ममें ले जानेका कार्य देहधारी साकार मुक्त पुरुष कर 
सकता है, देहरहित निराकार नहीं कर सकता ऐसा कहकर आत्मा स्वयं परमात्मा हो सकती है, 
मुक्त हो सकती है, ऐसा देहधारी मुक्त पुरुष ही उपदेश कर सकता है ऐसा सूचित किया है, इससे 
देहरहित अपौरुषेय बोधका निषेध किया है। 


'कर्मरूप पर्वतके भेदत करनेवाला' ऐसा कहकर यह सुचित किया है कि कर्मरूप पर्वततोंको 
तोड़नेसे मोक्ष होता है; अर्थात्‌ जीवने कमंरूप प्वेतोंको स्ववीय॑ द्वारा देहधारीरूपसे तोड़ा, और 
इससे जीवन्मुक्त होकर मोक्षमार्गका नेता, मोक्षमार्गका बत्तानेवाठा हुआ | फिर-फिरसे देह धारण 
करनेका, जन्म-मरणरूप संसारका कारण कर्म है, उसका समृझ छेदन--नाश करनेसे उसे पुनः 
देह धारण करना नहीं रहता यह सूचित किया है, इससे यह सूचित किया कि मुक्त आत्मा फिरसे 
अवतार नहीं लेती | 


(विश्वतत्त्वके ज्ञाता'--समस्त द्रव्य पर्यायात्मक छोकका--विद्वका जाननेवाला यह कहकर ' 
मुक्त आत्माकी अखंड स्वपर-ज्ञायकता सूचित की है। मुक्त आत्मा सदा ज्ञानरूप ही है यह सूचित 
किया है। 


जो इन गुणोंसे सहित है उसे उन गुणोंकी प्राप्तिके लिए में वंदन करता हूँ, यह कहकर 
परम आप्त, मोक्षमार्गके लिए विश्वास करने योग्य, वंदत्त करने योग्य, भवित करने योग्य, जिसकी 
आज्ञासे चलनेसे निःसंशय मोक्ष प्राप्त होता है, उन्हें प्रगट हुए गुणोंकी प्राप्त होती है, थे गुण 
प्रगट होते हैं, ऐसा कौन होता है यह सूचित किया है | उपयुंक्‍्त गुणोंवाले भुक्त परम आप्त 
वंदन योग्य होता है, उनका बताया हुआ वह मोक्षमागं है, और उनकी भक्तिसे मोक्षकी प्राप्ति 
होती है, उन्हें प्रगट हुए गुण, उनकी आज्ञासे चलनेवाले भक्तिमानको प्रगट होते हैं यह सूचित 
किया है। 


उपदेश्ञ नोंध छछ९, 


[ ७८५ ] ३८% श्री खेंडा द्विंए० आ० वदी, १९००४ 

प्र---आत्मा है ? 

श्री० उ०--हाँ, आत्मा है। 

प्र०--अनुभवसे कहते हैं कि आत्मा है ? 

उ०--हाँ, अनुभवसे कहते हैं कि आत्मा है। मिसरीके स्वादका वर्णन नहीं हो सकता। 
वह तो अनुभवगोचर है; इसी तरह आत्माका वर्णन नहीं हो सकता, वह भी अनुभवगोचर है, 
परंतु वह है ही । 

प्र<--जीव एक है कि अनेक है ? आपके अनुभवका उत्तर चाहत्ता हूँ। 

उ०--जीव अनेक हैं । 

प्र०--जड, कर्म यह वस्तुत: है कि मायिक है ? 

उ०--जड, कर्म यह वस्तुततः है, मायिक नहीं है । 

प्र०--पुनर्जन्म है ? 

उ०--हाँ, पुन्जन्म है | 

प्र०--वेदांतको मान्य मायिक ईश्वरका अस्तित्व आप मानते हैं ? 

उ०--नहीं । 

प्र०--दर्पणमें पड़नेवाला प्रतिबिब मात्र खाली देखाव है कि किसी त्तत्त्वका बना हुआ है ? 

उ--दर्पणमें पड़नेवाला प्रतिबिब मात्र खाली देखाव नहीं है, वहु अमुक तत्त्वका बचा 
हुआ है। 


[७९३ ] ३० मोरबी, माघ वदी ५, सोम (रात्तमें) १९५ण५ 
कर्मकी मूल प्रकृतियाँ आठ हैं; उनमें चार घातिनी और चार अघातिनो कही जाती हैं । 


चार घातितीका धर्म आत्माके गुणका घात करना है, अर्थात्‌ (१) उस गुणका आवरण 
करना, अथवा (२) उस गुणके बल-वीयंका निरोध करना, अथवा (३) उसे विंकल करा हैं, 
इसलिए उस प्रकृतिकों घात्तिनी संज्ञा दी है | 

जो आत्माके गुण ज्ञान और दर्शनका आवरण करता है उसे अनुक्रमसे (१) ज्ञानावरणीय 
और दर्शनावरणीय नाम दिया है। अंत्तराय प्रकृत्ति इस गुणकी आवचुृत्त नहीं करती, परंतु उसके 
भोग, उपभोग आदिको, उसके बलवीयंको रोकतो है । इस जगह आत्मा भोग आदिको समझती है, 
जानती-देखती है, इसलिए आवरण नहीं है; परंतु समझते हुए भी भोग आदिमें विध्त-अंत्तराय 
करती है, इसलिए उसे आवरण नहीं परंतु अंतराय प्रकृति कहा है| 

इस तरह तीन आत्मघातिती प्रकृततियाँ हुई । चौथी घात्तिनी प्रकृति मोहनीय है। यह प्रकृति 
आवरण नहीं करती, परंतु आत्माको मूच्छित करके, मोहित करके विकछू करती है। ज्ञान-दर्शन 
होते हुए भी, अंत्तराय न होते हुए भी आत्माकों कभी विकल करती है, उलटा पट्टा वंधा देती है, 
व्याकुल कर देती है, इसलिए इसे मोहनीय कहा है । इस तरह ये चार सर्व घातिनी प्रकृतियाँ कहीं | 
दूसरी चार प्रकृतियाँ यद्यपि आत्माके प्रदेशोंके साथ जड़ी हुई हैं तथा अपना कार्य किया करती हैं 





# श्री खेड़ाके एक वेदांतविद्‌ विद्वान वकीछ पंचदक्षीके लेखक यह पृजाभाई सोमेश्वरका प्रसंग है । 


७८० श्रीमद्‌ राजचनंद्र 


और उदयके अनुसार बेदी जाती हैं; त्थापि वे आत्माके गुणका आवरण करनेरूपसे या अंतराय 
करनेरूपसे या विकल करनेरूपसे घात्तक नहीं हैं, इसलिए उन्हें अधातिनी कहा है। 


हु० 

स्त्री, परिग्रह आदिमें जितना मूर्च्छाभाव रहता है उतना ज्ञानंका तारतम्य न्यन है, ऐसा 
श्री तीर्थंथरने निरूपण किया है। संपूर्ण ज्ञानमें वह मर्च्छा नहीं होती । की 

श्री ज्ञानीपुरुष संसारमें किस प्रकारसे रहते हैँ ? आँखमें जैसे रण खटकती रहती है वैसे 
ज्ञानी किसी कारण उपाधि प्रसंगसे कुछ हुआ हो तो वह मगजमें पांच दस सेर जितना वोझा हो 
पड़ता है। और उसका क्षय हो तभी श्ञांत्ति होती है। स्त्री आदिके प्रसंगमें आत्माकी अतिशय 
अतिशय समीपता एकदम प्रगटरूपसे भासित होती है। 

सामान्यरूपसे, स्त्री, चंदन, आरोग्य आदिसे साता और ज्वर आदिसे असाता रहती है, वह 
ज्ञानी और अज्ञानी दोनोंको समान है। ज्ञानीको उस उस प्रसंगमें ह॑-विषादका हेतु नहीं होता । 


छः 
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चार गोलोंके दृष्टांतससे जीवके चार प्रकारसे भेद हो सकते हैं । 
१, मोमका गोला । 
२. लाखका गोला । 
३. लकड़ीका गोला | 
४. मिट्टीका गोला | 
१, प्रथम प्रकारके जीव मोमके गोले जसे कहे हैं । 


मोमका गोला जिस तरह ताप लगनेसे पिघल जाता है, और फिर ठंडी छूगनेसे वैसेका 
वैसा हो जाता है; उसी तरह संसारी जीवको सत्पुरुषका बोध सुनकर संसारसे वेराग्य हुआ, 
असार संसारकी निवृत्तिका चितन करने लगा, कुटुंबके पास आकर कहता है कि इस असार 
संसारप्ते में निवत्त होना चाहता हूँ । इस बातको सुनकर कुटुंवी कोपयुक्त हुए । अबसे तुझे इस 
तरफ जाना नहीं । अब जायेगा तो तेरेपर सख्ती करेंगे, इत्यादि कहकर संतका अवर्णवाद बोल- 
कर वहाँ जाना रोक दें। इस प्रकार कुटुंबके भयसे, लज्जासे जीव सत्पुरुषके पास जानेसे रुक 
जाये, फिर संसार कार्यमें प्रवृत्ति करे। ये प्रथम प्रकारके जीव कहे हैं । 

२. दूसरे प्रकारके जीव लाखके गोले जैसे कहे हैं । 

ऊाखका गोला तापसे नहीं पिघल जात्ता परंतु अग्निसे पिघल जात्ता है। इस तरहका जीव 
संतका बोध सुनकर संसारसे उदासीन होकर यह चितन करे कि इस दुःखरूप संसारसे निवृत्त होना 
है, ऐसा चितन करके कुटुंबके पास जाकर कहे कि 'में संसारसे निवृत्त होना चाहत्ता हूँ। मुझे यह 
झूठ बोलकर व्यापार करना गवारा नहीं होगा' इत्यादि कहनेके बाद कुटुंबीजन उसे सख्ती और 
स्नेहके वचन कहें तथा स्त्रीके वचन उसे एकांतके वक्तमें भोगमें तदाकार कर डालें | स्त्रीका अग्नि- 
रूप शरीर देखकर दूसरे प्रकारके जीव त्दाकार हो जायें ।संत्के चरणसे दूर हो जायें । 

३. तीसरे प्रकारके जीव काष्ठके गोले जेंसे कहे हैं । 


रू खंभातके श्री अंवालालभाईकी लिखी नोटसे । 
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वह जीव संत्तका बोध सुनकर संसारसे उदास हो गया। संसार असार है, ऐसा विचार 
करते हुए कुटुंब आदिके पास आकर कहता है कि इस असार संसारसे मैं खिन्न हुआ हूँ । मुझे ये 
कार्य करने ठीक नहीं लगते ।' ये वचन सुनकर कुटुंबी उसे नरमीसे कहें, 'भाई, अपने लिए तो 
निवृत्ति जेसा है । उसके बाद स्त्री आकर कहे--प्राणपति ! मैं त्तो आपके विा पल भी नहीं रह 
सकू | आप मेरे जीवनके आधार हैं ।” इस त्तरह अनेक प्रकारसे योगमें आसक्त करनेके लिए अनेक 
पदार्थोकी वृद्धि करे उसमें त्दाकार होकर संत्तके वचन भूल जाये। अर्थात्‌ जेसे काष्ठका गोला 
अग्निमें डालनेके बाद भस्म हो जाता है, वैसे स्त्रीरूप अग्निमें पड़ा हुआ जीव उसमें भस्म हो जाता 
है । इससे संतके बोधका विचार भूल जाता है। स्त्री आदिके भयसे सत्समागम नहीं कर सकता, 
जिससे वह जीव दावानलूख्प स्त्री आदि अग्निमें फैस कर, विशेषात्तिविशेष विडंबना भोगता है। 
ये तीसरे प्रकारके जीव कहे हैं । 

४. चौथे प्रकारके जीव मिट्टीके गोले जसे कहे हैं । 

वह पुरुष सत्युरुषका बोध सुनकर इंद्रियके विषयकी उपेक्षा करता है। संसारसे महा भय 
पाकर उससे निवृत्त होता है। उस प्रकारका जीव कुटुंब आदिके परिषहसे चलायमान नहीं होता । 
स्‍त्री आकर कहे--प्यारे प्राणनाथ ! इस भोगमें जेसा स्वाद है वेसा स्वाद उसके त्यागममें नहीं है !' 
इत्यादि वचन सुनकर महान उदास होता है, विचारता है कि इस अनुकूल भोगसे यह जीव बहुत 
बार भूला है। ज्यों ज्यों उसके वचन सुनत्ता है त्यों त्यों महान वेराग्य उत्पन्न होता है। और इस 
लिए स्व॑था संसारसे निवृत्त होता है । मिट्टीका गोला अम्निमें पड़नेसे विशेषातिविशेष कठिन हो 
जाता है, उसी तरह वेसे पुरुष संत्तका बोध सुनकर संसारमें नहीं पड़ते । वे चौथे प्रकारके 


जीव कहे हैं । 
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स्त्री, पुत्र, परिग्रह आदि भावोंका मूल ज्ञान होनेके बाद यदि ऐसी भावना रहे कि “जब मैं 
चाहूँगा तब इन स्त्री आदिके प्रसंगका त्याग कर सकूँगा' तो यह मूल ज्ञानसे वंचित कर देनेकी 
बात समझनी अर्थात्‌ मूल ज्ञानमें यद्यपि भेद नहीं पड़े परंतु आवरणरूप हो जाये। तथा शिष्य आदि 
अथवा भक्ति करनेवाले मार्गसे च्युत्त हो जायेंगे अथवा रुक जायेंगे, ऐसी भावनासे यदि पुरुष भी 
वरतंन करे तो ज्ञानीपुरुषको भी निरावरणज्ञान आवरणरूप हो जाता है; और इसलिए वर्धमान 
आदि ज्ञानीपुरुष साढ़े बारह वर्ष त्तक अनिद्वित ही रहे, सर्वथा असंगताको ही श्रेयस्कर समझा 
एक शब्दके उच्चार करनेको भी यथार्थ चहीं माना; एकदम निरावरण, निर्योग, निर्भोग और निर्भय 
ज्ञान होनेके बाद उपदेशकारय किया | इसलिए, 'इसे इस तरह कहेंगे तो ठीक है अथवा इसे इस 
तरह न कहा जाये तो मिथ्या है' इत्यादि विकल्प साधु-मुनि न करें। 





१, सं० १९५२ के श्रावण-भाद्रपद मासमें आणंदके आसपास काविठा, रा्मज, बडवा आदि स्थदोंमें 
श्रीमद्का निवृत्तिके लिए रहना हुआ था । उस वक्त उनके समीपवासी भाई श्री अंवालाल लालूचंदने प्रास्ताविक 
उपदेश अथवा विचारोंका श्रवण किया था, जिसकी छाया मात्र उनकी स्मृतिमें रह गयी थी उसके आधारस 

सोंने भिन्न भिन्न स्थलोंमें उस छायाका सार संक्षेपमें लिख लिया था उसे यहाँ देते हैँ । 

एक मुमुक्ष॒भाईका यह कहना है कि श्रीं अंवालालूमाईने लिखे हुए इस उपदेशके भागकों भी श्रीमद्से 
पढ़वाया था और श्रीमद्ने उसमें कहीं कहीं सुधार किया था । 
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निध्व॑सपरिणाम अर्थात्‌ आक्रोश परिणामपूर्वंक घात्तकता करते हुए जिसमें चिता अथवा 
भय और भवभीरुता न हो वेसा परिणाम | 

आधुनिक समयमें मनुष्योंकी कुछ आयु बचपनमें जाती है, कुछ स्त्रीके पास जाती है, कुछ 
निद्रामें जाती है, कुछ धंघेमें जाती है, और जो थोड़ी रहती है उसे कुगुरु लूट लेता है। तात्पय कि 
मनुष्यभव निरथ्थक चला जाता है। 

लोगोंको कुछ झूठ बोलकर सदगुरुके पास सत्संगमें आनेकी जरूरत नहीं है । लोग यों पूछें, 
'कौन पधारे हैं ?” तो स्पष्ट कहें, मेरे परम कृपालु सदगुरु पधारे हैं। उनके दर्शनके लिए जानेवाला 
हूँ! तब कोई कहे, में आपके साथ आऊँ” तब कहें, 'भाई, वे कुछ अभी उपदेश देनेका कार्य नहीं 
करते हैँ | और आपका हेतु ऐसा है कि वहाँ जायेंगे तो कुछ उपदेश सुनेंगे | परंतु वहाँ कुछ उपदेश 
देनेका नियम नहीं है । तब वह भाई पूछे, आपको उपदेश क्‍यों दिया ?” तो कहें 'मेरा प्रथम उनके 
समागममें जाना हुआ और उस वक्त धर्मसंबंधी वचन सुने कि जिससे मुझे ऐसा विश्वास हुआ कि 
वे महात्मा हैं । यों पहचान होनेसे मैंने उन्हें ही अपना सद्गुरु मान लिया है।' तब वह यों कहे, 
उपदेश दें या न दें परंतु मुझे तो उत्तके दर्शन करने हैं, त्तव बतायें, 'कदाचित्‌, उपदेश न दें तो 
आप विकल्प न करें ।' ऐसा करते हुए भी जब वह आये तब तो हरीच्छा | परंतु आप स्वयं कुछ 
वेसी प्रेरणा न करें कि चलो वहाँ तो बोध मिलेगा, उपदेश मिलेगा ऐसी भावना न स्वयं करे' और 
न दूपरेको प्रेरणा करे । 
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[ ६४३-२ ] २ काविठा, श्रावण वदी ३, १९०५२ 
प्र--केवलज्ञानीने जो सिद्धांतोंका निरूपण किया है वह 'पर-उपयोग' कि 'स्व-उपयोग ?” 
शास्त्रमें कहा है कि केवलज्ञानी स्व-उपयोगमें ही रहता है। 
उ०-दत्तीर्थकर किसीको उपदेश दें तो इससे कुछ 'पर-उपयोग' नहीं कहा जाता। 'पर- 
उपयोग' उसे कहा जाता है कि जिस उपदेशको देते हुए रति, भरति, हर, और अहंकार होते हों । 
ज्ञानीपुरुषको तो तादात्म्यसंबंध नहीं होता जिससे उपदेश देते हुए रति-अरति नहीं होते । रति- 
अरत्ति हों तो 'पर-उपयोग' कहा जाये | यदि ऐसा हो तो केवली छोकालोक जानता है, देखता है 
वह भी 'पर-उपयोग' कहा जाये | परंतु ऐसा नहीं है, क्योंकि उसमें रति-अरति भाव नहीं है। 

... सिद्धांतकी रचनाके विषयमें यह समझें कि अपनी बुद्धि न पहुँचे तो इससे वे वचन असत्‌ हैं, 
ऐसा न कहें; क्योंकि जिसे आप असत्‌ कहते हैं, उसी शास्त्रसे ही पहले तो आप जीव, अजीब ऐसा 
कहना सीखे हैं; अर्थात्‌ उन्हीं शास्त्रोंके आधारसे ही, आप जो कुछ जानते हैं उसे जाना है; तो फिर 
उसे असत्‌ कहना, यह उपकारके बदले दोष करनेके बराबर है। फिर शास्त्रके लिखनेवाले भी 
विचारवान थे, इसलिए वे सिद्धांतके बारेमें जानते थे। सिद्धांत महावीरस्वामीके बहुत वर्षोके बाद 

लिखे गये हैं, इसलिए उन्हें असत्‌ कहना दोष गिना जाये। 
अभी सिद्धांतोंकी जो रचना देखनेमें आती है; उन्हीं अक्षरोंमें अनुक्रमसे त्ीर्थकरने कहा हो 
यह बात नहीं है। परंतु जेसे किसी समय किसीने वाचता, पृच्छना, परावतत॑चा, अनुप्रेक्षा और धर्म 
कथा-संबंधी पूछा तो उस समय तत्संबंधी बात्त कही | फिर किसीने पुछा कि धर्मकथा कितने प्रकार- 
की है तो कहा कि चार प्रकारखगे--आशक्षेपणी, विक्षेपणी निर्वेदगणी, संवेगणी | इस इस प्रकारकी 
बातें होती हों तो उनके पास जो गणधर होते हैं वे ध्यानमें रख लेते हैं, और अनुक्रमसे उसकी 
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रचना करते हैं। जैसे यहाँ कोई वात करनेसे कोई ध्यानमें रखकर अनुक्रमसे उसकी रचना करता 
है वेसे | बाकी त्तीर्थंकर जितना कहें उतना कहीं उनके ध्यानमें नहीं रहता, अभिप्राय ध्यानमें 
रहता है | फिर गणधर भी बुद्धिमान थे, इसलिए उन तीर्थंकर द्वारा कहे हुए वाक्य कुछ उनमें नहीं 
आये, यह बात भी नहीं है। 
सिद्धांतोंके नियम इतने अधिक सख्त हैं, फिर भी यत्ति लोगोंको उनसे विरुद्ध आचरण करते 
हुए देखते हैं। उदाहरणके लिए, कहा है कि साधु तेल नहीं डालें, फिर भी वे डालते हैं। इससे कुछ 
ज्ञातीकी वाणीका दोष नहीं है; परंतु जीवकी समझशक्तिका दोष है। जीवमें सदव॒द्धि न हो तो 
प्रत्यक्ष योगमें भी उसे उलटा ही प्रतीत होता है, और जीवमें सद्वुद्धि हो तो सुलटा मालूम होता है। 
ज्ञातीकी आज्ञासे चलनेवाले भद्विक मुमुक्षुजीवको, यदि गुरुने ब्रह्मचयंके पालने अर्थात्‌ 
स्त्री आदिके प्रसंगमें न जानेकी आज्ञा की हो, तो उसे वचतपर दृढ विश्वास कर वह उस उस स्था- 
नकमें नहीं जाता; तत्र जिसे मात्र आध्यात्मिक शास्त्र आदि पढ़कर मुमुक्षुता हुई हो, उसे ऐसा 
अहंकार रहा करता है, कि इसमें भला क्या जीतना है ? ऐसे पागलूपनके कारण वह वेसे स्त्री 
आदिके प्रसंगमें जाता है। कदाचित्‌ उस प्रसंगसे एक दो बार बच भी जाये, परल्तु पीछेसे उस 
पदार्थंकी ओर दृष्टि करते हुए 'यह ठीक है', ऐसे करते करते उसे उसमें आनंद आने छगता है, और 
इसलिए स्त्रियोंका सेवन करने लग जाता है। भोराभाला जीव तो ज्ञानीकी आज्ञानुसार वतन 
करता है; अर्थात्‌ वह दूसरे विकल्प न करते हुए बसे प्रसंगमें जाता ही नहीं। इस प्रकार, जिस 
जीवको, “इस स्थानमें जाना योग्य नहीं” ऐसे ज्ञानीके वचनोंका दुढ़ विश्वास है वह बह्मचर्य-ब्रतमें 
रह सकता है; अर्थात्‌ वह इस अकायेंमें प्रवृत्त नहीं होता । तो फिर जो ज्ञानीके आज्ञाकारी नहीं 
है ऐसे मात्र आध्यात्मिक शास्त्र पढ़कर होनेवाले मुमुक्षु अहंका रमें फिरा करते हैं ओर माना करते 
हैं कि 'इसमें भला वया जीतना है ?” ऐसी मान्यताके कारण ये जीव पततित हो जाते हैं, और आगे 
नहीं बढ़ सकते | यह जो क्षत्र है वह निवृत्तिवाला है, परन्तु जिसे निवृत्ति हुई हो उसे वेसा हैं 
तथा जो सच्चा ज्ञानी है--उसके सिवाय अन्य कोई अवन्नह्म चयंवश न हो, यह तो कथन मात्र है। 
और जिसे निवृत्ति नही हुई उस्ते प्रथम तो यों होता है कि 'यह क्षेत्र अच्छा है, यहाँ रहता योग्य 
है', परन्तु फिर यों करते करते विशेष प्र रणा होनेसे क्ष च्राकारवृत्ति हो जाती है। ज्ञा्तीकी वृत्ति 
क्षेत्राकार नहीं होती, क्योंकि क्षेत्र निवृत्तिवाला है, और स्वयं भी निवृत्ति भावको प्राप्त हुआ है, 
इसलिए दोनों योग अनुकूल हैं । शुष्कज्ञानियोंको प्रथम तो यों अभिमान रहा करता है, कि “इसमें 
भला क्या जीतना है ?” परच्तु फिर धीरे धीरे स्त्री आदि पदार्थो्में फेस जाते हैँ, जब कि सच्चे 
ज्ञानीको वेसा नहीं होता । 
प्राप्त ज्ञानप्राप्त पुरुष | आपघ्त विश्वास करने योग्य पुरुष 
मुमुक्षुमात्रको सम्यग्दृष्टि जीव न समझें । 
जीवको भुलानेके स्थान बहुत हैं; इसलिए विशेषातिविशेष जागृति रखें, व्याकुल न हो, 
मंदता न करे, और पुरुषार्थवर्मको वर्धभान करे | 
जीवको सत्पुरुषका योग मिलता दुर्लभ है। अपारमा्थिक गुरुको, यदि अपना शिष्य दूसरे 
धर्ममें चला जाये तो बुखार चढ़ जाता है। पारमार्थिक गुरुको 'यह मेरा शिष्य है', ऐसा भाव नहीं 
होता । कोई कुगुरु-आश्रित जीव बोधश्रवणके लिए सद्गुरुके पास एक वार गया हो, और फिर 
वह अपने उस कुगुरुके पास जाये, तो वह कुगुरु उस जीवके मनपर अनेक विचित्र विकल्प अंकित 
कर देता है कि जिससे वह जीव फिर सद्गुरुके पास नहीं जाता। उस बेचारे जीवको तो सतृ- 
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असत्‌ वाणीकी परीक्षा नहीं है, इसलिए वह भुलावेमें भा जाता है, और सच्चे मार्गसे गिर 
जाता है। 
७ 
रे काविठा (महुडी), श्रावण वदी ४ 
॥॒ तीन प्रकारके ज्ञानीपुरुष--प्रथम, मध्यम, और उत्कृष्ट | इस कालमें ज्ञानीपुरुषकी परम 
दुलभता है, तथा आराधक जीव भी बहुत कम हैं । 
पुवंकालमें जीव आराधक और संस्कारी थे, तथारूप सत्संगका योग था, और सत्संग- 
के माहात्यका विसर्जन नहीं हुआ था, अनुक्रमसे चछा आता था, इसलिए उस कालमें उन संस्कारी 
जीवोंको सत्पुरुषकी पहचान हो जाती थी | 
इस कालमें महापुरुषकी दुलेभता है। बहुत कालसे सत्पुरुषका मार्ग, माहात्म्य और विनय 
क्षीण-से हो गये हैं और पुर्वके आराधक जीव कम हो गये हैं, इसलिए जीवको सत्पुश्षकी पहचान 
तत्काल नहीं होती | बहुतसे जीव त्तो सत्युरुषका स्वरूप भी नहीं समझते । या तो छकायके रक्षक 
साधुको, या तो शास्त्र पढे हुएको, या त्तो किसी त्यागीको और या तो चतुरको सत्पुरुष मानते हैं, 
परन्तु यह यथार्थ नहीं है । 
सत्पुरुषके सच्चे स्वरूपको जानना आवश्यक है । मध्यम सत्पुरुष हो तो शायद थोड़े समयमें 
उसकी पहचान होता संभव है, क्योंकि वह जीवकी इच्छाके अनुकूल वर्तत करता है, सहज वात्तचीत 
करता है और आदरभाव रखत्ता है, इसलिए जीवकी प्रीतिका कारण हो जात्ता है। परन्तु उत्कृष्ट 
सत्पुरुषको तो वेसी भावना नहीं होती अर्थात्‌ निःस्पृहता होनेसे वेसा भाव नहीं रखता, इसलिए 
या तो जीव रुक जाये या दुविधामें पड़ जाये अथवा उसका जो होना हो सो हो । 
जैसे बने वसे सदवृत्ति और सदाचारका सेवन करें। ज्ञानीपुरुष कोई ब्रत नहीं देता भर्थात्‌ 
जब प्रगट मार्ग कहे और ब्रत देनेकी बात करे तब ब्रत अंगीकार करे । परन्तु तब तक यथाशक्ति 
सदव्त और सदाचारका सेवन करनेमें तो ज्ञानीपुरुषको सदेव आज्ञा हैं। दंभ, अहंकार, आग्रह, 
कोई भी कामना, फलकी इच्छा और लोक दिखावेकी बुद्धि थे सब दोष हैं उनसे रहित होकर व्रत 
आदिका सेवन करें, उत्तकी किसी भी संप्रद्राय या मदके ब्रत्त, प्रत्याव्यान आदिके साथ तुलना न 
करें, क्योंकि लोग जो ब्रत पच्चकखाण आदि करते हैं उनमें उपयुक्त दोष होते हैं। आपकी उन 
दोषोंसे रहित और आत्मविचारके लिए करने हैं, इसलिए उनके साथ कभी भी तुलना न करें। 
उपयुक्त दोषोंको छोड़कर सभी सद्वृत्ति और सदाचारका उत्तम प्रकारसे सेवन करें। 
जो निर्दभतासे, निरहंकारतासे और तिष्कामतासे सद्कव्नत करता है उसे देखकर अड़ोसी- 
पड़ोसी और दूसरे छोगोंको भी उसे अंगीकार करनेका भान होता है। जो कुछ भी सद्ब्रत करें 
वह लोक दिखानेके लिए नहीं अपितु मात्र अपने हित्तके लिए करें | निर्दभतासे होनेसे छोगोंपर 
उसका असर तुरन्त होता है। 
कोई भी दंभतासे दालमें ऊपरसे नमक न लेता हो और कहे कि 'में ऊपरसे कुछ नहीं लेता, 
बया चहीं चरूता ? इससे क्या ? इससे कुछ लोगोंपर असर नहीं होता । और जो उल्टा किया हो 
वह भी कमंवंधके लिए हो जाये । इसलिए यों न करते हुए निर्दभतासे और उपयुक्त दूषण छोड़कर 
ब्रत्त आदि करे । - बे 
प्रतिदिन न्ियमपूर्वक आचारांग आदि पढ़ा करें| आज एक शास्त्र पढ्म और कल दूसरा 
पढ़ा यों न करते हुए क्रमपुर्वक एक शास्त्रको पुरा करें | आचारांगसूत्रमें कितने हो आशय 
गण 
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गंभीर हैं, सूत्रक्ृतांगमें भी गंभीर हैं, उत्तराध्ययनमें भी किसी किसी स्थलमें गंभीर हैं । दशवैकालिक 
सुगम है। आचारांगमें कोई एक स्थल सुगम है, परच्तु, गंभीर है। सूत्रकृतांग किसो एक स्थलमें 
सुगम है, उत्तराध्ययत्त किसी जगह सुगम है इसलिए 'नियमपूर्वक पढ़ें | यथाशक्ति उपयोगपुवंक 
गहराईमें जाकर भरसक विचार करें। हक 

देव अरिहंत, गुरु निर्रथ और केवलीका प्ररूपित धर्म, इन तीनोंकी श्रद्धाको जैनमें सम्यकत्व 
कहा है। मात्र गुरु असत्‌ होनेसे देव और धर्मका भान न था। सदगुरु मिलनेसे उस देव और 
धर्मका भान हुआ । इसलिए सद्गुरुके प्रति आस्था यही सम्यक्त्व है। जितनी जितनी आस्था और 
अपूर्वता उत्तनी उत्तनी सम्यक्त्वकी निर्मलता समझें | ऐसा सच्चा सम्यकत्व प्राप्त करनेकी इच्छा, 
कामना सदेव रखें | 

कभी भी दंभतासे या अहंकारतासे आचरण करनेका जरा भी मनमें न लायें | जहाँ कहना 
योग्य हो वहाँ कहें, परंतु सहज स्वभावसे कहें | मंदतासे न कहें और आक्रोशसे भी न कहें, मात्र 
सहज स्वभावसे शांतिपुर्वक कहें | 

सद्व्तका आचरण इस तरह करें कि श्रता रहे, इस तरह न करें कि मंद परिणाम हो | 
जो जो आगार वताये हों, उन सबको ध्यानमें रखें, परन्तु भोगनेकी बुद्धिसे उनका भोग न करें। 

सत्पुरुषकी तेंत्तीस आशातनाएं आदि टालनेका कहा है, उनका विचार कीजिये। आशा- 
तना करनेकी बुद्धिसे आशातना न करें | सत्संग हुआ है उस सत्संगका फल होना चाहिए। कोई 
भी अयोग्य आचरण हो जाये अथवा अयोग्य व्रत सेवित्त हो जाये वह सत्संगका फल नहीं है। 
सत्संग करनेवाले जीवसे वेसा वर्तन नहीं किया जाता, वैसा वर्तंत करे तो लोकनिदाका कारण हो, 
और इससे सत्पुरुषकी निदा करें और सत्पुरुषकी निदा अपने निमित्तसे हो यह आशातनाका कारण 
अर्थात्‌ अधोगतिका कारण होता है, इसलिए वेसा न करें । 

सत्संग हुआ है उसका क्या परमार्थ ? सत्संग हुआ हो तो जीवको केसी दशा होनी चाहिए ? 
इसे ध्यानमें लें । पाँच वर्षका सत्संग हुआ है, तो उस सत्संगका फल जरूर होना चाहिए और 
जीवको तदनुसार चलना चाहिए। यह वर्तंन जीव अपने कल्याणके लिए ही करे परंतु छोक- 
दिखावके लिए नहीं | जीवके वर्तंनसे लोगोंमें ऐसी प्रतीति हो कि इसे जो मिले हैं वह अवश्य ही 
कोई सत्पुरुष हैं। और उस सत्पुरुषके समागमका, सत्संगका यह फल है, इसलिए अवश्य ही वह 
सत्संग है इसमें संदेह नहीं | 

वारंवार बोध सुननेकी इच्छा रखनेकी अपेक्षा सत्पुरुषके चरणोंके समीप रहनेकी इच्छा 
और चितना विशेष रखें | जो बोध हुआ है उसे स्मरणमें रखकर विचारा जाये तो अत्यंत कल्याण- 
कारक है। 

छ 


[ ६४३-३ ] ४ राठुज, श्रावण वदी ६, १९५२ 

भक्ति यह सर्वोत्कृष्ट मार्ग है। भक्तिसे अहंकार मिटता है, स्वच्छंद दूर होता है, और सीधे 
मार्गमें चला जाता है; अन्य विकल्प दूर होते हैं। ऐसा यह भव्तिमार्ग श्रेष्ठ है। 

प्र---आत्माका अनुभव किसे हुआ कहा जाये ? 

उ०--जिस तरह तलवार म्यानमेंसे निकालनेपर भिन्‍न मालूम होती है उसी तरह जिसे 
आत्मा देहसे स्पष्ट भिन्न मालूम होती है उसे आत्माका अनुभव हुआ कहा जाता है। जिस तरह 
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दूध और पानी मिले हुए हैं उसी तरह आत्मा और देह मिली हुई रहती हैं। जिस तरह दूध और 
पानी क्रिया करनेसे जब अलग हो जाते हैं तब भिन्‍न कहे जाते हैं। उसी तरह आत्मा और देह 
जब क्रियासे अलग हो जाती हैं त्तव भिन्न कही जाती हैं। जब तक दूध दूधके और पानी पानीके 
परिणामको प्राप्त न करे तब तक क्रिया कहें | यदि आत्माको जान लिया हो तो फिर एक पर्यायसे 
लेकर सारे स्वरूप तककी भ्रांति नहीं होती । 

अपने दोष कम हो जायें, आवरण दूर हो जायें तो ही समझें कि ज्ञानीके वचन सच्चे हैं। 

आराधकता नहीं इसलिए प्रश्न उलटे ही करता है। आप भव्य-अभव्यकी चिता न रखें। 
अहो ! अहो !! अपने घरकी बात छोड़कर बाहरकी बात करता है ! परंतु वर्तमानमें जो उपकारक 
हो वही करें । इसलिए अभी तो जिससे लाभ हो वेसा धर्म-व्यापार करें | 

शान उसे कहते हैं जो हष॑ं-शोकके समय उपस्थित रहें; अर्थात्‌ हष॑-शोक न हों । 

सम्यग्दृष्टि हषं-शोक आदिके प्रसंगमें एकदम त्तदाकार नहीं होता । उसके निर्ध्वेंस परिणाम 
नहीं होते; अज्ञान खड़ा हो कि जाननेमें आनेपर तुरत ही दबा देता है, उसमें बहुत ही जागृति 
होती है। जेसे कोरा कागज पढ़ता हो वैसे उसे ह्ष-शोक नहीं होते | भय अज्ञानका है। जैसे सिंह 
चला जाता हो तो सिहनीको भय नहीं लगता, परंतु मनुष्य भय पाकर भाग जाता है। मानों वह 
कुत्ता चला आता हो ऐसे सिंहनीको छगता है । इसी तरह ज्ञानी पौदुगलिक संयोगको समझता है। 
राज्य मिलनेपर आनंद हो तो वह अज्ञात | ज्ञानीकी दशा बहुत ही अद्भुत है। 

यथातथ्य कल्याण समझ्षमें नहीं आया उसका कारण वचनका आवरण करनेवाला दूुराग्रह 
भाव, कषाय है । दुराग्रह भावके कारण मिथ्यात्व क्या है यह समझमें नहीं आता; दुराग्रहको छोड़े 
कि मिथ्यात्व दूर भागने लगे | कल्याणको अकल्याण और अकल्याणको कल्याण समझना मिथ्यात्व 
है । दुराग्रह आदि भावके कारण जीवको कल्याणका स्वरूप बतानेपर भी समझमें नहीं आता। 
कषाय, दुराग्रह आदि छोड़े न जायें तो वे विशेष प्रकारसे पीडित करते हैं। कषाय सत्तारूपसे है, 
निमित्त आनेपर खड़ा होता है, तब तक खड़ा नहीं होता । 

प्र०--क्या विचार करनेसे समभाव आत्ता है ? 

उ०--विचा रवानको पुद्गलमें तन्‍्मयता, तादात्म्य नहीं होता । अज्ञात्री पौदूगलिक संयोगके 
हष॑का पत्र पढ़े तो उसका चेहरा प्रसन्न दिखायी देता है और भयका समय भाता है तो उदास हो 
जाता है। सपे देखकर आत्मवृत्तिमें भयका हेतु हो तब तादाम्य कहा जाता है। जिसे तन्मयता 
होती है उसे ही हष-शोक होता है| जो निमित्त है वह अपना कार्य किये विना नहीं रहता । 

मिथ्यादुृश्टिके बीचमें साक्षी ( ज्ञानहूपी ) नहीं है। देह और आत्मा दोनों भिन्न हैं ऐसा 
ज्ञानीको भेद हुआ । ज्ञानीके बीचमें साक्षी है। ज्ञानजागृत्ति हो तो ज्ञानके वेगसे, जो जो निमित्त 
मिले उन सबको पीछे मोड़ सके । 

जीव जब विभ्ाव-परिणाममें रहता है उस समय कर्म बाँधता है, और स्वभाव-परिणाम- 
में रहता है उस समय कर्म नहीं बाँधता | उस त्तरह संक्ष पमें परमार्ण कहा है। परंतु जीव नहीं 
समझता, इसलिए विस्तार करना पड़ा है, जिससे बड़े शास्त्रोंकी रचना हुई है। 

स्वच्छंद दूर हो तो ही मोक्ष होता है। 

सदगुरुकी आज्ञाके विना आत्मार्थी जीवके श्वासोच्छवासके सिवाय दूसरा कुछ नहीं चलता 
ऐसी जिनको आज्ञा है । | 

प्र०--पाँच इन्द्रियाँ किस त्तरह वच्च हों ? 
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उ०--वस्तुओंपर तुच्छभाव लानेसे | जैसे फूल सूख जानेसे उसकी सुगंध थोड़ी देर रहं- 
कर नष्ट हो जाती है, और फूछ मुरझा जाता है; उससे कुछ संतोष नहीं होता, वैसे तुच्छभाव 
आनेसे इंद्रियोंके विषयमें लुब्धता नहीं होती । पाँच इंद्वियोंमें जिह्ला इंद्रियको वश करनेसे बाकीकी 
चार इन्द्रियाँ सहज ही वश हो जातो हैं । 
ज्ञानीपुरुषको शिष्यने प्रइन पूछा, 'बारह उपांग तो बहुत गहन हैं, और इसलिए वे मुझसे 
समझे नहीं जा सकते; इसलिए बारह उपांगका सार ही बताये कि जिसके अनुसार चलूँ तो मेरा 
कल्याण हो । सदगुरुने उत्तर दिया, बारह उपांगका सार आपसे कहते हैं--वृत्तियोंका क्षय 
करना ।' ये वृत्तियाँ दो प्रकारकी कही हैं--एक बाह्य और दूसरी अंतर । बाह्यवृत्ति अर्थात्‌ आत्मासे 
बाहर वर्तत करना । आत्माके अंदर परिणम्न करना, उसमें समा जाना, यह अंतवृत्ति। पदार्थ 
की तुच्छता भासमान्र हुई हो तो अंतवृंत्ति रहती है। जिस तरह थोड़ीसी कीमतके मिट्टीके घड़ेका 
फूट जानेके बाद उसका त्याग करते हुए आत्मवृत्ति क्षोभको प्राप्त नहीं होती, क्योंकि उसमें तुच्छता 
समझी गयी है । इसी तरह ज्ञानीको जगत्तके सभी पदार्थ तुच्छ भासमान होते हैं । ज्ञानीको एक 
रुपयेसे लेकर सुवर्ण इत्यादि तक सब पदार्थोमें एकदम मिट्टीपन ही भासित होता है। 
स्त्री हड्डी मांसका पुतला है ऐसा स्पष्ट जाना है, इसलिए विचारवानकी वृत्ति उसमें 
क्षुब्ध नहीं होती । तो भी साधुको ऐसी आज्ञा की है कि जो हजारों देवांगलाओंसे चलित न हो 
सके ऐसा सुन्ति भी, कटे हुए नाक-कानवाली जो सौ बरसकी वृद्ध स्त्री है उसके समीप भी न रहे; 
क्योंकि वह वृत्तिको क्षुब्ध करती ही है, ऐसा ज्ञानीने जाना है। साधुको इतना ज्ञान नहीं है कि 
उससे चलित ही न हो सके, ऐसा मानकर उसके समीप रहनेकी आज्ञा नहीं की | इस वचनपर 
ज्ञानीने स्वयं ही विशेष भार दिया है। इसलिए यदि वृत्तियाँ पदार्थोमें क्षोभ प्राप्त करें तो उन्हें 
तुरत ही खींच लेकर उन बाह्नवृत्तियोंका क्षय करें | ह 
चौदह गुणस्थान हैं वे अंश-अंशसे आत्माके गुण बताये हैं, और अंतमें वे कैसे हैं यह 
बताया है। जैसे एक हीरा है, उसके एक एक करके चौदह पहुल बनायें तो अनुक्रमसे विशेषाति- 
विशेष कांति प्रगट होती है, और चौदह पहल बनानेसे अंतमें हीरेकी संपूर्ण स्पष्ट कांति प्रगट होती 
है । इसी तरह संपूर्ण गुण प्रगट होनेसे आत्मा संपूर्णरूपसे प्रगट होती है । 
चौदह पूवंधारी ग्यारहवेंसे वापस गिरता है, उसका कारण प्रमाद है। प्रमादके कारणसे 
वह ऐसा मानता है कि 'अब मुझमें गुण प्रगट हुआ । ऐसे अभिमानसे पहले गुणस्थानमें जा गिरता 
है, और अनंत कालका भ्रमण करना पड़ता है । इसलिए जीव अवश्य जाग्रत रहे; क्योंकि वृत्तियोंका 
प्राबल्य ऐसा है कि वह हर तरहसे ठगता है। 
ग्यारहवें गुणस्थानसे जीव गिरता है उसका कारण यह कि वृत्तियाँ प्रथम तो जानती नि 
कि अभी यह श्रतामें है इसलिए अपना बल चलनेवाला नहीं है'' और इससे चुप होकर सब 
दबी रहती हैं| क्रोध कड़वा है इसलिए ठगा नहीं जायेगा, मानसे भी ठगा नहीं जायेगा, और 
मायाका बल चलने जैसा नहीं है', ऐसा वृत्तियोंने समझा कि तुरत वहाँ लोभका उदय हो जाता है। 
'मुझमें कैसे ऋद्धि, सिद्धि और ऐश्वर्य प्रगट हुए हैं', ऐसी वृत्ति वहाँ आगे आनेसे उसका छोभ 
होनेसे जीव वहाँसे गिरता है और पहले गृणस्थानमें आता है। 
इस कारणसे वृत्तियोंका उपशम करनेकी अपेक्षा क्षय करे त्ताकि फिरसे उदभूत न हों। 
जब ज्ञानीपुरुष त्याग करानेके लिए कहे कि यह पदार्थ छोड़ दे तब वृत्ति भुलाती है कि ठीक है 
मैं दो दिनके बाद त्याग करूँगा। ऐसे भुलावेमें पड़ता है कि वृत्ति जानती है कि ठोक हुआ, 
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अड़ीका चूका सौ वर्ष जीता है। इतनेमें शिथिकतताके कारण मिले कि “इसके त्यागसे रोगके कारण 
खड़े होंगे; इसलिए अभी नहीं परंतु फिर त्याग करूँगा ।' इस त्तरह वृत्तियाँ ठगती हैं । 

इस प्रकार अनादिकालसे जीव ठगा जाता है। किसीका बीस बरसका पुत्र मर गया हो 
उस वक्त उस जीवको ऐसी कड़वाहट लगती है कि यह संसार मिथ्या है। परंतु दूसरे ही दिन बाह्य- 
वृत्ति यह कहकर इस विचारका विस्मरण करातो है कि 'इसका लड़का कल बड़ा हो जायेगा, 
ऐसा तो होता ही आता है, क्या करे ?” ऐसा होता है, परन्तु ऐसा नहीं होता कि जिस त्तरह 
वह पुत्र मर गया, उसी तरह मैं भी मर जाऊँगा । इसलिए समझकर वैराग्य पाकर चला जाऊ 
तो अच्छा है । ऐसी वृत्ति नहीं होती । वहाँ वृत्ति ठग लेती है । 

कोई अभिमानी जीव यों मान बैठता है कि "मैं पंडित हूँ, शास्त्रवेत्ता हूँ, चतुर हूँ, गुणवाच 
हूँ, लोग मुझे गुणवान कहते हैं', परंतु उसे जब तुच्छ पदार्थंका संयोग होता है तब तुरत ही उसकी 
वृत्ति उस ओर खिंच जाती है। ऐसे जीवको ज्ञानी कहते हैं कि तू जरा विचार सही कि उस 
तुच्छ पदार्थथी कीमतकी अपेक्षा तैरी कोमत तुच्छ है! जैसे एक पाईकी चार बीड़ी मिलती है, 
अर्थात्‌ पाव पाईकी एक बीड़ी है। उस बीड़ीका यदि तुझे व्यसन हो त्तो तू अपूर्व ज्ञानीके वचन 
सुनता हो तो भी यदि वहाँ कहींसे बीड़ीका धूआँ आ गया कि तेरी आत्मामेंसे वृत्तिका धूआँ निक- 
लने लगता है, और ज्ञानीके वचनोंपरसे प्रेम जाता रहता है । बीड़ी जैसे पदार्थमें, उसकी क्रियामें 
वृत्ति खिचनेसे वृत्तिका क्षोभ निवृत्त नहीं होता | पाव पाईकी बीड़ीसे यदि ऐसा हो जाता है, तो 
व्यसनकी कोमत उससे भी तुच्छ हुईं, एक पाईकी चार आत्माएँ हुई। इसलिए प्रत्येक पदार्थमें 
तुच्छताक्रा विचार कर बाहर जाती हुई वृत्तिको रोकें, और उसका क्षय करें। 


अनाथदासजीने कहा है कि 'एक अज्ञानोके करोड़ अभिप्राय हैं और करोड़ ज्ञानियोंका एक 
अभिष्राय है ।' 

आत्माके लिए जो मोक्षका हेतु है वह 'सुपच्चवखाण' | आत्माके लिए जो संसारका हेतु है 
वह दुपच्चक्‍्खाण' | ढूंढिया और तपा कल्पना करके जो मोक्ष जानेका मार्ग कहते हैं तदनुसार 
तो तीन कालमें मोक्ष नहीं है । 

उत्तम जात्ति, आय्यंक्षेत्र, उत्तम कुछ और संत्संग इत्यादि प्रकारसे आत्मगुण प्रगटठ होता है। 

आपने माना है वेसा आत्माका मूल स्वभाव नहीं है; और आत्माको कम॑ने कुछ एकदम 
आवृत्त नहीं कर डाला है। आत्माके पुरुषार्थधर्मका मार्ग बिलकुल खुला है | 

बाजरे अथवा गेहुँके एक दानेको छाख वर्ष तक रख छोड़ा हो (सड़ जाये ,यह वात हमारे 
ध्यानमें है) परंतु यदि उसे पानी, मिट्टी आदिका संयोग न मिले तो उसका उगन्ना संभव नहीं है, 
उसी त्तरह सत्संग और विचारका योग न मिले तो आत्मगुण्‌ प्रगटठ नहीं होता । 

श्रेणिक राजा नरकमें है, परंतु समभावसे है, समकितती है, इसलिए उसे दुःख नहीं है । 

चार लकड़हारोंके दष्टांतसे चार प्रकारके जीव हैँ :-- 

चार लकड़हारे जंगलमें गये। पहले सबने लकड़ियाँ छीं। वहाँसे आगे चले कि चंदन आ 
गया । वहाँ तीनने चंदन ले लिया। एकने कहा 'ना मालूम इस त्तरहकी लकड़ियाँ बिके कि नहीं 

सलिए मुझे तो नहीं लेनी है। हम जो रोज लेते हैं मुझे त्तो वही अच्छी हूँ ।! आगे चलनेपर चाँदी- 

सोना आया । तीनमेंसे दोने चंदन फेंककर चाँदी सोना लिया, एकने नहीं लिया । वहाँसे आगे 
चले कि रत्तवितामणि आया। दोमेंसे एकने सोना फेंककर रत्नचित्तामणि लिया, एकने सोना 
रहने दिया | 
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(१) यहाँ इस तरह दुष्टांत लगायें कि जिसने लकड़ियाँ ही छी हैँ और दूसरा कुछ भी नहीं 
लिया उस प्रकारका एक जीव है कि जिसने छोकिक काम करते हुए ज्ञानी पुरुषको नहीं पहचाना, 
दर्शन भी नहीं किया; इससे उसका जन्म, जरा, मरण भी दूर नहीं हुए; गत्ति भी नहीं सुधरी। 

(२) जिसने चंदत लिया और लकड़ियाँ फेंक दी । यहाँ दुष्टांत यों लगायें कि जिसने थोड़ा- 
सा ज्ञानीको पहचाना; दर्शन किये, जिससे उसकी गति अच्छी हुई । 

(३) सोना आदि लिया, इस दुष्टांतको यों लगायें कि जिसने ज्ञानीको उस प्रकारसे पहचाना 
इसलिए उसे देवगत्ति प्राप्त हुई । 

(४) जिसने रत्तचित्तामणि लिया, इस दष्टांतको यों लगायें कि जिस जीवको ज्ञानीकी 
यथार्थ पहचान हुईं वह जीव भवमुक्त हुआ | है 

एक वन है। उसमें माहात्म्यवाले पदार्थ हैं। उन्नको जितनी पहचान होती है उत्तना 
माहात्म्य मालूम होता है, और उसी परिमाणसे वह ग्रहण करता है। इस तरह ज्ञानीपुरुषरूपी 
वन है। ज्ञानीपुरुषका अगम्य, अगोचर माहात्म्य है। उसकी जितनी जितनी पहचान होती है 
उतना उत्तना उसका माहात्म्य मालम होता है; और उस उस प्रमाणमें उसका कल्याण होता है। 

सांसारिक खेदके कारणोंको देखकर जीवको कड़वाहट मालूम होते हुए भी वह वेराग्यपर 
पेर रखकर चला जाता है परंतु वेराग्यमें प्रवृत्ति नहीं करता | 

लोग ज्ञानीको लोकदृष्टिसे देखें तो पहचाने नहीं । 

आहार आदियें ज्ञात्तीपुरुषकी प्रवृत्ति बाह्य रहत्तो है। किस तरह ? जो घड़ा ऊपर (आकाश- 
में) है, और पानीमें खड़े रहकर, पानीमें दृष्टि रखकर, बाण साधकर उस (ऊँचे घड़े)को बींघना 
है। लोग समझते हैं कि बींधनेवालेकी दृष्टि पानीमें है, परन्तु वास्तवमें देखें त्तो जिस घड़ेको 
बींधना है उसंका लक्ष्य करके बींचनेवालेको दृष्टि आकाशमें है। इस तरह ज्ञानीकी पहचान किसी 
विचारवानको होती है । 

दृढ़ निश्चय करें कि बाहर जाती हुई वृत्तियोंका क्षय करके अंतवृ त्ति करना, अवश्य यही 
ज्ञानीकी आज्ञा है। 

स्पष्ट प्रीतिसे संसारका व्यवहार करनेकी इच्छा होती हो तो समझना कि ज्ञानीपुरुषको 
देखा नहीं । जिस प्रकार प्रथम संसारमें रससहित्त वर्ततन करता हो उस प्रकार, ज्ञानीका योग 
होनेके बाद वतन न करे, यही ज्ञानीका स्वरूप है। 

ज्ञानीको ज्ञानदृष्टिसे, अंत्तदृष्टिसे देखनेके बाद स्त्री देखकर राग उत्पन्न नहीं होता, कारण 
कि ज्ञानीका स्वरूप विषयसुखकल्पनासे भिन्‍त है। जिसने अनंत्त सुखको जाना हो उसे राग न 
हो; और जिसे राग न हो उसीने ज्ञानीको देखा, और उसीने ज्ञानीपुरुषके दर्शन किये; फिर स्त्री- 
का सजीवन शरीर अजीवनरूपसे भासित हुए विना नहीं रहे, कारण कि ज्ञानीके वचन यथार्थरूप- 
से सच्चे जाने हैं| ज्ञानीके समीप देह और आत्माको भिन्‍त--पृथक्‌ पृथक्‌ जाना है, उसे देह और 
आत्मा भिन्न भिन्‍त भासित होती है; और इसलिए स्त्रीका शरीर और आत्मा भिन्‍न भासित होते 
हैं। उसने स्त्रीके शरीरको मांस, मिट्टी, हड्डी आदिका पुत्तछा समझा है इसलिए उसमें राग 

उत्पन्न नहीं होता । 
सारे शरीरका बल, ऊपर-तीचेका दोनों कमरके ऊपर है। जिसकी कमर टूट गई है 

उसका सारा बल चल्श गया | विपयादि जीवकी तृष्णा है। संसाररूपी शरीरका वर इस विपयादि 

रूप कमरके ऊपर है। ज्ञानीपुरुषका बोध लगनेसे विषयादिरूप कमर दूट जाती है। भर्थात्‌ 
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विषयादिकी तुच्छता लगती है, और इस प्रकार संसारका वल घटता है; अर्थात्‌ ज्ञामीपुरुषके 
बोधमें ऐसी सामथ्य॑ है । 

श्री महावीरस्वामीको संगम नामके देवताने बहुत ही ऐसे ऐसे परिषह दिये कि प्राणत्याग 
होते हुए भी देर न लगे । उस समय केसी अदभुत समता ! उस समय उन्होंने विचार किया कि 
जिनके दर्शन करनेसे कल्याण हो, नामस्मरण करनेसे कल्याण हो, उनके संगमें आकर इस जीवको 
. अनंत संसार बढ़नेका कारण होता है। ऐसी अनुकम्पा आनेसे आँखमें आँसू आ गये । कैसी अद्भुत्त 
समता ! परकी दया किस त्तरह फूट निकली थी। उस वक्‍त मोह राजाने यदि जरा धवका 
लगाया होता तो तो तुरत ही त्तीर्थकरत्वका संभव न रहता, यद्यपि देवता त्तो भाग जाता 
परन्तु जिसने मोहनीय मरूका मूलसे नाश किया है, अर्थात्‌ मोहको जीता है, वह मोह कैसे करे ? 

श्री महावीरस्वामीके समीप गोशालाने आकर दो साधुओंको जला डाला, तब यदि ऐश्वर्ये 
बताकर साधुओंकी रक्षा की होती तो त्तीर्थकरत्वको फिर करना पड़ता; परंतु जिसे 'मैं गुरु हूँ, यह 
मेरा शिष्य है', ऐसी भावना नहीं है उसे वेसा कोई प्रकार नहीं करना पड़ता मैं शरीर-रक्षणका 
दातार नहीं, केवल भाव-उपदेशका दाततार हूँ; यदि में रक्षा करूँ तो मुझे गोशालाकी रक्षा करनी 
चाहिए अथवा सारे जगतकी रक्षा करनी उचित है,' ऐसा सोचा | अर्थात्‌ तीर्थंकर यों ममत्व करे 
टी नहीं । लक 
नल वेदांतमें इस कालमें चरमशरीरी कहा है। जिनके अभिप्रायके अनुसार भी इस कालमें 
एकावत्तारी जीव होता है । यह कोई थोड़ी बात नहीं है; क्योंकि इसके बाद कुछ मोक्ष होनेमें अधिक 
देर नहीं है । जरा कुछ बाकी रहा हो, रहा है वह फिर सहजमें चला जाता है | ऐसे पुरुषकी दशा, 
वृत्तियाँ कैसी हों ? अनादिकी बहुतसी वृत्तियाँ शांत हो गयी होती हैं; और इतनी अधिक ज्ञांत्त हो 
गयी होती हैं कि रागद्व ष सब नष्ट होने योग्य हो जाते हैं, उपशांत हो जाते हैं । 

सद्वृत्तियाँ होनेके लिए जो जो कारण, साधन बताये हुए होते हैं उन्हें न करनेको ज्ञानी 
कभी नहीं कहते । जेसे रातमें खानेसे हिसाका कारण होता है, इसलिए ज्ञानी आज्ञा ही नहीं करते 
कि तू रातमें खा | परंतु जो जो अहंभावसे आचरण किया हो, और रात्रिभोजनसे ही अथवा 
अमुकसे ही मोक्ष हो, इसमें ही मोक्ष है, ऐसा दुराग्रहसे माना हो तो बसे दुरांग्रहको छुड़ानेके 
लिए ज्ञानीपुरुष कहते हैं कि छोड़ दे, तेरी अहंवृत्तिने जो किया था उसे छोड़ दे, और ज्ञानी 
पुरुषोंकी आज्ञासे वेसा कर और वेसा करे तो कल्याण हो जाये ।' अनादिकालसे दिन और रातमें 
खाया परन्तु जीवका मोक्ष नहीं हुआ ! - 

इस कालमें आराधकत्ताके कारण घटते जाते हैं, और विराधकताके लक्षण बढ़ते जाते हैं । 

केशीस्वामी बड़े थे, और पाश्व॑नाथस्वामीके शिष्य थे, तो भी पांच ब्रत्त अंगीकार किये 
थे। केशीस्वामी और गौत्तमस्वामी महा विचारवान थे, परंतु केशीस्वामीने यों नहीं कहा 'मैं दीक्षामें 
बड़ा हूँ, इसलिए आप मेरे पास चारित्र ग्रहण करे ।! विचारवान और सरल जीव जिसे तुरत 
कल्याणयुक्त हो ज्यना है उसे ऐसी बात्तका आग्रह नहीं होता । 

कोई साधु जिसने प्रथम आचार्यरूपसे अज्ञानावस्थासे उपदेश किया हो, और पीछेसे उसे 
ज्ञानीपुरुषका समागम होनेपर वह ज्ञानीपुरुष यदि आज्ञा करे कि जिस स्थलमें आचायरूपसे उपदेश 
किया हो वहाँ जाकर आखिरके एक कोनेमें वेठकर सभी लोगोंसे ऐसा कहे कि 'मैंने अज्ञानतासे 
उपदेश दिया है, इसलिए आप भूल न खायें', तो साधुको उस तरह किये विना छुटकारा नहीं है। 
यदि वह साधु यों कहे 'मुझसे ऐसा नहीं हो सके, इसके बदले आप कहें तो पहाड़परसे गिर जाऊें, 
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अथवा दूसरा चाहे जो कहें वह करूँ, परंतु वहाँ तो मैं नहीं जा सकता ।' ज्ञानी कहता है कि तब 
इस बातको जाने दें । हमारे संगमें भी न आना | कदाचित्‌ तू लाख बार पव॑त्तसे गिरे तो भी वह 
किसी कामका नहीं है। यहाँ तो वेसा करेगा तो मोक्ष-मिलेगा | वैसा किये विना मोक्ष नहीं है; 
इसलिए जाकर क्षमापना माँगे तो ही कल्याण हो ।' ह 
गौतभस्वामी चार ज्ञानके धर्ता थे और आनंद श्रावकके पास गये थे । आनंद श्रावकने 
कहा, 'मुझ ज्ञान उत्पन्त हुआ है ।' त्ब गौत्तमस्वामीने कहा “नहीं, नहीं, इत्तता सब हो नहीं सकत्ता, 
इसलिए आप क्षमापता लें।' तब आनंद श्रावकने विचार किया कि ये मेरे गुरु हैं, कदाचित्‌ इस 
वक्‍त भूल करते हों तो भी भूल करते हैं, यह कहना योग्य नहीं; गुरु हैं इसलिए शांतिसे कहना योग्य 
है, यह सोचकर आनंद श्रावकने कहा कि 'महाराज ! सद्भुत वचनका मिच्छामि दुवकर्ड कि असजूतत 
वचनका “मिच्छामि दुबकडं ?' तब गौतमस्वामीने कहा 'असख्भूत वचनका मिच्छामि दुक्कडं | 
तब आनंद श्रावकने कहा, महाराज ! मैं मिच्छामि दुक्कडं लेने योग्य नहीं हूँ ।' इसलिए गौतम- 
स्वामी चले गये, और जाकर महावीरस्वामीसे पूछा | ( गौतमस्वामो उसका समाधान कर सकते 
थे, परंतु गुरुके रहते हुए बेसा न करे जिससे महावीरस्वामीके पास जाकर यह सब बात कही ) 
महावी रस्वामीने कहा, हे गौतम ! हाँ, आनंद देखता है ऐसा ही है और आपकी भूल है, इसलिए 
आप आनंदके पास जाकर क्षमा माँगें । 'तथास्तु' कहकर गौतमस्वामी क्षमा माँगनेके लिए चल 
दिये | यदि गौतमस्वामीने मोहनामके महा सुभटका पराभव न किया होता तो वे वहाँ नहीं जाते, 
और कदाचित्‌ गौतमस्वामी यों कहते कि महाराज ! आपके इत्तने सब शिष्य हैं, उनकी मैं 
चाकरी करूँ, परंतु वहाँ त्तो नहीं जाऊं; तो वह बात मान्य न होती । गौतमस्वामी स्वयं वहाँ 
जाकर क्षमा माँग आये ! ु 
'सास्वादन-समकित ' अर्थात्‌ वमन किया हुआ समकित्त, अर्थात्‌ जो परीक्षा हुई थी, उसपर 
आवरण आ जाये तो भी मिथ्यात्व और समकितकी कीमत उसे भिन्न भिन्न लगती है। जेसे बिलो- 
कर छाछमेंसे मक्खन लिया, और फिर वापस छाछमें डाछा । मक्खन और छाछ पहले जैसे पर- 
स्पर सिले हुए थे वेसे फिरसे नहीं मिलते, उसी तरह समकित मिथ्यात्वके साथ नहीं मिलता । 
हीरामणिकी कीमत हुई है, परंतु काचकी मणि आये तब हीरामणि साक्षात्‌ अनुभवमें आये, यह 
दृष्टांत भी यहाँ घटता हैं । 
नि्न॑थगुरु अर्थात्‌ पेसारहित गुरु नहीं, परन्तु जिसका ग्रन्थिमेद हो गया है, ऐसे गुरु । 
सदुगुरुकी पहचान होना व्यावहारसे ग्रंथिभेद होनेका उपाय है | जैसे किसी मनुष्यने काचकी मणि 
लेकर सोचा कि 'मेरे पास असली मणि है, ऐसी कहीं भी नहीं मिलती ।' फिर उसने एक विचारवान 
पास जाकर कहा, 'मेरी मणि असली है।' फिर उस विचारवानने उससे बढ़िया वढिया और अधि- 
काधिक मूल्यकी मणियाँ बताकर कहा कि देखें, इनमें कुछ फरक लगता है ? ठीक त्तरहसे देखें ।' 
तब उसने कहा, 'हाँ फरक लगता है ।' फिर उस विचारवानने झाड-फानूस बत्ताकर कहा, देखें 
आप जैसी मणियों तो हजारों मिलती हैं | सारा झाड़-फानूस दिखानेके वाद उसे जब मणि दिखायी 
तब उसे उसकी ठीक ठीक कीमत मालूम हुईं; फिर उसने नकलीको नकली जानकर छोड़ दिया। 
बादमें कोई प्रसंग मिलनेसे उसने कहा कि तूने जिस मणिको असली समझा है ऐसी मणियाँ तो 
बहुत मिलती हैं ।! ऐसे आवरणोंसे वहम आ जानेसे जीव भूल जाता है, परन्तु बादमें उसे नकली 
समझता है | जिस प्रकार असलीकी कीमत हुई हो उस प्रकारसे वह तुरत जामृतिमें आता है कि 
असली अधिक नहीं होती, अर्थात्‌ आवरण तो होता है परन्तु पहलेकी पहचान भूली नहीं जाती । 
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इस प्रकार विचारवानको सदगुरुका योग मिलनेसे त्तत्त्वप्रतीति होती है, परन्तु फिर मिथ्यात्वके 
संगसे आवरण आ जानेसे शंका हो जाती है। यद्यपि तत्त्वप्रतीति नष्ट नहीं होती परन्तु उसपर 
आवरण आ जाता है। इसका नाम 'सास्वादनसम्यक्त्व' है। 


सदगुरु, सहेव, केवलीके प्ररूपित धर्मको सम्यवत्व कहा है, परन्तु सहेव और केवली ये दोनों 
सद्गुरुमें समाये हुए हैं । 

सद्गुरु और असद्गुरुमें रात-दिनका अंत्तर है | 

एक जौहरी था । व्यापार करते हुए बहुत नुक्सान हो जानेसे उसके पास कुछ भी द्रव्य नहीं 
रहा । मरनेका वक्त आ पहुँचा, इसलिए स्त्री-बच्चोंका विचार करता है कि मेरे पास कुछ भी द्रव्य 
नहीं है, परन्तु यदि अभी यह बात करूँगा तो लड़का छोटी उमरका है, इससे उसकी देह छूट 
जायेगी । स्त्रीने सामने देखा और पूछा, आप कुछ कहते हैं ?” पुरुषने कहा, “क्या कहूँ ?' स्त्रीने 
कहा कि 'जिससे मेरा और बच्चोंका उदर-पोषण हो ऐसा कोई उपाय बत्ताइये और कुछ कहिये ।' 
तब उसने विचार कर कहा कि घरमें जवाहरातकी पेटीमें कीमतती चनगकी डिबिया है, उसे, जब 
तुझे बहुत जरूरत पड़े तब निकाल कर मेरे मित्रके पास जाकर बिकवा देना, उससे तुझे बहुतसा 
द्रव्य मिल जायेगा | इतना कहकर वह कालूधमंको प्राप्त हुआ। कुछ दिनोंके बाद विना पैसे उदर- 
पोषणके लिए पीडित हुए देखकर, वह लड़का, अपने पिताके पूर्वोक्त जवाहरातके नग लेकर अपने 
चाचा (पिताके मित्र जौहरी) के पास गया और कहा कि 'मुझे ये नग बेचने हैं, उनका जो द्रव्य 
आये वह मुझे दें । तब उस जौहरी भाईने पूछा, “ये नग बेचकर क्या करना है ?” 'उदर भरनेके 
लिए पैसेकी जरूरत है', यों उस लड़केने कहा | तब उस जौहरीने कहा, सौ-पचास रूपये चाहिए 
तो ले जा, और रोज मेरी दुकानपर आते रहना, और खब् ले जाना | ये नग अभी रहने दो ।' 
उस लड़केने उस भाईकी बातको मान ली, और उन जवाहरातको वापस ले गया । फिर रोज वह 
लड़का जौहरीकी दुकानपर जाने लगा और जौहरीके समागमसे हीरा, पन्ना, माणिक, नीलम सब- 
को पहचानना सीख गया और उसे उन सबकी कीमत मालूम हो गयी । फिर उस जौहरीने कहा, 
तू अपने जो जवाहरात पहले बेचने लाया था, उन्हें ले आ, अब उन्हें बेचें । फिर घरसे लड़केने 
अपने जवाहरात॒की डिबिया लाकर देखा तो नग नकली लगे इसलिए तुरत फेंक दिये | तब उस 
जौहरीने पूछा कि (तूने फेंक क्यों दिये ?' त्तब उसने कहा कि 'एकदम नकली हैं इसलिए फेंक दिये 
हैं' | यदि उस जोहरीने पहलेसे ही नकली कहे होते तो वह मानता नहीं, परंतु जब अपनेको वस्तु- 
की कीमत मालूम हो गयी और नकलीको नकलीरूपसे जान लिया तब जौहरीको कहना नहीं पड़ा 
कि नकली हैं । इसी तरह स्वयंको सद्‌गुरुकी परीक्षा हो जानेपर असद्गुरुको असत्‌ जान लिया तो 
फिर जीव तुरत ही असदगुरुको छोड़कर सद्गुरुके चरणमें पड़ता है, अर्थात्‌ अपनेमें कीमत करनेकी 
शक्ति आनी चाहिए । 

गुरुके पास रोज जाकर एकेंद्रिय आदि जीवोंके संबंधमें अनेक प्रकारकी शंकाएँ तथा कल्प- 
नाएँ करके पूछा करता है; रोज जाता है और वहीकी वही बात पूछता है | परन्तु उसने क्या सोच 
रखा है ? एकेंद्रियमें जाना सोचा है क्या ? परन्तु किसी दित यह नहीं पूछत्ता कि एकेंद्रियसे लेकर 
पंचेंद्रियको जाननेका परमार्थ क्या है? एकेंद्रिय आदि जीवोंसंबंधी कल्पनाओंसे कुछ मिथ्यात्व 
ग्रंथिका छेदन नहीं होता । एकेंद्रिय आदि जीवोंका स्वरूप जाननेका कोई फल नहीं है | वास्तवमें 
तो समकित प्राप्त करना है। इसलिए गुरुके पास जाकर निकम्मे प्रइतत करनेकी अपेक्षा गुरुसे कहना 

१०० ॥ 
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कि एकेंद्रिय आदिकी बात आज जान ली है, अव उस बातको आप कल न करें; परन्तु समकितकी 
व्यवस्था करें | ऐसा कह तो इसका किसी दिन निबेडा हो । परन्तु रोज एकेंद्रिय आदिकी माथा- 
पच्ची करे त्तो इसका कल्याण कब हो ? 

समुद्र खारा है। एकदम तो उसका खारापन दूर नहीं होता | उसके लिए इस प्रकार 
उपाय है कि समुद्रमेंसे एक एक प्रवाह लेना, और उस प्रवाहमें, जिससे उस पानीका खारापन दूर 
हो और मिठास आ जाये ऐसा खार डालना । उस पानीके सुखानेके दो प्रकार हैं--एक तो सूर्य- 
का ताप और दूसरा जमीन; इसलिए पहले जमीन तैयार करना और फिर नाहलियों द्वारा पानी ले 
जाना और फ़िर खार डालना कि जिससे खारापन मिट जायेगा । इसी तरह मिथ्यात्वरूपी समुद्र 
है, उसमें कदाग्रहरूपी खारापन है; इसलिए कुल-धर्मरूपी प्रवाहको योग्यतारूप जमीनमें ले 
जाकर सदबोधरूपी खार डालना इसलिए सत्पुरुषरूपी त्तापसे खारापन मिट जायेगा | 

“१दुबंठ देह ने सास-उपवासी, जो छे सायारंग रे । 
तोपण गर्भ अनंता लेशे, बोले बीजुं अंग रे॥' 

जितनी भ्रांति अधिक उत्तना मिथ्यात्व अधिक | 

सबसे बड़ा रोग मिथ्यात्व । 

जब जब तपद्चर्या करना त्व तब उसे, स्वज्छंदसे न करना, अहंकारसे न करना, लोगोंके 
लिए न करना | जीवको जो कुछ करना है उसे स्वच्छंदसे न करे। 'में सयाना हूँ", ऐसा मान रखना 
वह किस भवके लिए ? में सयाना नहीं हूँ' यों जिसने समझा वह मोक्षमें गया है। मुख्यसे मुख्य 
विध्त स्वच्छंद है। जिसके दुराग्रहका छेदन हो गया है वह छोगोंको भी प्रिय होता है; दुराग्रह 
छोड़ दिया हो तो दूसरोंको भी प्रिय होता है; इसलिए दुराग्रह छोड़नेसे सब फल मिलने संभव हैं। 

गौतमस्वामीने महावीरस्वामीसे वेदके प्रश्न पूछे, उन्तका, जिन्होंने सभी दोषोंका क्षय 
किया है ऐसे महावीरस्वामीने वेदके दृष्टांत देकर समाधान सिद्ध कर दिया | 

दूसरेको ऊँचे गुणपर चढ़ाना, परन्तु किसीकी निंदा नहीं करना | किसीको स्वच्छंदसे कुछ 
नहीं कहना । कहने योग्य हो तो अहंकाररहित भावसे कहना। परमार्थदृष्टिसे रागद्ग घ कम हुए 
हों तो फलीभत होते हैं । व्यवहारसे तो भोले जीवोंके-भी -रागद् घ कम हुए होते हैं; परन्तु परमार्थसे 
रागद्वेष मंद हो जायें तो कल्याणका हेतु है । । 

महान पुरुषोंकी दृष्टिसे देखते हुए सभी दर्शन समान हैं। जेनमें बीस लाख जीव मतमतांतरमें 
पड़े हैं ! ज्ञानीकी दृष्टिसे भेदामेद नहीं होता।.. 

जिस जीवको अनंत्तानुवंधीका उदय है उसको सच्चे पुरुषकी बात सुनना भी नहीं भाता | 

मिथ्यात्वकी ग्रंथि है उसकी सात प्रकृतियाँ हैं । मान आये तो सात्ों आती हैं, उनमें अनंता- 
नुबंधी चार प्रकृतियाँ चक्रवर्तीके समान हैं । वे किसी तरह ग्रंथिमेंसे निकलने नहीं देती | मिथ्यात्व 
'रखवाला है | सारा जगत उसकी सेवा-चाकरी करता है।_ 

प्र०--उदय कम किसे कहते हैं ? 

उ०--ऐश्वयंपद प्राप्त होते हुए उसे धक्का मारकर वापस बाहर निकाल दे कि “इसकी मुझे 
जरूरत नहीं है, इसे क्या करनां है ? कोई राजा प्रधानपद दे तो भी स्वर्य उसे लेनेकी इच्छा न 
...__/_ दुर्वल देह है, और एक एक मार्सका उपवास करता हैँ; परन्तु यदि अँतरेमें माया है तो भी जीव 
अनंत गर्भ धारण करेगा, ऐसा दूसरे अंगमें कहा है'। न्‍ ; ह 
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करे, 'मुझे इसको क्या करना है? यह घरसंबंधी इतनी उपाधि हो तो बहुत है ।' इस तरह मना 
करे | ऐश्वयपदकी अनिच्छा होनेपर भी राजा पुनः पुनः देना चाहे और इस कारण वह सिरपर 
आ पड़े, तो उसे विचार हो कि यदि तू प्रधान होगा तो बहुतसे जीवोंकी दया पलेगी, हिंसा कम 
होगी, पुस्तकशालाएँ होंगी, पुस्तकें छपायी जायेंगी |” ऐसे धर्मके बहुतसे हेतुओंकी समझकर वेराग्य 
भावनासे वेदन करे तो उसे उदय कहा जाये। इच्छासहित भोगे और उदय कहे, वह तो शिथि- 
लताका और संसारमें भटकनेका कारण होता है। 

कितने ही जीव मोहगर्भित वेराग्यसे और कितने दुःखगर्भित वेराग्यसे दीक्षा लेते हैं। 
दीक्षा लेने अच्छे अच्छे नगरों और गाँवोंमें फिरनेको मिलेगा । दीक्षा लेनेके बाद अच्छे अच्छे पदार्थ 
खानेको मिलेंगे, नंगे पाओं घूपमें चलना पड़ेगा इतनी मुश्किल है, परन्तु वेसे तो साधारण किसान 
या जमीनदार भी धृपमें अथवा नंगे प्राओं चलते हैँ, तो उनकी तरह सहज हो जायेगा, परन्तु और 
किसी दूसरी तरहसे दुःख नहीं है और कल्याण होगा ।' ऐसी भावनासे दीक्षा लेनेका जो वेराग्य 
हो वह 'मोहगर्भित वेराग्य' है। 

पुनमके दिन बहुत्तसे लोग डाकोर जाते हैं, परंतु कोई यह विचार नहीं करता कि इससे 
अपना कया कल्याण होता है ? पुनमके दिन रणछोडजीके दशोन करनेके लिए बाप-दादा जाते थे 
यह देखकर लड़के जाते हूँ, परंतु उसके हेतुका विचार नहीं करते। यह प्रकार भी मोहगर्भित 
वेराग्यका है। । 

जो सांसारिक दुःखसे संसारत्याग करता है उसे दुःखगर्भित बेराग्य समझें । 

जहाँ जाये वहाँ कल्याणकी वृद्धि हो ऐसी दृढ मत्ति करता, कुलगच्छके आग्रहको छुड़ाना 
यही सत्संगके माहात्म्यके सुननेका प्रमाण है। धर्मके मतमतांत्र आदि बड़े बड़े अनंत्तानुबंधी पर्वतकी 
दरारोंकी तरह कभी मिलते ही नहीं | कदाग्रह नहीं करना- और जो कदाग्रह करता हो उसे धी रजसे 
समझाकर छुड़ा देना तभी समझनेका फल है। अनंतानुबंधी मान कल्याण होनेमें वीचमें स्तंभरूप 
कहा गया है। जहाँ जहाँ गुणी मनुष्य हो वहाँ वहाँ उसका संग करनेके लिए विचारवान जीव 
कहे ।..अज्ञानीके लक्षण लौकिकभावके होते हैं। जहाँ जहाँ दुराग्रह हो वहाँ वहाँसे छूटना । 'इसकी 
मुझे जरूरत नहीं है” यही समझना है । 

७ 


[ ६४३-४ ] ५ रात्ण्ज, भादों सुदी ६, शन्ति, १५५२ 
: प्रमादसे योग उत्पन्न होता है। अज्ञानीको प्रमाद है। योगसे अज्ञान उत्पन्न होता हो तो 

वह ज्ञानीमें भी संभव है, इसलिए ज्ञानीको योग होता है परन्तु प्रमाद नहीं होता | 

“स्वभावमें रहना और विभावसे छुटना” यही मुख्य बात तो समझनी है। वाल जीवोंके 
समझनेके लिए ज्ञानीपुरुषोंने सिद्धांतोंके बड़े भागका वर्णन किया है। 

किसीपर दोष करना नहीं, तथा किसीपर प्रसन्न होना नहीं यों करनेसे एक शिष्यको दो 
घड़ीमें केवलज्ञान प्रगंट हुआ ऐसा शास्त्रमें वर्णन है।. 

जितना रोग होता है उत्तनी ही उसकी दवा करनी पड़ती है | जीवको समझना हो तो सहज 
ही विचार प्रगट हो जाये । परन्तु मिथ्यात्वरूपी बड़ा रोग है, इसलिए समझनेके लिए बहुत काल 
बीतना चाहिए । शास्त्रमें जो सोलह रोग कहे हैं, वे सभी इस जीवको हैं; ऐसा समझे । 


७९६ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


जो साधन बताये हैं वे एकदम सुलभ हैं। स्वच्छंदसे, अहंकारसे, लोक॑ंलाजसे, कुलधर्मके 
रक्षणके लिए तपरचर्या नहीं करना, आत्मार्थके लिए करना | तपश्चर्या बारह प्रकारको कही है। 
आहार न लेना इत्यादि बारह प्रकार हैं। सत्साधन करनेके लिए जो कुछ बत्ताया हो उसे सत्पुरुषके 
आश्रयसे उस प्रकारसे करें | अपने आपसे वर्तंव करना वही स्वच्छंद है ऐसा कहा है। सद्गुरुकी 
आज्ञाके विना श्वासोच्छवास क्रियाके सिवाय अन्य कुछ न करे । 


साधु लघुशंका भी गुरुसे पुछकर करे ऐसी ज्ञानीपुरुषोंकी आज्ञा है। 


स्वच्छंदाचारसे शिष्य बनाना हो तो साधु आज्ञा नहीं माँगता अथवा उसकी कल्पना कर 
लेता है। परोपकार करनेमें अशुभ कल्पना रहती हो, और वेसे ही अनेक विकल्प करके स्वच्छंद 
न छोड़े वह अज्ञानी आत्माको विष्त करता है, इसी तरह ऐसे सब प्रकारोंका सेवन करता है, और 
परमार्थका मार्ग छोड़कर वाणी कहत्ता है यही अपनी चतुराई और इसीको स्वच्छंद कहा है। 
ज्ञानीकी प्रत्येक आज्ञा कल्याणकारी है। इसलिए उसमें न्‍्यूनाधिक या छोटे-बड़ेकी कल्पना 
न करें। इसी तरह उस बातका आग्रह करके झगड़ा न करें। ज्ञानी जो कहता है वही कल्याणका 
हेतु है यों समझमें आता है तो स्वच्छंद मिटा है। यही यथाथ ज्ञानी है इसलिए वह जो कहता 
है तदनुसार करें| दूसरा कोई विकल्प न करें। 


जगतमें भ्रांति न रखें, इसमें कुछ भी नहीं है। यह ॒बात ज्ञानीपुरुष बहुत्त ही अनुभवसे 
वाणी द्वारा कहते हैं। जीव विचार करे कि 'ेरी बुद्धि स्थूल है, मुझे समझमें नहीं आता | ज्ञानी 
जो कहता है वे वाक्य सच्चे हैं, यथाथ हैं;' यों समझे तो सहजमें ही दोष कम हो । 

जैसे एक वर्षासे बहुतसी वनस्पति फूट निकलती है, वेसे ज्ञानीकी एक भी आज्ञाका आराधन 
करते हुए बहुतसे गुण प्रगट हो जाते हैं । 

यदि ज्ञानीकी यथार्थ प्रतीति हो गयी हो, और ठीक तरहसे जाँच की है कि 'यह सत्पुरुष 
है, इसकी दशा सच्ची आत्मदशा है, और इससे कल्याण होगा ही,' और ऐसे ज्ञानीके वचनोंके 
अनुसार प्रवृत्ति करे, तो बहुत ही दोष, विक्षेप मिट जायें । जहाँ जहाँ देखे वहाँ वहाँ अहंकाररहित 
वर्तेन हर और उसका सभी प्रवर्तत सीधा ही हो। यों सत्संग, सत्युरुषका योग अनंत गुणोंका 
भंडार है | 

जो जगतको बतानेके लिए कुछ नहीं करता उसीको सत्संग फलीभूत होता है | सत्संग और 
सत्पुरुषके वित्ता त्रिकालमें भी कल्याण नहीं होता । 


बाह्य त्यागसे जीव बहुत भूल जाता है। वेश, वस्त्र आदिमें भ्रांति भूल जायें | आत्माकी 
विभावदशा और स्वभावदशाको पहचानें | 


कितने कर्मोंको भोगे विना छुटकारा नहीं है | ज्ञानीको भी उदय कर्मका संभव है| परल्तु 
गृहस्थपना साधुपनेकी अपेक्षा अधिक है यों बाहरसे कल्पना करे तो किसी श्ञास्त्रका योगफल 
नमिले। 

तुच्छ पदार्थेमें भी वृत्ति चलछायमान होती है। चौदह पूर्वंधारी भी वृत्तिकी चपलतासे और 
अहंता स्फुरित हो जानेसे निगोद आदिमें परिभ्रमण करता है। ग्यारहवें गुणस्थानसे भी जीव 
क्षणिक लोभसे गिरकर पहले गुणस्थानमें आता है। वृत्ति शांत की है,' ऐसी अहंत्ता जीवको स्फुरित 
होनेसे, ऐसे भुलावेसे भटक पड़ता है । 


उपदेद्य छायां ७९७ 
अज्ञानीको धन आदि पदार्थोमें अत्तीव आसक्ति होनेसे कोई भी चीज खो जाये तो उससे 


अनेक प्रकारकी आत्तंध्यान आदिकी वृत्तिको बहुत प्रकारसे फैलाकर, प्रसरित कर कर क्षोभ प्राप्त 
करता है, क्योंकि उसने उस पदार्थंकी तुच्छता नहीं समझी; परन्तु उसमें महत्त्व माना है। 


मिट्टीके घड़ेकी तुच्छता समझी है इसलिए उसके फूट जानेसे क्षोभ प्राप्त नहीं करता । चाँदी 
सुवर्ण आदिका महत्त्व माना है इसलिए उनका वियोग होनेसे अनेक प्रकारसे आत्तंध्यानकी वत्तिको 
स्फुरित करता है। 
जो जो वृत्तिमें स्फुरित होता है और इच्छा करता है वह 'आखव' है। 
उस उस वृत्तिका निरोध करता है वह 'संवर' है। 
अनंत वृत्तियाँ अनंत प्रकारसे स्फुरित होती हैं, और अनंत प्रकारसे जीवको बाँधती हैं। 
बालजीवोंको यह समझमें नहों आत्ता, इसलिए ज्ञानियोंने उन्के स्थल भेद इस तरह करे हैं कि 
समझमें आ जायें । 
वृत्तियोंका मूलसे क्षय नहीं किया इसलिए पुनः पुनः स्फुरित होती हैं। प्रत्येक पदार्थंके 
विषयमें स्फुरायमान बाह्य वृत्तियोंकी रोकना और उन वृत्तियों--परिणामोंको अंत्तमुंख करना | 
अनंतकालके कम अनंत्तकाल बितानेपर नहीं जाते, परन्तु पुरुषार्थसे जाते हैं। इसलिए 
करमंमें बल नहीं है परन्तु पुरुषार्थमें बल है। इसलिए पुरुषार्थ करके आत्माको ऊँची लानेका 
लक्ष्य रखें । 
परमार्थकी एककी एक बात सौ बार पूछें तो भी ज्ञानीको कंटाला नहीं आता; परन्तु उसे 
अनुकंपा आती है कि इस बेचारे जीवकी आत्मामें यह बात विचारपुवंक स्थिर हो जाये तो 
अच्छा है | 
क्षयोपश्षमके अनुसार श्रवण होता है । 
सम्यक्त्व ऐसी वस्तु है कि वह आता है तो गुप्त नहीं रहत्ता | वेराग्य पाना हो तो कर्मकी 
निदा करें। क्मंको प्रधान न करें परन्तु आत्माको मूर्ध॑न्य रखें--प्रधान करें । 
संसारी काममें कर्मको याद न करें, परंतु पुरुषा्थंको आगे लायें। कर्मका विचार करते 
रहनेसे तो वह दूर होनेवाला नहीं है, परंतु धक्का लगायेंगे तो जायेगा, इसलिए पुरुषार्थ करें। 
बाह्य क्रिया करनेसे अनादि दोष कम नहीं होत्ता । बाह्य क्रियामें जीव कल्याण मानकर 
अभिमान करता है। 
बाह्य ब्रत्त अधिक लेनेसे मिथ्यात्वका नाश कर देंगे, ऐसा जीव सोचे तो यह संभव नहीं, 
क्योंकि जेसे एक भेंसा जो ज्वार-बाजरेके हजारों पूले खा गया है वह एक त्तिनकेसे नहीं डरता 
वेसे मिथ्यात्वरूपी भैंसा जो पुलारूपी अनंत्तानुबंधी कषायसे अनंत्त चारित्र खा गया है वह तिनके 
रूपी बाह्य ब्रतसे केसे डरे परंतु जैसे भेंसेको किसी बंधनसे बाँध दें तो वह अधीन हो जाता है, वैसे 
सिथ्यात्वरूपी भेंसेको आत्माके बलरूपी बंधनसे बाँध दें तो अधीन हो जाये, अर्थात्‌ आत्माका बल 
बढ़ता है त्तो मिथ्यात्व घटता है | 
अनादिकालके अज्ञानके कारण जितना काल वीता, उत्तना काल मोक्ष होनेके लिए नहीं 
चाहिए; कारण कि पुरुषार्थका वकू कर्मोकी अपेक्षा अधिक है। कित्तने ही जीव दो घड़ीमें कल्याण 
कर गये हैं। सम्यग्दृष्टि जीव चाहे जहाँसे आत्माको ऊँचा उठाता है, अर्थात्‌ सम्यकत्व आनेपर 
जीवकी दृष्टि बदल जाती है । 


७४९८: श्रीसद्‌ राजचनंद्र 


सिथ्यादृष्टि समकित्तीके अनुसार जप, लप आदि करता है, ऐसा होनेपर भी मिथ्यादष्टिके 
जप, तप आदि सोक्षके हेतुभूत नहीं होते, संसारके हेतुभूत होते हैं। समकितीके जप, तप आदि 
मोक्षके हेतुभूत होते हैं । समकिती दंभरहित करता है, आत्माकी ही निंदा करता है, कर्म करनेके 
कारणोंसे पीछे हटता है। ऐसा कहनेसे उसके अहंकार आदि सरलतासे घट जाते हैं। अज्ञानीके 
सभी जप, तप आदि अहंका रको बढ़ाते हैं, और संसारके हेतु होते हैं । 

जेन शास्त्रोंमें कहा है कि लब्धियाँ उत्पन्न होती हैं । जेन और वेद जन्मसे ही लड़ते आते 
हैं, परंतु इस वात्तको तो दोनों ही मान्य करते हैं, इसलिए यह संभव है। आत्मा साक्षी देती है 
तब आत्मामें उल्लास परिणाम आता है । है | 

होम, हवन आदि लोकिक रिवाज वहुत्त प्रचलित देखकर तीर्थंकर भगवानने अपने कालमें 
दयाका वर्णन बहुत ही सूक्ष्म रीतिसे किया है। जेनधर्मके जैसे दयासंबंधी विचार कोई दर्शन 
अथवा संप्रदायवाले नहीं कर सके; क्योंकि जैन पंचेंद्रियका घात तो नहीं करते, परन्तु उन्होंने 
एकेंद्रिय आदिमें जीवके अस्तित्वको विशेषातिविशेष दृढ करके दयाके मार्गका वर्णन किया है। 

इस कारण चार वेद, अठारह पुराण आदिका जिसने वर्णन किया है, उसने अज्ञानसे, 
स्वच्छंदसे, मिथ्यात्वले और संशयसे किया है, ऐसा कहा है| ये वचन बहुत ही प्रवल कहे हैं | यहाँ 
बहुत अधिक विचार करके फिर वर्णन किया है कि अन्य दर्शन, वेद आदिके जो ग्रंथ हैं उन्हें 
यदि सम्यरदष्टिजीव पढ़े तो सम्यक्‌ प्रकारसे परिणमित होते हैं, और जिनके अथवा चाहे जैसे ग्रंथों- 
को यदि मिथ्यादृष्टि पढ़े तो मिथ्यात्वरूपसे परिणमित्त होते हैं । 


जीवको ज्ञानीपुरुषके समीप उनके अपूर्व वचन सुननेसे अपुर्व॑ उल्लास परिणाम आता हैं, 
परंतु फिर प्रमादी हो जानेसे अपुरव॑ उल्लास नहीं आत्ता । जिस त्तरह अग्तिकी अंगीठीके पास बैठे 
हों तब ठंडी नहीं लगती, और अंगीठीसे दूर चले जानेसे ठंडी लगती है, उसी तरह जब ज्ञानी 
पुरुषके समीप उनके अपूर्व वचन सुननेसे प्रमाद आदि चले जाते हैं, और उल्लास परिणाम आता 
है, परन्तु फिर प्रमाद आदि उत्पन्न हो जाते हैं। यदि पूर्वके संस्कारसे वे वचन अंत्तरपरिणाम 
प्राप्त करे तो दिन प्रतिदिन उल्लास परिणाम बढ़ता ही जाये; और यथार्थरूपसे भान हो | अज्ञान 
मिटनेपर सारी भूल मिटती है, स्वरूप जागृतिमान होता है। बाहरसे वचन सुननेसे अंतरपरिणाम 
नहीं होता, तो फिर जिस त्तरह अंगीठीसे दूर चले जानेपर ठंडी छगतो है उसी तरह दोष कम 
नहीं होते । | 

केशीस्वामीने परदेशी राजाको बोध देते समय “जड़ जैसा', “मूढ जैसा' कहा था, उसका 
कारण परदेशी राजामें पुरुषाथं जगाना था। जड़ता-मूढ्ता मिटानेके रहिए उपदेश दिया था। 
ज्ञानीके वचन अपूर्व परमार्थके सिवाय दूसरे किसी हेतुसे नहीं होते । वालजीव ऐसी वातें करते हैं 
कि छद्यस्थतासे केशीस्वामी परदेशी राजाके प्रति वैसे बोले थे, परन्तु यह बात नहीं है। उनकी 
वाणी परमार्थके लिए ही निकली थी। 

जड पदार्थके लेने-रखनेमें उन्‍्मादसे वर्तत करे तो उसे असंयम कहा है | उसका कारण यह 
है कि जल्दीसे लेने-रखनेमें आत्माका उपयोग चूककर त्तादात्म्यभाव हो जाता है। इस हेतुसे उप- 
योग चुक जानेको असंयस कहा है| है 

मुहपत्ती वाँध कर झूठ-बोले, अहंकारसे आचार्यंपद धारण कर दंभ रखे और उपदेद् दें, 
तो पाप लगे; मुहपत्तीकी जयणासे पाप रोका नहीं जा सकता | इसलिए आत्मवृत्ति रखनेके लिए 
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उपयोग रखे । ज्ञानीके उपकरणको छूनेसे या शरीरका स्पर्श होनेसे आशातना लगती है ऐसा 
'भासता है, किन्तु वचनको अप्रधान करनेसे तो विशेष लगता है, उसका तो भान नहीं है। इस- 
लिए ज्ञानीकी किसी भी प्रकारसे आशातना न हो ऐसा उपयोग जागृत अति जागृत रखकर भक्ति 
प्रगट हो तो वह कल्याणका मुख्य मार्ग है | 
श्री आचारांग सूत्रमें कहा है कि 'जो आखव हैं वे परिखव हैं', और “जो परिखव हैं वे 
आखव हैं,' जो आखव है वह ज्ञानीको मोक्षका हेतु होताहै, और जो संवर है फिर भी वह अज्ञाती- 
को बंधका हेतु होता है; ऐसा स्पष्ट कहा है। उसका कारण ज्ञाचीमें उपयोगकी जागृति है; और 
अज्ञानीमें नहीं है । | 
उपयोग दो प्रकारके कहे हैं--१. द्रव्य-उपयोग, २. भाव-उपयोग | 
द्रव्यजीव, भावजीव । द्रव्यजीव वह द्रव्य मूल पदार्थ है। भावजीव, वह आत्माका उपयोग- 
भाव है। 
भावजीव अर्थात्‌ आत्माका उपयोग जिस पदार्थमें तादात््यरूपसे परिणमे त्तद्रप आत्मा 
कहें | जैसे टोपी देखकर, उसमें भावजीवकी बुद्धि तादात्म्यरूपसे परिणमे तो टोपी-आत्मा कहें । 
जैसे नदीका पानी द्रव्य आत्मा है। उसमें क्षार, गंधक डालें त्तो गंधकका पानी कहा जाये | नमक 
डालें तो नमकका पानी कहा जाये । जिस पदार्थंका संयोग हो उस पदार्थरूप पानी कहा जाये । 
बैसे आत्माको जो संयोग मिले उसमें त्ादात्म्यभाव होनेसे वही आत्मा उस पदार्थरूप हो जाये | 
- उसे कर्मबंधकी अनंत्त वर्गंणा बँधती हैं, और वह अनंत संसारमें भटकती है। अपने उपयोगमें, 
स्वभावमें आत्मा रहे तो कमंबंध नहीं होता । 
पाँच इंद्रियोंका अपना अपना स्वभाव है | जीमका स्वाद रस लेनेका स्वभाव है, वह खट्टा, 
- खारा स्वाद लेती है। शरीरका स्वभाव स्पर्शंवका--स्पर्श करनेका है, वह स्पर्श करता है। इस' 
तरह प्रत्येक इंद्रिय अपना अपना स्वभाव किया करती है, परन्तु आत्माका उपयोग तद्बगप होकर, 
तादात्म्यरूप होकर उसमें ह्ष-विषाद न करे तो कर्मबंध न हो । इंद्रियरूप आत्मा हो तो कर्म- 
बंधका हेतु है । 
ह के 
[ ६४२३-८५ ] ५ भादों सुदी ९, १५५२ 
जैसी सिद्धकी सामथ्ये है वेसी सब जीवोंकी है। मात्र अज्ञानसे ध्यानमें नहीं आती । विचार- 
वान जीव हो वह तो तत्संबंधी नित्य विचार करे । 
जीव यों समझता है कि में जो क्रिया करता हूँ उससे मोक्ष है | क्रिया करना यह अच्छी 
बात है, परन्तु लोकसंजासे करे तो उसे उसका फछ नहीं मिलता | 
एक मनुष्यके हाथमें चित्तामणि आया हो, परंतु यदि उसे उसका पत्ता न चले थो निष्फल 
है, यदि पता चले तो फल है। उसी तरह जीवको सच्चे ज्ञानीकी पहचान हो जाये तो सफल है। 
जीवकी अनादिकालसे भूल चली आती है। उसे समझनेके लिए जीवकी जो भूल मिथ्यात्व 
है उसका मूलसे ही छेदन करना चाहिए | यदि मृूलसे छेदन किया जाये तो वह फिर अंकुरित नहीं 
होती। नहीं तो वह फिर अंकुरित हो जाती है। जिस तरह पृथ्वोमें वृक्षका मूल रह गया हो तो 
वृक्ष फिर उग आता है। इसलिए जीवकी मूल भूल क्या है उसका विचार कर करके उससे मुक्त 
होना चाहिए। 'मुझे किससे वंधनः होता है ?” 'वह केसे दूर हो ? यह विचार प्रथम कतंव्य है । 
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रात्रिभोजन करनेसे आलूस्य, प्रमाद आत्ता है, जागृति नहीं होत्ती, विचार नहीं आता, 
इत्यादि अनेक प्रकारके दोष रात्रिभोजनसे उत्पन्न होते हैं, मैथुनके अतिरिक्त भी दूसरे बहुतसे दोष 
उत्पन्न होते हैं । 

कोई हरी वनस्पति छीलता हो तो हमसे देखा नहीं जा सकता | तथा आत्मा उज्ज्वलूता 
प्राप्त करे तो अत्तीव अनुकंपा बुद्धि रहती है। 

ज्ञानमें सीधा भासता है, उलटा नहीं भासता । ज्ञानी मोहको पैठने नहीं देते। उनका जागृत 
उपयोग होता है । ज्ञानीका जैसा परिणाम रहता है वैसा कार्य ज्ञानीका होता है तथा अज्ञानीका 
जेसा परिणाम होता है, वेसा अज्ञानीका काये होता है ।ज्ञानीका चलता सीधा, बोलना सीधा और 
सब कुछ ही सीधा होता है। अज्ञानीका सब कुछ उलटा ही होता है, वत्तंनके विकल्प होते हैं । 

मोक्षका उपाय है। ओधघभावसे खबर होगी, विचारभावसे प्रतीति आयेगी । 

अज्ञानी स्वयं दरिद्री है। ज्ञानीकी आज्ञासे काम, क्रोध आदि घटते हैं । ज्ञानी उनका वेद 
है| ज्ञानीके हाथसे चारित्र प्राप्त हो तो मोक्ष हो जाये | ज्ञानी जो जो ब्रत्त दे वे सब ठेठ अंत तक 
ले जाकर पार उतारनेवाले हैं। समकित आनेके बाद आत्मा समाधिको प्राप्त करेगी, क्योंकि वह 
सच्ची हो गयी है । 

प्र०--शानसे कमंकी निजरा हो, यह सच है क्या ? 

उ०--सार जानना ज्ञान है । सार न जानना अज्ञान है। हम किसी भी पापसे निवृत्त हो 
अथवा कल्याणमें प्रवृत्ति करे, वह ज्ञान है। परमार्थ समझ कर करें। अहंकाररहित, कद ग्रह- 
रहित, लोकसंज्ञा रहित आात्मामें प्रवृत्ति करना “निर्जरा' है। 

इस जीवके साथ रागद्वेष लगे हुए हैं; जीव अनंत ज्ञान-दर्शनसहित है, परंतु राग-हेषसे 
वह जीवके ध्यान्तमें नहीं आता | सिद्धको रागद्वेष नहीं है। जेसा सिद्धका स्वरूप है वेसा ही सब 
जीवोंका स्वरूप है। मात्र अज्ञानके कारण जीवके ध्यानमें नही आता; इसलिए विचारवान सिद्धके 
स्वरूपका विचार करे, जिससे अपना स्वरूप समझमें आये | 

एक आदमीके हाथमें चित्रामणि आया हो, और उसे उसकी खबर (पहचान) है त्तो उसके 
प्रति उसे अतीव प्रेम हो जाता है; परंतु, जिसे खबर नहीं उसे कुछ भी प्रेम नहीं होता । 

इस जीवकी अनादिकालकी जो भूल है उसे दूर करना है | दूर करनेके लिए जीवकी बड़ी- 
से बड़ी भूल क्या है? उसका विचार करना, और उसके मूलका छेदन करनेकी ओर लक्ष्य रखना। 
जब त्तक मूल रहता है तब तक बढता है । 

'मुझे किससे बंधन होता है?” और 'किससे दूर हो' ? यह जाननेके लिए शास्त्र रचे गये 
हैं। लोगोंमें पूजे जानेके लिए शास्त्र नहीं रचे गये हैं। 

जीवका स्वरूप क्या है ? जीवका स्वरूप जब तक जाननेमें आये तव त्तक अनंत जन्म 
मरण करने पड़ें | जीवकी क्या भूल है |वह अभी तक ध्यानमें नहीं भाती | जीवका क्लेश नष्ट होगा 
तो भूल दूर होगी । जिस दिन भूल दूर होगी उसी दिनसे साधुता कही जायेगी इसी तरह श्वावक- 
पनके लिए समझें । 

कर्मकी वर्गंणा जीवको दूध और पाधीके संयोगकी भाँति है। अग्निके प्रयोगसे पानीके जल 
जानेसे दूध बाकी रह जाता है, इसी तरह ज्ञानरूपी अग्निसे कर्मंवर्गंणा नष्ट हो जाती है | 
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देहमें अहंभाव माना हुआ है, इसलिए जीवकी भूल दूर नहीं होती | जीव देहके साथ 
मिल जानेसे ऐसा मानता है कि "में बनिया हूँ,' ब्राह्मण हुँ; परंतु शुद्ध विचारसे तो उसे ऐसा 
अनुभव होता है क्रि 'में शुद्ध स्वरूपमय हूँ ।' आत्माका नाम-ठाम कि कुछ भी नहीं है, इस तरह 
सोचे तो उसे कोई गाली आदि दे तो उससे उसे कुछ भी नहीं लगता | 

जीव जहाँ जहाँ ममत्व करता है वहाँ वहाँ उसकी भूल है। उसे दूर करनेके लिए शास्त्र 
कहे हैं । 

चाहे कोई भी मर गया हो उसका यदि विचार करे त्तो वह वेराग्य है। जहाँ जहाँ 'े मेरे 
भाई-बंघु' इत्यादि भावता है वहाँ वहाँ कर्मबंधका हेतु है। इसो तरहकी भावना यदि साधु भी 
चेलेके प्रति रले तो उसका आचायंपतन नष्ट हो जाये। निर्दभता, निरहंकारता करे तो आत्माका 
कल्याण ही हो । ी$ 

पांच इंन्द्रियाँ किस तरह वश हों ? वस्तुओंपर तुच्छभाव लानेसे, जैसे फूलमें सुगंध होती 
है उससे मन संतुष्ट होता है, परंतु सुगंध थोड़ी देर रहकर नष्ट हो जाती है, और फूछ क्ुम्हला 
जाता है, फिर मनको कुछ भो संतोष नहीं होता। उसी, त्तरह सभी पदार्थोमें तुच्छभाव लानेसे 
इंन्द्रियोंको प्रियता नहीं होती, और इससे क्रमश: इंद्रियाँ वश होती है। और पांच इन्द्रियोंमें भी 
जिद्ठा इन्द्रिय वश करनेसे बाकीकी चार इन्द्रियाँअनायास वश हो जाती हैं। तुच्छ आहार करें, 
किसी रसवाले पदार्थमें न ललचार्यें, बलिष्ठ आहार न करें | 


एक बतंनमें ल हू, मांस, हड्डियाँ, चमड़ा, वीये, मल, मूत्र ये सात धातुए पड़ी हों; और 
उसकी ओर कोई देखनेको कहे तो उसपर अरुचि हो, और थूकनेके लिए न जाये। उसी तरह 
स्त्री-पुरुषके शरीरकी रचना है, परन्तु ऊपरकी रमणीयत्ता देखकर जीव मोहको प्राप्त होता 
है और उसमें तृष्णापूर्वक प्रेरित होता है। अज्ञानसे जीव भूलता है, ऐसा विचार कर, तुच्छ 
समझकर पदार्थपर अरुचिभाव लायें। इस त्तरह प्रत्येक वस्तुकी तुच्छता समझें। इस तरह समझ 
कर मनका निरोध करें। 


तीर्थकरने उपवास करनेकी आाज्ञा दी है, वह मात्र इन्द्रियोंकी वश करनेके लिए | अकेला 
उपवास करनेसे इन्द्रियाँ वश नहीं होतीं; परन्तु उपयोग हो तो, विचारसहित हो तो वश होती 
हैं। जसे लक्ष्य विनाका बाण निकम्मा जाता है, वेसे उपयोग विनाका उपवास आत्मार्थके लिए 
नहीं होता । 

अपनेमें कोई गुण प्रगट हुआ हो, और उसके लिए कोई मनुष्य अपन्ती स्तुति करे और 
उससे यदि अपनी आत्मा अहंकार करे तो वह पीछे हटे | अपनी आत्माकी निंदा न करे, अभ्यंत्तर 
दोषका विचार न करे, तो जीव लौकिकभावमें चला जाये, परन्तु यद्दि अपने दोप देखे, अपनी 
आत्माकी निंदा करे, अहंभावसे रहित होकर विचार करे, तो सत्पुरुषके आश्रयसे आत्मलक्ष्य हो । 

मार्ग पानेमें अनंत अंतराय हैं। उनमें फिर “मैंने यह किया ?' मैंने यह कैसा सुंदर किया ?' 
इस प्रकारका अभिमान है, "मैंने कुछ भी किया ही नहीं', ऐसी दृष्टि रखनेसे वह अभिमान दूर 
होता है । 

लौकिक और अलौकिक ऐसे दो भाव हैं। छलौकिकसे संसार, और अलौकिकसे मोक्ष 
होता है | 
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बाह्य इन्द्रियाँ वश्ममें की हों, तो सत्पुरुषके आश्रयसे अंतलक्ष्य हो सकता है। इस कारणसे 
बाह्य इंद्रियोंको वशमें करना श्रेष्ठ है। वाह्म इंद्रियाँ वश्में हों, और. सत्पुरुषका आश्रय न हो तो 
लौकिकभावमें चले जानेका संभव रहता है। 
उपाय किये विना कोई रोग नहीं मिटता | इसी त्तरह जीवको जो लोभरूपी रोग है, उसका 
उपाय किये विना वह दूर नहीं होता | ऐसे दोषको द्र करनेके लिए जीव जरा भी उपाय नहीं 
करता | यदि उपाय करे तो वह दोष अभी भाग जाये। कारणको खड़ा करें तो कार्य होता है। 
कारणके वितना कार्य नहीं होता । 
सच्चे उपायको जीव नहीं खोजता । ज्ञानीपुरुषके वचन सुने तो प्रतीति नहीं है। मुझे लोभ 
छोड़ना है, क्रोध, मात आदि छोड़ने हैं,' ऐसी बीजभूत भावना हो और छोड़े, तो दोष दूर होकर 
अनुक्रमसे बीजज्ञान' प्रगट हो | 
प्र०-आत्मा एक है कि अनेक ? 
उ०-यदि आत्मा एक ही हो तो पूव॑कालमें रामचंद्रजी मुक्त हुए हैं, और उससे स्वकी 
मुक्ति होनी चाहिए, अर्थात्‌ एकको मुक्ति हुई हो तो सर्वकी मुक्ति हो जाये, और फिर दूसरोंको 
सत्शास्त्र, सदगुरु आदि साधनोंकी जरूरत नहीं है । 
प्र०-मुक्ति होनेके बाद क्या जीव एकाकार हो जाता है ? 
उ०-यदि मुक्त होनेके बाद जीव एकाकार हो जाता हो तो स्वानुभव आनंदका अनुभव न 
करे। एक पुरुष यहाँ आकर बैठा, और वह विदेह मुक्त हो गया | उसके बाद दूसरा यहाँ आकर 
बैठा । वह भी मुक्त हो गया | इससे कुछ तीसरा मुक्त नहीं हुआ | एक आत्मा है उसका आशय 
ऐसा है कि स्व आत्माएँ वस्तुतः समान हैं; परंतु स्वतंत्र हैं, स्वानुभव करती हैं, इस कारणसे 
आत्मा भिन्न भिन्न हैं । आत्मा एक है, इसलिए तुझे दूसरी कोई भ्रांति रखनेकी जरूरत नहीं है, 
जगत कुछ है ही नहीं; ऐसे अ्रांतिरहित भावसे वर्तंत करनेसे मुक्ति है,' ऐसा जो कहता है उसे 
विचार करना चाहिए कि, तो एकक्री मुक्तिसे सर्वको मुक्ति होनी ही चाहिए। परंतु ऐसा नहीं 
होता, इसलिए आत्मा भिन्‍न भिन्‍न है। जगतकी अ्रांति दूर हो गयी, इसलिए यों नहीं समझना है 
कि चंद्र-सूयं आदि ऊँचेसे नीचे गिर पड़ते हैं। आत्मविषयक अआरांति दुर हो गयी ऐसा आशय 
समझना है । ु 
रूढिसि कुछ कल्याण नहीं है। आत्मा शुद्ध विचारको प्राप्त किये विना कल्याण नहीं होता | 
मायाकपटसे झूठ बोलनेमें बहुत पाप है। वह पाप दो प्रकारका है। मान और धन प्राप्त 
करनेके लिए झूठ बोले तो उसमें बहुत पाप है। आजीविकाके लिए झूठ बोलना पड़ता हो, और 
पदचात्ताप करे, तो पहलेकी अपेक्षा कुछ कम पाप लगे। 
सत्‌ और लोभ इन दोनोंको इकट्ठा किसलिए जीव समझता है ! 
बाप स्वयं पचास वर्षका है, और उसका बीस वर्षका लड़का मर जाये तो वह वाप उसके 
पास जो आभूषण होते हैं उन्हें निकाल लेता है ! पुत्रके देहांत-क्षणमें जो वेराग्य था वह स्मशान- 
वेराग्य था । ह 
भगवाचने किसी भी पदार्थंकों दूसरेको देनेकी मुनिको आज्ञा नहीं दी। देहको धर्मसाधन 
मानकर उसे निभानेके लिए जो कुछ आज्ञा दी है वह दी है; वाकी दूसरेको कुछ भी देनेकी भग- 
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वानने आज्ञा नहीं दी । आज्ञा दी होती तो परिग्रह बढ़ता, और उससे अनुक्रमसे अन्न, पाची आदि 
लाकर कुटुंबका अथवा दूसरेका पोषण करके दानवीर होता। इसलिए मुनि विचार करे कि 
तीथ करने जो कुछ रखनेकी आज्ञां दी है वह मात्र तेरे अपने लिए, और वह भी लौकिकदृष्टि 
छुड़ाकर संयममें लगानेके लिए दी है। 
मुनि गृहस्थके यहाँसे एक सुई छाया हो, और वह खो जानेसे भी वापस न दे तो उसे 
तीन उपवास करना ऐसी ज्ञातीपुरुषोंने आज्ञा दी है; उसका कारण यह है कि वह उपयोगशुन्य 
रहा। यदि इत्तना अधिक भार न रखा होता तो दूसरी वस्तुएँ छानेका मन होत्ता, और काल- 
क्रमसे परिग्रह बढ़ाकर मुनित्वको खो बेठता | ज्ञानोने ऐसा कठिन मार्ग प्ररूपित किया है उसका 
कारण यह है कि वह जानता है कि यह जीव विश्वास करने योग्य नहीं है; कारण कि वह श्रांत्ति 
छा है। यदि छठ दी होगी तो कालक्रमसे उस उस प्रकार विशेष प्रवत्ति करेगा, ऐसा जानकर 
ज्ञानीने सूई जेसी निर्जीव वस्तुके संबंधमें इस प्रकार वर्तत करनेकी आज्ञा की है। लोककी दृष्टिमें 
तो यह बात साधारण है, परंतु ज्ञानीको दृष्टिमें उतनी छूट भी मूलसे गिरा दे इतनी बड़ी लगती है । 
ऋषभदेव॑जीके पास अद्ठानबे पुत्र 'हमें राज्य दें, ऐसा कहनेके अभिप्रायसे आये थे, वहाँ तो 
ऋषभदेवने उपदेश देकर अद्ठानबोंको ही मूड दिया ! देखें महान पुरुषकी करुणा ! 
केशीस्वामी और गौत्तमस्वामी भी केसे सरल थे ? दोन्तोंका एक मार्ग जाननेसे पाँच महाद्रत 
ग्रहण किये। आजके कालमें दोनों पक्षोंका इकट्ठा होना संभव नहीं है । आजके ढूंढिया और तपा, 
तथा भिन्न भिन्‍न संघाड़ोंका इकट्ठा होना नहीं हो सकता | उसमें कित्तना ही काल बीत जाये। 
उसमें कुछ है नहीं, परंतु असरलत्ताके कारण संभव ही नहीं है । 
सत्युरुष कुछ सदनुष्ठानका त्याग नहीं कराते; परंतु यदि उसका आग्रह हुआ होता है तो 
आग्रह दूर करानेके लिए उसका एक बार त्याग कराते हैं; आग्रह मिटानेके बाद फिर उसे ही 
' ग्रहण करनेको कहते हैं । 
चक्रवर्ती राजा जेसे भी नग्न होकर चले गये हैं ! चक्रवर्ती राजा हो, उसने राज्यका 
त्याग कर दीक्षा ली हो, और उसकी कुछ भूल हो, और उस चक्रवर्तीके राज्यकालकी दासीका 
लड़का-उस भूछको सुधार सकता हो, तो उसके पीस जाकर, उसके कथनके ग्रहण करनेकी 
आज्ञा की गयी है। यदि उसे दासीके लड़केके पास जाते हुए यों लगे 'में दासीके छड़केके पास कंसे 
जाऊँ? तो उसे भटक भटक कर मरना है। ऐसे कारणोंके समय लोकलछाजको छोड़ना बताया 
है, अर्थात्‌ जहाँ आत्माको ऊँचा उठानेका कारण हो वहाँ लोकलाज नहीं मानती गयी है। परंतु 
कोई मुनि विषयकी इच्छासे वेश्याशाल्में गया; वहाँ जाकर उसे ऐसा लगा, 'मुझे लोग देख लेंगे 
तो मेरी निंदा होगी । इसलिए यहाँसे लौट जाऊँ | तात्पयं कि मुनिने परभवके भयको नहीं गिना, 
आज्ञाभंगके भयको भी नहीं गिना, तो ऐसी स्थितिमें छोकलाजसे भी ब्रह्मचयं रह सकता है, इसलिए 
वहाँ लोकलाज मानकर वापस आया, तो वहाँ लोकलाज रखनेका विधान है, क्योंकि इस स्थल्में 
लोकलाजका भय खानेसे ब्रह्मचयं रहता है, जो उपकारक है । 
हितकारी कया है उसे समझना चाहिए | अंष्टरमीका झगड़ा तिथिके लिए न करे, परंतु हरी 
वनस्पत्तिके रक्षणके लिए तिथिका पालन करें | हरी वनस्पतिके रक्षणके लिए अष्टमी आदि तिथियाँ 
कही गयी हैं, कुछ तिथिके लिए अष्टमी आदिको नंहीं कहा | इहलिए अष्टमी आदि त्तिथिका कदाग्रह 
दूर करें। जो कुछ कहा है वह कदाग्रह करनेके लिएं नहीं कहा । आत्माकी शुद्धिसे जितना करेंगे 
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का हित्तकारी है। अशुद्धिसे करेंगे तो उत्तना अहितकारी है, इसलिए शुद्धतापुर्वक सदक्नतकां 
वन करें । । 


हमें तो ब्राह्मण, वेष्णव चाहे जो हो सब समान हैं। जैन कहलाते हों और मततवाले हों 
तो वे अहितकारी हैं, मतरहित हितकारी हैं । 

सामायिक-शास्त्रका रने विचार किया कि यदि कायाको स्थिर रखना होगा तो फिर विचार 
करेगा; नियम न बनाया हो तो दूसरे काममें पड़ेगा, ऐसा समझकर उस प्रकारका नियम बनाया | 
जेसे मनपरिणाम रहें वेसी सामायिक होती है। मनका घोड़ा दौड़ता हो तो कर्मबंध होता है । 
मनका घोड़ा दौड़ता हो, और सामायिक की हो तो उसका फल कैसा हो ? 

कमंबंधको थोड़ा थोड़ा छोड़ना चाहे तो छूटे | जैसे कोठी भरी हो, परन्तु छेद करके निकाले 
तो अंतमें खाली हो जाये | परंतु दृढ इच्छासे कर्मोंको छोड़ना ही सार्थक है । 


आवश्यकके छ: प्रकार-सामायिक, चतुरविशतिस्तवन, वंदता, प्रतिक्रमण, कायोत्सगं, प्रत्या- 
ख्यात | सामायिक अर्थात्‌ सावद्ययोगकी निवृत्ति । 

वाचना ( पढ़ना ), पृच्छना ( पुछना ), परावतंना ( पुनः पुनः विचार करना ), धर्मकथा 
( धर्मविषयक कथा करनी ), थे चार द्रव्य हैं; और अनुप्रेक्षा ये भाव हैं| यदि अनुप्रेक्षा न आये 
तो पहले चार द्रव्य हैं । 

अज्ञानी आज ेवलज्ञान नहीं है', मोक्ष नहीं है” ऐसी हीन-पुरुषार्थकी बातें करते हैं। 
ज्ञानीका वचन पुरुषार्थको प्रेरित करनेवाला होता है। अज्ञानी शिथिल है इसलिए ऐसे हीन-पुरुषार्थ- 
के वचन कहता है| पंचमकालकी, भवस्थितिकी, देह॒दुर्बंछत्ताकी या आयुकोी बात कभी मनमें नहीं 
लाना; और केसे हो ऐसी वाणी भी नहीं सुनना । 

कोई हीन-पुरुषार्थी बातें करे कि उपादानकारण--पुरुषार्थका क्या काम है ? पृवकालमें 
अशोच्याकेवली हुए हैं। तो ऐसी बातोंसे पुरुषार्थहीन न होना । 

सत्संग और सत्समाधानके विना किसी कालमें भी कल्याण नहीं होता । यदि अपने आप 
कल्याण होता तो मिट्टीमेंसे घड़ा होना संभव है। छाख वर्ष हो जाये तो भी मिट्टीमेंसे घड़ा स्वयं 
नहीं होता, इसी तरह कल्याण नहीं होता | 

तीर्थकरका योग हुआ होगा ऐसा शास्त्रवचन है, फिर भी कल्याण नहीं हुआ, उसका 
कारण पुरुषार्थहीनता है। पूव्॑कालमें ज्ञानी मिले थे फिर भी पुरुषार्थके वित्ता जेसे वह योग 
निष्फल गया, वेसे इस वक्त ज्ञानीका योग मिला है और पुरुषार्थ नहीं करें तो यह योग भी निष्फल 
जायेगा | इसलिए पुरुषार्थ करें और तो हो कल्याण होगा | उपादानका रण-पुरुषार्थ श्रेष्ठ है। 

यों निश्चय करें कि सत्पुरुषके कारण-निमित्त-से अनंत जीव तर गये हैं । कारणके विना 
कोई जीव नहीं तरता । भश्योच्याकेवलीको भी आगे पीछे तैसा योग प्राप्त हुआ होगा । सत्संगके 
विना सारा जगत डूब गया है । 

मीरांवाई महा भक्तिमान थीं | वृंदावनमें जीवा गोसांईके दर्शन करनेके लिए वे गयीं, और 
पुछवाया 'दर्शन करनेके लिए आऊ' ?' त्तव गोसांईने कहलवाया में स्त्रीका मुंह नहीं देखता |: तव 
मीरांबाईने कहलाया 'वृंदावनमें रहे, आप पुरुष रहे हैं यह बहुत आइचययका रक है। वृंदावनमें रहकर 
मुझे भगवानके रिवाय अन्य पुरुषके दर्शन नहीं करने हैं| भगवानका भवत है वह तो स्त्रीरूपसे है, 


उपदेद्य छाया ८०५ 


गोपीरूपसे है । कामको मारनेके लिए. उपाय कर, क्योंकि लेते हुए भगवान देते हुए भगवान, 
चलते हुए भगवान, सर्वत्र भगवान हैं ।' 


ताभो भगत था । किसीने चोरी करके चोरीका माल भगतके घरके आगे दबा दिया । इस- 
लिए भगतपर चोरीका आरोप लगाकर कोतवाल पकड़कर ले गया। कैदमें डालकर, चोरी मनाने- 
के लिए रोज बहुत मार मारने लगा | परंतु भला जीव, भगवानका भगत, इसलिए शांतिसे सहन 
किया । गोसांईजीते आकर कहा 'में विष्णु भक्त हूँ, चोरी किसी दूसरेने की है, ऐसा कह-। तब 
भगतने कहा 'ऐसा कहकर छूटतेको अपेक्षा इस देहको मार पड़े यह कया बुरा है? मारता है तो 
मैं भक्ति करता हूँ । भगवानके नामसे देहको दंड हो यह अच्छा | इसके नामसे सब कुछ सीधा | 
देह रखनेके लिए भगवानका नाम नहीं लेता, भले देहको मार पड़े यह अच्छा--क्या करना है 
देहको !' 

अच्छा समागम, अच्छी रहन-सहन हो वहाँ समता आती है । समताकी विचारणाके लिए 
दो घड़ीकी सामायिक करना कहा है । सामायिकमें उलटे-सुलटे मनोरथोंका चित्तन करे तो कुछ 
भी फल नहीं होता । मनके दौड़ते .हुए घोड़ोंको रोकनेके लिए सामायिकका विधान है। 

संवत्सरीके दिनसंबंधी एक पक्ष चतुर्थीकी तिथिका आग्रह करता है, और दूसरा पक्ष 
पंचमीकी तिथिका आग्रह करता है। आग्रह करनेवाले दोनों मिथ्यात्वी हैं। ज्ञानीपुरुषोने जो दिन 
निश्चित किया होता है वह आज्ञाका पाछून होनेके लिए होता है। ज्ञानीपुरुष अष्टमी न पालनेकी 
आज्ञा करें और दोनोंको सप्तमी पालनेको कहें अथवा सप्तमी अष्टमी इकट्ठी करेंगे यों सोबकर षष्ठी 
कहें अथवा उसमें पंचमी इकट्ठी करे गे यों सोचकर दूसरी तिथि कहें तो वह आज्ञा पालनेके लिए 
कहें | बाकी तिथियोंका भेद छोड़ देना | ऐसी कल्पना नहीं करना, ऐसे भंगजालमें नहीं पड़ना । 
ज्ञानीपुरुषोंने तिथियोंकी मर्यादा आत्मार्थंके लिए की है । 

यदि अमुक दिन निश्चित न किया होता, तो आवश्यक विधियोंका नियम नहीं रहता । 
आत्मार्थके लिए तिथिकी मर्यादाका लाभ लें । 


आनंदधनजीने श्री अनंत्तनाथस्वामीके स्तवनमें कहा है-- 
“१एक कहे सेवीए विविध किरिया करी, फल अनेकांत लोचन न देखे । 
फव्ठ अनेकांत किरिया करी बापडा, रड़वडे चार गतिमांही लेखे ॥/ 


अर्थात्‌ जिस क्रियाके करनेसे अनेक फल हों वह क्रिया मोक्षके लिए नहीं है। अनेक क्रियाओं 
का फल एक मोक्ष ही होना चाहिए । आात्माके अंश :;गट होनेके लिए क्रियाओंका वर्णन है। यदि 
क्रियाओंका वह फल न हुआ तो वे सब क्रियाएँ संसारके हेतु हैं । 

'निदामि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि' ऐसा जो कहा है उसका हेतु कषायके त्याग करने- 
का है, परंतु लोग तो बेचारे एकदम आत्माका त्याग कर देते हैं । 

जीव देवगतिकी, मोक्षके सुखकी अथवा दूसरी वेसी कामनाकी इच्छा न रखे । 





१, भावाथे--कछुछ लोग कहते हैं कि भिन्न-भिन्न प्रकारकी सेवा-भक्ति अथवा क्रिया करके भगवानकी 
सेवा करते हैं, परंतु उन्हें क्रियाका फल दिखायी नहीं देता । वे बेचारे एकसा फल न देनेवाली क्रिया करके 
चारों गतियोंमें भटकते रहते हैं, और उनकी मुक्ति नहीं हो पाती । 
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पंचमकालके गुरु केसे हैं उसके बारेमें एक संत्यासीका दुष्ट॑त:-- 

एक संनन्‍्यासी था । वह अपने शिष्यके घर गया । ठंडी बहुत थी । जीमने बैठनेके वक्त शिष्यने 
नहानेको कहा | तब गुरुने मनमें विचार किया ठंडी बहुत है, और नहाना पड़ेगा !' यों विचार 
करके संन्यासीने कहा 'में तो ज्ञानगंगाजलमें स्तान कर रहा हूँ ।” शिष्य विचक्षण होनेसे समझ 
गया, और उसने ऐसा रास्ता लिया कि जिससे गुरुको कुछ शिक्षा मिले | शिष्यने 'भोजनके लिए 
पधारे' ऐसा मानसहित बुलाकर भोजन कराया। प्रसादके बाद गुरु महाराज एक कोठ्ड़ीमें सो 
गये | गुरुको तृषा लगी तो शिष्यसे जल मांगा। तब तुरत शिष्यने कहा 'महाराज, जल ज्ञानगंगामें- 
से पी ले।' जब शिष्यने ऐसा कठिन रास्ता लिया तब गुरुने कवूछ किया 'मेरे पास ज्ञान नहीं है । 
देहकी साताके लिए ठंडीमें मैंने स्तान नहीं करनेका कहा था |! 

मिथ्यादृष्टिके पूवंके जप-तप अभी तक मात्र आत्महितार्थ नहीं हुए । 

आत्मा मुख्यतः आत्मस्वभावसे वर्तन करे वह “अध्यात्मज्ञान' | मुख्यतः जिसमें आत्माका 
वर्णन किया हो वह अध्यामशास्त्र'। भाव-अध्यात्मके विना अक्षर (शब्द) अध्यात्मीका मोक्ष नहीं 
होता | जो गुण कक्षरोंमें कहे गये हैं वे गुण यदि आत्मामें रहें तो मोक्ष हो | सत्पुरुषमें भाव- 
अध्यात्म प्रगट है | सत्पुरुषकी जो वाणी सुनता है वह द्रव्य-अध्यात्मी, शब्द-अध्यात्मी कहा जाता 
है । शब्द-अध्यात्मी अध्यात्मकी बातें कहते हैं; और महा अनर्थकारक प्रवतंन करते हैं; इस कारणसे 
उन्हें ज्ञानदग्ध कहें । ऐसे अध्यात्मियोंको शुष्क और अज्ञानी समझें | 

ज्ञानीपुरुषरुपी सूर्यके प्रगट होनेके बाद सच्चे अध्यात्मी शुष्क रीतिसे प्रवृत्ति चहीं करते, 
भाव-अध्यात्ममें प्रगटरूपसे रहते हैं । आत्मामें सच्चे गुण उत्पन्त होनेके बाद मोक्ष होता है| इस 
कालमें द्रव्य-अध्यात्मी ज्ञानदग्ध बहुत हैँ। द्रव्य-अध्यात्मी मंदिरके कलुशके दुृष्टांतसे मूल पर- 
मार्थेकों नहीं समझते । 

मोह आदि विकार ऐसे हैं कि सम्यग्दृष्टिको भी चलायमान कर देते हैं; इसलिए आप तो 
समझें कि मोक्षमार्ग प्राप्त करनेमें वेसे अनेक विध्न हैं| आयु थोड़ी है, और कार्य महाभारत करना 
है । जिस तरइ नाव छोटी हो और बड़ा महासागर पार करना हो, उसी त्तरह आयु तो थोड़ी है, 
और संसाररूपी महासागर पार करना है। जो पुरुष प्रभुके नामसे पार हुए हैं उत्त पुरुषोंको धन्य 
है ! अज्ञानी जीवको खबर नहीं कि अमुक जगह गिरनेकी है, परंतु ज्ञानियोंने उसे देखा हुआ है ! 
अज्ञानी, द्रव्य-अध्यात्मी कहते हैं कि मुझमें कषाय नहीं है। सम्यग्दृष्टि चेतन्यसंयुक्त है । 

एक मुन्ति गुफामें ध्यान करनेके लिए जाते थे | वहाँ सिंह मिल गया | उनके हाथमें लकड़ी 
थी। सिंहके सामने लकड़ी उठाई जाये तो सिंह चला जाये यों मनमें होनेपर मुनिको विचार 
आया--मैं आत्मा अजर अमर हूँ, देहसे प्र म रखना योग्य नहीं; इसलिए है जीव ! यहीं खड़ा 
रह | सिंहका भय है वही अज्ञान है। देहमें मूच्छकि कारण भय है । ऐसी भावना करते करते वे 
दो घड़ी तक वहीं खड़े रहे कि इतनेमें केवलज्ञान प्रगट हो गया । इसलिए विचारदशा, विचार- 
दशामें बहुत ही अंतर है । 

उपयोग जीवके विना नहीं होता | जड और चेतन इन दोनोंमें परिणाम होता है | देहधारी 
जीवमें अध्यवसायकी प्रवृत्ति होती है, संकल्प-विकल्प खड़े होते हैं, परंतु ज्ञानसे चिविकल्पता होती 
है। अध्यवसायका क्षय ज्ञानसे होता है । ध्यानका हेतु यही है | उपयोग रहना चाहिए। 
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धर्मध्यान, शुक्लध्यान उत्तम कहे जाते हैं । आत्तं और रौद्गध्यान अशुभ कहे जाते हैं । बाह्य 
उपाधि ही अध्यवसाय है। उत्तम लेश्या हो तो ध्यान कहा जाता है, और आत्मा सम्यक्‌ परिणाम 
प्राप्त करती है। 
साणेकदासजी एक वेदांती थे। उन्होंने एक ग्रंथमें मोक्षकी अपेक्षा सत्संगको अधिक यथार्थ 
माना है । कहा है :-- 
निज छंदनसे ता सिले, हेरो बैकुंठ धास। 
संतकृपासें पाइए, सो हरि सबसे ठाम ॥ 
जैनमार्गमें अनेक शाखाएँ हो गयी हैं। लोंकाशाको हुए लगभग चार सौ वषं हुए हैं। परंतु 
उस ढूढिया सम्प्रदायमें पाँच ग्रंथ भी नहीं रचे गये हैं और वेदांत्तमें दस हजार जितने ग्रंथ हुए हैं। 
चार सौ वर्षमें वृद्धि हो वह छिपी नहीं रह सकती । 
कुगुरु और अज्ञानी पाखंडियोंका इस कालमें पार नहीं है। 
बड़े बड़े जुलूस निकालता है, और धन खर्ज करता है, यों जानकर कि मेरा कल्याण होगा, 
ऐसी बड़ी बात समझकर हजारों रपये ख कर डालता है । एक एक पैसा तो झूठ बोल बोलकर 
इकट्ठा करता है, और एक साथ हजारों रुपये खर्च कर डालता है। देखिए, जीवका कितना अधिक 
अज्ञान | कुछ विचार ही नहीं आता | 
आत्माका जेसा स्वरूप है, वेसे ही स्वरूपको 'यथाख्यातचारित्र' कहा है। 
भय अज्ञानसे है। सिंहका भय सिंहनीको नहीं होता | चागिनीको नागका भय नहीं होता । 
इसका कारण यह है कि इस प्रकारका उनका अज्ञान दूर हो गया है। 
जब तक सम्यकत्व प्रगट नहीं होता तब तक मिथ्यात्व है, और मिश्रगुणस्थानकका नाश हो 
जाये त्तब सम्यक्त्व कहा जाता है। सभी अज्ञानी पहले गुणस्थानकमें हैं । 
सत्शास्त्र, सदगुरुके आश्रयसे जो संयम होता है उसे 'सरागसंयम' कहा जाता है | निवृत्ति, 
अनिवृत्तिस्थानकका अंत्तर पड़े तो सरागसंयममेंसे 'वीतरागसंयम' होता है । उसे निबृत्ति-अनिवृत्ति 
दोनों बराबर हैं। 
स्वच्छंदसे कल्पना वह श्रांति है । 
'यह तो इस तरह नहीं, इस तरह होगा' ऐसा भाव 'शंका' है। 
समझनेके लिए विचार करके पूछनेको “आशंका” कहा जाता है। 
अपने आपसे जो न समझमें आये वह आशंकामोहत्तीय' है। सच्चा जान लिया हो फिर 
भी सच्चा भाव न आये, वह भी . आशंकामोहनीय' है। अपने आप जो समझमें न आये, उसे 
पूछना । मूल जाननेके वाद उत्तर विषयके लिए इसका किस तरह होगा ऐसा जाननेकी आकांक्षा 
हो, उसका सम्यक्त्व नष्ट नहीं होता, अर्थात्‌ वह पतित्त नहीं होता । मिथ्या श्रांतिका होना शंका 
हैं। मिथ्या प्रतीति अनंतानुवंधीमें समा जाती है। नासमझीसे दोष देखना समझका दोष है, परंतु 
उससे समकित नहीं जाता; परंतु अप्रत्तीतिसि दोष देखना मिथ्यात्व है। क्षयोपशम अर्थात्‌ क्षय 
और शांत हो जाना | 
छ 
[ ६४३-६ ] ७ राह्जके सीमांतमें वड़के नीचे 
यह जीव क्या करे ? सत्समागमममें आकर साधनके विना रह गया, ऐसी कल्पना मनमें 
होती हो और सत्समागममें आना हो, वहाँ आज्ञा, ज्ञानमा्गंका आरावन करे तो और उस रास्तेसे 
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चले तो ज्ञान होता है। समझमें आ जाये तो आत्मा सहजमें प्रगट हो; नहीं तो जिदगी चली जाये 
तो भी प्रगट न हो | माहात्म्य समझना चाहिए | निष्कामबुद्धि' और भक्ति चाहिए | अंतःकरणकी 
गुद्धि हो तो ज्ञान अपने आप हो जाये । ज्ञानीको पहचाना जाये तो ज्ञानको प्राप्ति होती है। किसी 
जीवको योग्य देखे तो ज्ञानी उसे कहता है कि सभी कल्पनाएँ छोड़ने जैसी हैं | ज्ञान छे | ज्ञानीको 
ओघसंज्ञासे पहचाने तो ज्ञान नहीं होता । भक्तिकी रीति नहीं जानी। आज्ञाभक्ति नहीं हुई, तब 
तक आज्ञा हो तो माया भुलाती है। इसलिए जागृत रहें | मायाको दूर करते रहें । ज्ञानी सभी 
रीति जानता है | 


जब ज्ञानीका त्याग ( दुढ त्याग ) आये अर्थात्‌ जैसा चाहिए वैसा यथार्थ त्याग करनेको 
ज्ञानी कहे तब माया भुला देती है। इसलिए वहाँ मलीभाँति जागृत रहे | ज्ञानी मिला कि तभीसे 
तैयार होकर रहें, कमर कस कर तैयार रहें । 

सत्संग हो तब माया दूर रहती है; और सत्संगका योग दूर हुआ कि फिर वह ॒तैयारकी 
तैयार खड़ी है | इसलिए वाह्य उपाधिको कम करें | इससे विशेष सत्संग होता है। इस कारणसे 
बाह्य त्याग श्रेष्ठ है। वाह्य त्यागमें ज्ञानीको दुःख नहीं है, अज्ञानीको दुःख है। समाधि करनेके 
लिए सदाचारका सेवन करना है। नकली रंग सो नकली रंग है। असली रंग सदा रहता है। 
ज्ञानीके मिलनेके वाद देह छुट गयी, ( देह घारण करना नहीं रहता ) ऐसा समझें । ज्ञानीके दचन 
पहले कड़वे लगते हैं, परन्तु बादमें मालूम होता है कि ज्ञानीपुरुष संसारके अनंत दुःखोंको मिटाता 
है। जैसे औषध कड़वी तो होती है, परन्तु वह दी॑कालके रोगको मिटाती है। 

त्यागपर सदा ध्यान रखें | त्यागको शिथिल न करें। श्रावक तीन मनोरथोंका चिंतन करे | 
सत्यमार्गंका आराधन करनेके लिए मायासे दूर रहे | त्याग करता ही रहे । माया किस त्तरह भुला 
देती है उसका एक दुष्टांत :-- 

कोई एक संनन्‍्याप्षी था वह यों कहा करता कि 'में मायाको घुसने ही न दूँ। नग्न होकर 
विचर्ँगा [! तब मायाने कहा कि मैं तेरे आगे हो आगे चलेगी ।” “जंगलमें अकेला विचरूँगा', 
ऐसा संन्‍्यासीने कहा तब मायाने कहा कि 'में सामने आ जाऊंगी | संत्यासी किर जंगलमें रहता, 
और 'मुझे कंकड़ और रेत दोनों समान हैं', यों कहकर रेतीपर सोया करता । फिर मायाकी 
कहा कि 'तू कहाँ है ” मायाने समझ लिया कि इसे बहुत्त गर्व चढ़ा है, इसलिए कहा कि मेरे 
आनेकी क्या जरूरत है ? मेरा पुत्र बड़ा अहंकार तेरी सेवामें छोड़ा हुआ था' | 

माया इस तरह ठगती है । इसलिए ज्ञानी कहते हैं कि 'मैं सबसे न्यारा हूँ, स्वंथा त्यागी 
हुआ हूँ, अवधूत हूँ, नग्न हूँ, तपश्चर्या करता हूँ | मेरी बात अगम्थ है। मेरी दशा बहुत ही अच्छी 
है । माया मुझे बाधित नहीं करेगी', ऐसी मात्र कल्पतासे मायासे ठगायें नहीं । 

जरा समता आत्ती है कि अहंकार भुला देता है कि 'मैं समतावाला हूँ', इसलिए उपयोग- 
को जागृत्त रखें | मायाको खोज खोजकर ज्ञानोने सचमुच जीता । भक्तिरुपी स्त्री है। उसे भायाके 
सामने रखा जाये, तो मायाकों जीता जाये। भक्तिमें अहंकार नहीं है, इसलिए मायाको जीतती . 
है। भाज्ञामें अहंकार नहीं है | स्वच्छंदमें अहंकार है | जब तक रागद्ढेप नहीं जाते त्व त्तक तप- 
इवर्या करमेका फल ही क्या ? जनकविदेहमें विदेहता नहीं हो सकती, यह केवल कल्पना है, 
संसारमें विदेहित्ता नहीं रहती', ऐसा चिंतन न करे | जिसका अपनापन दूर हो जाये उससे का 
रहा जा सकता है। मेरा तो कुछ नहीं है। मेरी तो काया भी नहीं है, इसलिए मेरा कुछ नह है, 


| <११ 
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ऐसा हो तो अहंकार मिट्ता है यह यथार्थ है। जनक विदेहकी दशा उचित है | वसिष्ठजीने रामको 
उपदेश दिया, तब राम गुरुको राज्य अपंण करने लगे, परन्तु गुरुने राज लिया ही नहीं | परन्तु 
अज्ञान दूर करना है, ऐसा उपदेश देकर अपनापन मिठाया। जिसका अज्ञात गया उसका दुःख 
चला गया | शिष्य और गुरु ऐसे होने चाहिए | 

ज्ञानी गृहस्थावासमें बाह्य उपदेश, ब्रत देते हैं कि नहीं ? गृहस्थावासमें हो ऐसे परमज्ञानी 
मार्ग नहीं चलाते--मार्ग चलानेकी रीतसे मार्ग नहीं चलाते; स्वयं अविरत रहकर ब्रत नहीं दिलाते; 
परन्तु अज्ञानी ऐसा करता है। इसलिए राजमार्गंका उल्लंघन होता है। क्योंकि वेसा करनेसे 
बहुत्तसे कारणोंमें विरोध आता है ऐसा है परतु इससे यह न विचार करें कि ज्ञानी निवृत्तिरूपसे 
नहीं हैं, परंतु विचार करें तो विरतिरूपसे हैं | इसलिए बहुत ही विचार करना है। 

सकाम भत्तिसे ज्ञान नहीं होता | निष्काम भक्तिसे ज्ञान होता है | ज्ञाचीके उपदेशमें अद्भुतता 
है। वे अनिच्छा भावसे उपदेश देते हैं, स्पृह्ा रहित होते हैं | उपदेश ज्ञानका माहात्म्य है, इसलिए 
माहात्म्यके कारण अनेक जीव सरलतासे बोध पाते हैं । 

अज्ञानीका सकाम उपदेश होता है; जो संसार फलका कारण है। वह रुचिकर, रागपोषक 
और संसारफल देनेवाला होनेसे लोगोंको प्रिय छगता है, और इसलिए जगतमें अज्ञात्तीका मार्ग 
अधिक चलता है। ज्ञानीके मिथ्या भावका क्षय हुआ है, अहंभाव मिट गया है; इसलिए अमूल्य 
वचन निकलते हैं | बालजीवोंको ज्ञाती-अज्ञानीकी पहचान नहीं होती | 

विचार करें, 'मैं बनिया हूँ,' इत्यादि आत्मामें रोम-रोममें व्याप्त है, उसे दूर करना है। 

आचायंजीने जीवोंका स्वभाव प्रमादी जानकर दो दो तीन तोन दिनोंके अंतरसे नियम 
पालनेकी भाज्ञा की है । 

संवत्सरीका दिन कुछ साठ घड़ीसे घट बढ नहीं जाता; तिथिमें कुछ अंतर नहीं है | अपनी 
कल्पनासे कुछ अंतर नहीं हो जाता। क्वचित्‌ बीमारी आदिसे पंचमीका दिन न पाला गया और 
छठ पाले और आत्मामें कोमलता हो तो वह सफल होता है । अभी बहुत्त वर्षोसे पयुंषणमें त्तिथियों- 
की भांति चलती है | दूसरे आठ दिच धर्म करता है तो कुछ फल कम होता है, ऐसी बात नहीं है। 
इसलिए तिथियोंका मिथ्या कदाग्रह न रखें, उसे छोड़ें। कदाग्रह छुड़ानेके लिए ततिथियाँ बनायी हैं, 
उसके बदले उसी दिन कदाग्रह बढ़ाती हैं । 


ढँढिया और त्तपा त्तिथियोंका विरोध खड़ा करके---अछूग होकर--'में अछुग हूँ,” ऐसा सिद्ध 
करनेके लिए झगड़ा करते हैं यह मोक्ष जानेका रास्ता नहीं है| वृक्षको भानके विना कर्म भोगने 
पड़ते हैं तो मनुष्यको शुभाशुभ क्रियाका फल क्यों नहीं भोगना पड़े 

जिससे सचमुच पाप लगता' है उसे रोकना अपने हाथमें है, वह अपनेसे हो सकने जैसा है 
उसे जीव नहीं रोकत्ता, और दूसरी तिथि आदिकी और पापकी मिली-जुली चित्ता किया करता है । 
अनादिसे शब्द, रूप, रस, गंध और स्पर्शंका मोह रहा है। उस मोहका निरोध करना है। बड़ा 
पाप अज्ञानका है | 

जिसे अविरतिके पापकी चिता होती हो उससे वेसे स्थानमें केसे रहा जाये ? 

स्वयं त्याग नहीं कर सकता और वहाना करे कि मुझे अंत्तराय वहुत्त हैं। धर्मका प्रसंग 
आता है तो कहता है, “उदय है |!” 'उदय उदय' कहा करता है, परच्तु कुछ कुएँसें नहीं गिर जाता । 
गाड़ेमें बैठा हो और गड़ढा आ जाये तो ध्यानसे सेंमलकर चलता है | उस वक्त उदयकों भूल जाता 


| 
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ह शिथिलता होती है तो उसके वदले उर्दयका दोष निकालतता है, ऐसा अज्ञानीका 


']रीकिक और अलौकिक स्पष्टीकरण भिन्न भिन्न होते हैं। उदयका दोष निकालना लौकिक 
<. /ररण है| अनादिकालके कर्म दो घड़ीमें नष्ट होते हैं, इसलिए कमंका दोष न निकालें | आत्मा- 
की निदा करें। धर्म करनेकी बात आती है तब जीव पृव॑क्ृत कर्मकी बात आगे कर देत्ता है। जो 
धर्मको आगे करता है उसे धर्मंका लाभ होता है; और जो कमंको आगे करता है उसे कर्म आगे 
आता है, इसलिए पुरुषार्थ करना श्रेष्ठ है | पुरुषार्थ पहले करना | मिथ्यात्व, प्रमाद और अशुभ 
योगको छोड़ना । 


पहले तप नहीं करता, परन्तु मिथ्यात्व और प्रमादका पहले त्याग करना चाहिए | सबके 
परिणामोंके अनुसार शुद्धता एवं अशुद्धता होती है। कर्म दूर किये विना दूर होनेवाले नहीं हैं । 
इसीलिए ज्ञानियोंने शास्त्र प्रहपित किये हैँ | शिथिल होनेके साधन नहीं बताये। परिणाम ऊँचे आने 
चाहिए । कम उदयमें आयेगा, ऐसा मनमें रहे तो कम उदयमें आता है | बाकी पुरुषार्थ करे तो 
कर्म दूर हो जाये | उपकार हो यही ध्यान रखे | ; 
७ 
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कम गित्त गिनकर नष्ट नहीं किये जाते । ज्ञानीपुरुष तो एकदम समूहरूपसे जला देते हैं । 
विचारवान दूसरे आलंबन छोड़कर, आत्माके पुरुषार्थंथं जयका आलंबन ले | कमंबंधनका 

आलंबन न ले | आत्मामें परिणमित्त होना अनुप्रेक्षा है । व 
मिट्टीमें घड़ा होनेकी सत्ता है; परन्तु यदि दंड , चक्र, कुम्हार आदि मिलें त्तो होता है। इसी 

तरह भात्मा मिट्टीरूप है, उसे सदगुरु आदि साधन मिलें तो.आत्मज्ञान होता है। जो ज्ञान हुआ 

हो वह पुवकालमें हुए हुए ज्ञानियोंका संपादन किया हुआ है. उसके साथ ,पूर्वापर मिलता आना 
चाहिए; और वतंमानमें भी जिन ज्ञातीपुरुषोंने ज्ञानका संपादन किया है उन्तके वचनोंके साथ मेल 
खाता हुआ होना चाहिए; नहीं तो यों कहा जाये कि अज्ञानको ज्ञान मान लिया है । 

ज्ञान दो प्रकारके हैं--एक बीजभूत शान, और दूसरा वृक्षभूत ज्ञान। प्रतीतिसे दोनों 
सरीखे हैं, उनमें मेद नहीं है। वृक्षभूत ज्ञान सवंथा त्तिरावरण हो तो उसी भवमें मोक्ष होता है; 
और बीजभूत ज्ञान हो तो अंतमें पंद्रह भवमें मोक्ष होता है | 

आत्मा अरुपी है; अर्थात्‌ वर्ण-गंघध-रस-स्पर्श रहित वस्तु है; अवस्तु नहीं । 

जिसने षड्दर्शन रे हैं उसने वहुत.ही चतुराईका उपयोग किया है। 

बंध अनेक अपेक्षाओंसे होता है; परन्तु मूल प्रकृतियाँ आठ हैं, वे कमंकी आँटी खोलनेके 
लिए आठ प्रकारसे कही हैं । ु 

आयुकर्म एक ही भवका वँधता है। अधिक भवकी आयु नहीं बँधती । यदि बँधती हो तो 

किसीको केवलज्ञान उत्पन्न न हो । ;ल्‍ 
ज्ञानीपुरुष समतासे कल्याणका जो स्वरूप वताता है वह उपकारके लिए वताते हैं। ज्ञानी- 

पुरुष मार्गमें भूले भटके जीवको सीधा रास्ता बताता है| जो ज्ञानीके मार्गपटर चलता है उसका 

कल्याण होता है | ज्ञानीके विरह होनेके अनंत्तर वहुत्तसा काल वीत जाये अर्थात्‌ अंधकार हो जानें- 
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से अज्ञानकी प्रवृत्ति होती है; और ज्ञानीपुरुषोंके वचन समझमें नहीं आते, जिससे लोगोंको उल्टा 
भासता है। समझमें न आनेसे लोग गरंछके भेद बना डालते हैं | गच्छके भेद ज्ञानियोंने नहीं डाले । 
अज्ञानी मार्गका लोप करता है। जब ज्ञानी होता है त्व मार्गका उद्योत करता है । अज्ञानी ज्ञानी: 
के सामने होते हैं । मार्गसन्मुख होना चाहिए, क्योंकि सामने होनेसे उलटे मार्गंका भाव नहीं होता । 
बाल और अज्ञानी जीव छोटी-छोटी बात्ोंमें भेद खड़ा कर देते हैं। तिलक और मुंहपत्ती 
इत्यादिके आग्रहमें कल्याण नहीं है। अज्ञानीको मतभेद करते हुए देर नहीं लगती। ज्ञानीपुरुष 
रूढिमार्गंके बदले शुद्धमार्गका प्ररूपण करते हों तो भी जीवको भिन्‍न भासता है, और वह मानता 
है कि यह अपना धरम नहीं है। जो जीव कदाग्रहरहित होता है वह शद्धमागंको स्वीकार करता 
है। जेसे व्यापार अनेक प्रकारके होते हैं परंतु लाभ एक ही प्रकारका होता है। विचारवानोंका 
तो कल्याणका मार्ग: एक ही होता है। अज्ञानमार्गके अनंत प्रकार हैं। 
जैसे अपना लड़का कुबड़ा हो और दूसरेका लड़का रूपवान्त हो, परंतु राग अपने लड़केपर 
आता है, और वह अच्छा लगता है, उसी तरह जिस कुलूधमंको स्वयं माना है, वह चाहे जैसा 
दोषवाला हो तो भी सच्चा लगता है। वेष्णव, इवेतांबर, ढूँढिया, दिगंवर जेन आदि चाहे जो हो 
परन्तु जो कदाग्रहरहित होकर शुद्ध समत्तासे अपने आवरणोंकों घटायेगा उसीका कल्याण होगा । 
सामायिक कायाके योगको रोकती है, आत्माको निर्मल करनेके लिए कायाके योगको 
रोकें। रोकनेसे परिणाममें कल्याण होत्ता है। कायाकी सामायिक करनेकी अपेक्षा आत्माकी 
सामायिक एक बार तो करें । ज्ञानीपुरुषके वचन सुन सुनकर गाँठ बाँधें त्तो आत्माकी सामायिक 
ग्रेगी । इस कालमें आत्माकी सामायिक होत्ती है। मोक्षका उपाय अनुभवगोचर है। जसे अभ्यास 
करते करते आगे बढ़ते हैं वसे ही मोक्षके लिए भी है । 
जब आत्मा कुछ भी क्रिया न करे त्तब अबंध कहा जाता है। 
पुरुषार्थ करे तो कमसे मुक्त हो। अनंतकालके कम हों, और यदि यथार्थ पुरुषार्थ करे तो 
कर्म यों नहीं कहे कि मैं नहीं जाऊँ। दो घंड़ीमें अनंत्त क्मोंका नाश होता है। आत्माकी पहचान 
हो तो कर्मका नाश हो । 
प्र०--सम्यक्त्व किससे प्रगट होता है ? 
उ०--आत्माका यथार्थ लक्ष्य होनेसे | सम्यक्त्वके दो प्रकार हैं--(१) व्यवहार और ( २ ) 
परमार्थ | सदगुरुके वचनोंका सुनना, उन्न वचनोंका विचार करना, उनकी प्रत्तीति करना, यह 
यवहा र-सम्यक्त्व' है। आत्माकी पहचान हो, यह 'परमार्थ-सम्यक्त्व' है | 
अंत्त:ःकरणकी शुद्धिके विना बोध असर नहीं करता; इसलिए पहले अंतःकरणमें कोमलता 
लायें, व्यवहार और निश्चय इत्यादिकी मिथ्या चर्चामें निराग्रही रहें; मध्यस्थभावसे रहें | आत्माके 
स्वभावका जो आवरण है उसे ज्ञानी कर्म कहते हैं । 
जब सात्त प्रकृतियोंका क्षय हो तब सम्यक्त्व प्रगट होता है। अनंत्तानुबंधी चार कपषाय 
मिथ्यात्वमोहनीय, मिश्रमोहनीय, समकित्तमोहनीय, इन सात प्रकृतियोंका क्षय हो जाये त्तव सम्य- 
वत्व प्रगट होता है | 
प्र०--कषाय क्या है ? 
--सत्पुरुष मिलनेपर, जीवको,वे बताते हैं कि तू जो विचार किये विना करता जाता है 
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उसमें कल्याण नहीं है, फिर भी उसे करनेके लिए दुराग्रह रखता है वह 'कषाय' है। 
उन्मार्गको मोक्षमार्ग माने और मोक्षमार्गको उन्माग माने, वह 'मिथ्यात्वमोहनीय' है। 
मागसे मोक्ष नहीं होता, इसलिए मार्ग दूसरा होना चाहिए, ऐसा जो भाव वह 
'मिश्रमोहनीय' है । 
आत्मा यह होगी । ? ऐसा ज्ञान होना 'सम्यवत्व मोहनीय' है। 
आत्मा यह है', ऐसा निश्चयभाव 'सम्यक्त्व' है। 


ज्ञानीके प्रति यथार्थ प्रतीति हो और रात-दिन उस अपूर्व योगकी याद आती रहे तो सच्ची 
भक्ति प्राप्त होती है | 


नियमसे जीव कोमल होता है, दया आतो है। मनके परिणाम यदि उपयोगसहित हों तो 
कर्म कम लगें, उपयोगरहित हों तो कर्म अधिक लगें | अंतःकरणको कोमल करनेके लिए, शुद्ध 
करतेके लिए व्रत आदि करनेका विधान किया है। स्वादबुद्धिको कम करनेके लिए नियम करें। 
कुलधम जहाँ जहाँ देखते हैं वहाँ वहाँ आड़े आता है। 
छ 
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श्री वल्लभाचार्य कहते हैं कि श्रीकृष्ण गोपियोंके साथ रहते थे, उसे जानकर भक्ति करें। 
योगी समझकर तो सारा जगत भक्ति करता है परन्तु गृहस्थाश्रममें योगदशा है, उसे समझकर 
भक्ति करना वेराग्यका कारण है। गृहस्थाश्रममें सत्पुरुष रहता है उसका चित्र देखकर विशेष 
वेराग्यकी प्रतीति होती है । योगदशाका चित्र देखकर सारे जगतको वेराग्यकी प्रत्तीति होती है 
परन्तु गृहस्थाश्रममें रहते हुए भी त्याग और वराग्य योगदशा जैसे रहते हैं, यह कैसी अख्भूतत दशा 
है | योगमें जो वेराग्य रहता है वेसा अखंड वेराग्य सत्पुरुष गृहस्थाश्रममें रखता है। उस अद्भुत 
वेराग्यको देखकर ममुक्षुकी वराग्य, भक्ति होनेका निमित्त बनता है। लोकिकदृष्टिमें वराग्य 
भक्ति नहीं है। 

पुरुषार्थ करता और सत्य रीत्तिसे वर्तत करना ध्यानमें ही नहीं आता । वह तो लोग भूल 
ही गये । 

लोग जब वर्षा आती है तब पानी टंकीमें भर रखते हैं, वंसे मुमुक्षुजीव इतना उपदेश सुन- 
कर जरा भी ग्रहण नहीं करते, यह एक आश्चर्य है। उन्तका उपकार किस तरह हो । सत्पुरुषकी 
वरतंमान स्थितिकी विशेष अज्भुतदशा है। संत्युरुषके गहस्थाश्रमकी सारी स्थित्ति प्रशस्त है। सभी 
योग पूजनीय हैं । 

ज्ञानी दोष कम करनेके लिए अनुभवके वचन कहते हैं; इसलिए वेसे वचनोंका स्मरण करके 
यदि उन्हें समझा जाये, उन्तका श्रवण मनत हो तो सहजमें ही आत्मा उज्ज्वल होती है। वैसा 
करनेमें कुछ बहुत मेहनत नहीं है। बसे वचनोंका विचार न करे, तो किसी दिन भी दोप कम 
नहों। 

सदाचारका सेवन करना चाहिए। ज्ञानीपुरुपोंने दया, सत्य, अदत्तादान, ब्रह्मचय, परिग्रह- 
परिणाम आदि सदाचार कहे हैं | ज्ञानियोंने जो सदाचारोंका सेवन करना कहा है वह यथार्थ है, 
सेवन करने योग्य है। विना साक्षीके जीव ब्रत, नियम न करे-। 
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विषय-कषाय आदि दोष दूर हुए विना सामान्य आशयवाले दया आदि भी नहीं आते; 
तो फिर गहरे आशयवाले दया आदि कहाँसे आयें ? विषय-कषायसहित मोक्षमें जाना नहीं होत्ता । 
अंतःकरणकी शुद्धिके विन्ा आत्मज्ञान नहीं होता । भक्ति सब दोषोंका क्षय क्र रनेवाली है, इसलिए 
वह सर्वोत्कृष्ट है । । 
जीव विकल्पका व्यापार न करे | विचारवान अविचार और अकार्य करते हुए क्षोभ पाता 
है । अकाये करते हुए जो क्षोभ नहीं पाता वह अविचा रवान है। अकाये करते हुए पहले जितना 
त्रास रहता है उत्तना दूसरी बार करते हुए नहीं रहता । इसलिए पहलेसे ही अकाये करते हुए रुक 
जाता, दृढ निश्चय करके अकार्य॑ नहीं करता । 
सत्पुरष उपकारके लिए ही उपदेश करते हैं, उसे सुने और विचारे तो जीवके दोष अवश्य 
कम हों। पारसमणिका संग हुआ, ओर लोहेका सुबर्ण न हुआ तो, या तो पारसमणि नहीं या तो 
असली लोहा नहीं | उसी तरह जिसके उपदेशसे आत्मा सुवर्णमय न हो वह उपदेष्टा, या तो सत्पुरुष 
नहीं, और या तो उपदेश सुननेवाला योग्य जीव नहीं | योग्य जीव और सच्चा सत्पुरुष हो तो गुण 
प्रगट हुए विना न रहें । 
लौकिक आलंबन करे ही नहीं। जीव स्वयं जाग जाये तो सभी विपरीत कारण दूर हो 
जायें, जिस तरह कोई पुरुष घरमें निद्रावश है, उसके घरमें कुत्ते, बिल्‍्ले आदि पैठ जानेसे चुकसान 
करते हैं; और फिर वह पुरुष जागनेके बाद नुकसान करनेवाले कुत्ते आदि प्राणियोंका दोष 
निकालता है; परन्तु अपना दोष नहीं तिकारूता कि में सो गया तो ऐसा हुआ; उसी त्तरह जीव 
अपने दोष नहीं देखता | स्वयं जागृत्त रहता हो तो सभी विपरीत कारण दूर हो जाये, इसलिए 
स्वयं जागृत रहें । 
जीव यों कहता है कि मेरे तृष्णा, अहंकार, लोभ आदि दोष दूर नहीं होते; अर्थात्‌ जीव 
अपना दोष नहीं निकालता; और दोषोंका ही दोष निकालता है| जेसे सूर्यंका ताप बहुत पड़ता 
है, इसलिए जीव बाहर नहीं निकलत्ता, इसलिए सूर्यका दोष निकालता है, परन्तु छत्तरी और जूते 
सूर्यके तापसे बचनेके लिए बताये हैं, उच्तका उपयोग नहीं करता। ज्ञानीपुरुषोंने लौकिकभावको 
छोड़कर जिन विचारोंसे अपने दोष कम किये, नष्ट किये, वे विचार और वे उपाय ज्ञानी उपकारके 
लिए बताते हैं। वे सुनकर आत्मामें परिणमित हो ऐसा पुरुषाथ करे। 
किस तरह दोष कम हो ? जीव छोकिक भांव, क्रिया किया करता है, और दोष क्यों कम 
नहीं होते यों कहा करता है ! 
जो जीव योग्य नहीं होता उसे सत्पुरुष उपदेश नहीं देते | 
सत्पुरुषकी अपेक्षा मुमुक्षुका त्याग-वैराग्य बढ़ जाना चाहिए | मुमुक्षुओंको जागृत्त अति जागृत 
होकर वेराग्य बढ़ाना चाहिए। सत्युरुषका एक भी वचन सुनकर अपनेमें दोष होनेके लिए बहुत्त 
ही खेद करेगा और दोष कम करेगा तभी गुण प्रगट होंगे । सत्संग-समागमकी आवश्यकता है । 
वाकी सत्पुरुष तो, जेसे एक बटोही दूसरे वटोहीको रास्ता बताकर चला जाता है, उसी तरह 
रास्ता बताकर चला जाता है। गुरुपद धारण करनेके लिए अथवा शिष्य बनानेके लिए सत्पुरुप- 
की इच्छा नहीं है । सत्पुरुषके विना एक भी आग्रह, कदाग्रह दूर नहीं होता । जिसका दुराग्रह दूर 
हुआ उसे आत्माका भान होता है । सत्पुरुषके प्रतापसे ही दोष कम होता है। श्रांति दूर हो जाये 
तो तुरत सम्यकत्व होता है। 
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बाहुबलीजीको जेसे केवलज्ञान पासमें-अंतरमें था, कुछ बाहर न था, वेसे ही सम्यक्त्व 
अपने पास ही है । 

शिष्य ऐसा हो कि सिर काट कर दे दे, तब ज्ञानी सम्यक्‍त्व प्राप्त कराता है। ज्ञानीपुरुषको 
नमस्कार आदि करना शिष्यके अहंकारको दूर करनेके लिए है। परन्तु मनमें उथलू-पुथलू हुआ 
करे त्तो किनारा कब आये ? 

जीव अहंकार रखता है, असत्‌ वचन वोलता है, भ्रान्ति रखता है; उसका उसे तनिक भी 
भान नहीं है | यह भात्त हुए विन्ा निबेड़ा होनेवाला नहीं है । 

ह शरवीर वचनोंके समान दूसरा एक भी वचन नहीं है। जीवको सत्पुरुषका एक शब्द भी 
समझमें नहीं आया | बड़प्पन वाधा डालता हो तो उसे छोड़ देना । ढूँढियाने मुँहप्त्ती और तपाने 
मूर्ति आदिका कदाग्रह पकड़ रखा है, परच्तु वैसे कदाग्रहमें कुछ भी हित नहीं है। शौय॑ करके 
आग्रह, कदाग्रहसे दूर रहना; परन्तु विरोध नहीं करना । 

जब ज्ञानीपुरुष होते हैं तब मतभेद एवं कदाग्रह कम कर देते हैं | ज्ञानी अनुकंपाके लिए 
मार्गका बोध देते हैं । अज्ञानी कुगुरु जगह जगह मतभेद बढ़ा कर कदाग्रहको दृढ करते हैं । 

सच्चे पुरुष मिलें, और वे जो कल्याणका मार्ग बतायें, उसीके अनुसार जीव वर्तंन करे तो 
अवश्य कल्याण हो । सत्पुरुषकी आज्ञाका पालन करना ही कल्याण है | मार्ग विचारवानको पूछें । 
सत्पुरुषके आश्रयसे सदाचरण कर । खोटी बुद्धि सभीको हैरान करनेवाली है, पापकारी है। जहाँ 
ममत्व हो वहीं मिथ्यात्व है | श्रावक सब दयालु हों | कयाणका मार्ग एक ही होता है, सौ दो सो 
नहीं होते । अंदरके दोषोंका नाश होगा, ओर समपरिणाम आयेगा तो ही कल्याण होगा । 

जो मतभेदका छेदन करे वही सच्चा पुरुष है। जो समपरिणामके रास्तेपर चढ़ाये वह 

सच्चा संग है । विचारवानको मांगंका भेद नहीं है ! 

हिंदु और मुसलमान नहीं है । हिंदुओंके धर्मंगृरु जो धर्मबोध कह गये थे वे उसे बहुत्त उपकार- 
के लिए कह गये थे | वेसा बोध पीराना मुसलूमानोंके शास्त्रोंमें नहीं है। आत्मापेक्षासे कुनवी, 
बनिया, मुसलमान नहीं हैं । वह भेद जिसका दूर हो गया है, वही शुद्ध है; भेद भासना ही अनादि- 
भूल है। कुलाचा रके अनुसार जिसे सच्चा मानता वही कषाय है । 

प्र०--मोक्ष क्या है ? 

उ०--आत्माकी अत्यंत शुद्धता, अज्ञानसे छूट जाना, सब कर्मोसे मुक्त होना 'मोक्ष' है । 
यथातथ्य ज्ञानके प्रगट होनेपर मोक्ष होता है। जब तक श्रान्ति है तब तक भात्मा जगतमें ही 
है । अनादिकालका जो चेतन है उसका स्वभाव जानना ज्ञान है, फिर भी जीव भूल जाता है वह 
क्या है ? जाननेमें न्यूनता है, यथात्तथ्य ज्ञान नहीं है। वह न्यूनता किस त्तरह दूर हो ? उस ज्ञान- 
रूपी स्वभावको भूल न जाये, उसे वारंवार दृढ करे तो न्यूनता दूर हो। ज्ञानीपुरुषके वचनोंका 
आलंबन लेनेसे ज्ञान होता है । जो साधन हैं वें उपकारके हेतु हैं | जेसा जेसा अधिकारी वैसा वेसा 
उनका फल होता है। सत्पुरुषके आश्रयसे ले तो साधन उपकारके हेतु हैं । सत्पुरुषकी दृष्टिसे 
चलनेसे ज्ञान होता है। सत्पुरुषके वचन आत्मामें परिणत होनेपर मिथ्यात्व, अब्रत्त, प्रमाद, अशुभ- 
योग इत्यादि सभी दोप अनुक्रमसे शिथिल पड़ जाते हैं । आत्मज्ञानका विचार करनेसे दोपोंका नाश 
होता है। सत्पुरुष पुकार पुकार कर कह गये हैं, परन्तु जीवको लोकमार्गमें पड़ा रहना है; और 
लोकोत्तर कहलवाना है, और दोष दूर क्यों नहीं होते यों मात्र कहते रहता है। छोकका भय छोड़ 
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कर सत्पुरुषके वचनोंको आत्मामें परिणत करे, तो सब दोष दूर हो जायें । जीव ममत्व न रखे, 
बड़प्पत और महत्ता छोड़े विना आत्मामें सम्यक्त्वका मार्ग परिणमित्त होना कठिन है । 


.. वंमानमें स्वच्छंदसे वेदांत्तशास्त्र पढे जाते हैं, और इससे शुष्कत्ता जेसा हो जाता है। 
पड़दर्शनमें झगड़ा नहीं है, परन्तु आत्माको केवल मुक्तदृष्टिसे देखते हुए तीर्थकरने लंबा विचार 
किया है। मूल लक्ष्यगत होनेसे जो जो वक्ताओं (सत्पुरुषों) ने कहा है, वह यथार्थ है, ऐसा मालूम 

ग्ैगा | 


आत्मामें कभी भी विकार उत्पन्न हो, तथा रागद्वेषपरिणाम न हो, तभी केवलरुज्ञान कहा 
जाता है। षड्दर्शनवालोंने जो विचार किये हैं उनसे आत्माका उन्हें भान होता है, परंतु 
तारतम्यमें भेद पड़ता है। मूलमें भेद नहीं है। परंतु षड़द्शनको अपनी समझसे लगाये तो कभी 
न लगे अर्थात्‌ समझमें न आये | सत्पुरुषके आश्रयसे वह समझमें आये । जिसने आत्माको असंग, 
निष्क्रिय विचारा हो उसे भ्रांति नहीं होत्ती, संशय नहीं होता । फिर आत्माके अस्तित्वका भी 
प्रश्त नहीं रहता । | 

प्र०--सम्यक्त्व केसे ज्ञात हो ? 

उ०--अंदरसे दशा बदले तब सम्यवत्वका ज्ञान अपने आप स्वयंको हो जाता है। सद्देव 
अर्थात्‌ रागठ्देष और अज्ञान जिसके क्षीण हुए हैं । सद्गुरु किसे कहा जाता हैं ? मिथ्यात्वकी ग्रंथि 
जिसकी छिन्न हो गयी है | सद्गुरु अर्थात्‌ निग्नेथ | सद्ध्म अर्थात्‌ ज्ञानीपुरुषों द्वारा बोधित धर्म । 
इन तीन तत्त्वोंकी यथार्थरूपसे जाने तब सम्यक्त्व हुआ समझा जाये। 

अज्ञान दूर करनेके लिए कारण, साधन बताये हैं। ज्ञानका स्वरूप जब जाने त्तब 
मोक्ष हो । 


परम वेद्यरूपी सदगुरु मिले और उपदेशरूपी दवा आत्मामें परिणमित हो तब रोग दूर 
हो । परंतु उस दवाको अंतरमें ग्रहण न करे, तो उसका रोग कभी दूर न हो। जीव सचमुच साधन 
नहीं करता । जिस तरह सारे कुटुंबको पहचानना हो तो पहले एक व्यक्तिको पहचाने तो सबकी 
पहचान हो जाये, उसी तरह पहले सम्यक्त्वकी पहचान हो त्तब आत्माके समस्त गुणपरिवारकी 
पहचान हो जाये | सम्यकत्वको सर्वोत्कृष्ट साधन कहा है। बाह्य वृत्तियोंको कम करके अंत्तरपरि- 
णाम करे तो सम्यक्त्वका मार्ग आये । चलते चलते गाँव आता है, परंतु विना चले गाँव नहीं 
आता । जीवको यथार्थ सत्पुरुषकी प्राप्ति और प्रत्तीति नहीं हुई है । 


बहिरात्मामेंसे अंत्तरात्मा होनेके बाद परमात्मत्व प्राप्त होना चाहिए। जेसे दूध और पानी 
अलग हैं वेसे सत्पुरुषके आश्रयसे, प्रतीत्तिसि देह और आत्मा अलग हैं ऐसा भान होता है। अंतरमें 
अपने आत्मानुभवरूपसे, जेसे दूध और पानी भिन्‍न भिन्‍न होते हैं, वेसे ही देह और आत्मा भिन्‍न 
भिन्‍न लगें त्तव परमात्मत्व प्रगट होता है। जिसे आत्माका विचाररूपी ध्यान है, सत्तत निरंतर 
ध्यान है, आत्मा जिसे स्वप्तमें भी अलग ही भासत्ती है, कभी जिसे आत्माकी भ्रान्ति होती ही 
नहीं उसीको परमात्मत्व होता है। 


अंत्तरात्मा कधाय आदि दूर करनेके लिए निरंतर पुरुषार्थ करती है। चौदहवें गुणस्थान 
टक यह विचाररूपी क्रिया है। जिसे वराग्य उपशम रहता हो उसीको ही विचारवान कहते हैं । 
त्माएँ मुक्त होनेके बाद संसारमें नहीं आती | - आत्मा स्वानुभवगोचर है, वह चक्षुसे दीखती 
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नहीं, इंद्रियसे रहित ज्ञान .उसे जानता है | जो आत्माके उपयोगका मनन करे वह मन है| लगाव 
है इसलिए मन भिन्‍न कहा जाता है। संकल्प-विकल्प छोड़ देना 'उपयोग' है। ज्ञानका आवरण 
करनेवाला निकाचित कम जिसने न बाँधा हो उसे सत्पुरुषका बोध लगता है। आयुका बंध हो 
तो वह रोका नहीं जाता | 
जीवने अज्ञानका ग्रहण किया है इसलिए उपदेश नहीं लगता | क्योंकि आवरणके कारण 
लगनेका कोई रास्ता नहीं हैं। जब तक लोकके अभिनिवेशकी कल्पना करते रहें तव तक आत्मा 
ऊँची नहीं उठती, और तव तक कल्याण भी नहीं होता | बहुतसे जीव सत्पुरुषका बोध सुनते हैं 
परंतु उसे विचारनेका योग नहीं बनता । 
इंद्रियोंके निग्नहका न होना, कुलधमंका आग्रह, मानइलाघाकी कामना, और अमध्यस्थता, 
यह कदाग्रह है। इस कदाग्रहको जीव जब त्तक न छोड़े त्व तक कल्याण नहीं होता । नव पु पढ़े 
तो भी जीव भःका | चौदह राजलोक जाने परंतु देहमें रही हुई आत्माको नहीं पहचाना, इसलिए 
भटका ! ज्ञानोपुरुष सभी शंकाएं दूर कर सकते हैं; परंतु तरनेका कारण है सत्पुरुषकी दुष्टिसे 
चलना और तभी दुःख मिटता है। आज भी पुरुषार्थ करे तो आत्मज्ञान हो। जिसे आत्तमज्ञान 
नहीं है उससे कल्याण नहीं होता | 
व्यवहार जिसका परमार्थ है ऐसे आत्मज्ञानीकी आज्ञासे वर्तन करनेपर आत्मा लक्ष्यगत 
होता है, कल्याण होता है। 
जीवको बंध केसे पड़े ? निकाचितमें उपयोगसे, अनुपयोगसे । 
आत्माका मुख्य लक्षण उपयोग है। आत्मा तिलमात्र दूर नहीं है, बाहर देखनेसे दूर दूर 
भासती है; परंतु वह अनुभवगोचर है | यह नहीं, यह नहीं, इससे भिन्‍त जो रहा सो वह है। 
जो आकाश दोखता है वह आकाश नहीं है। आकाश चक्षुसे नहीं दीखत्ता | आकाशको 
अख्षपी कहा है | 
आत्माका भान स्वानुभवसे होता है। आत्मा अनुभवगोचर है। अनुमान जो है वह माप 
है | अनुभव जो है वह अस्तित्व है । 
आत्मज्ञान सहज नहीं है। 'पंचीकरण,' “'विचारसागर' को पढ़कर कथन मात्र माननेसे 
ज्ञान नहीं होता । जिसे अनुभव हुआ है ऐसे अनुभवके आश्रयसे उसे समझकर उसकी आज्नाके 
अनुसार वतन करे तो ज्ञान होता हो । समझे विना रास्ता अति विकट है । हीरा निकालनेके लिए 
खान खोदनेमें तो मेहनत है, परंतु हीरा लेनेमें मेहनत नहीं है। इसी तरह आत्मासंबंधी समझ 
आना दुष्कर हैं, नहीं तो आत्मा कुछ दूर नहीं हे। भान न होनेसे दूर छगती हैँ । जीवको 
कल्याण करने, न करनेका भान नहीं है; परंतु अपनापन रखना हू । 
चौये गुणस्थानमें ग्रंथिमेद होता है। ग्यारहवेंसे पड़ता है उसे 'उपशमसम्यवत्व' कहा 
जाता है ! लोभ चारित्रको गिरानेवाला है; चौथे गुणस्थानमें उपशम और क्षाथिक दोनों होते हैँ। 
उपशम अर्थात्‌ सत्तामें आवरणका रहना कल्याणके सच्चे कारण जीवके विचारमें नहीं हैं ।जो 
शास्त्र वृत्तिको संक्षिप्त करें, वृत्तिको संकुचित करें अपितु उसे बढ़ाये, ऐसे शास्त्रोंमें याय कहसे हो ? 
ब््त देनेवाले और ब्रत लेनेवाले दोनों विचार तथा उपयोग रखें ] उपयोग न्त रखें और 
भार रखें तो निकाचित कर्म वाँघे । कम करना, परिग्रहमर्यादा करनी ऐसा जिसके मनमें हो वह 
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शिथिल कर्म बाँधे। पाप करनेपर कुछ मुक्ति नहीं होती । एक ब्रत मात्र लेकर अज्ञानकों निका- 
लना चाहता है ऐसे जीवको अज्ञात कहता है कि तेरा कुछ चारित्र मैं खा गया हूँ, इसमें यह क्या 
बड़ी बात है ? 

जो साधन बताये वे तरनेके साधन हों तो ही सच्चे साधन हैं। बाकी निष्फल साधन हैं। 
व्यवहारमें अनंत भंग उठते हैं; तो कैसे पार आये ? कोई आदमी जल्दी 'बोले उसे कषाय कहा 
हर बा कोई धीरजसे बोले तो उसे शान्ति मालम हो, परंतु अंत्तरपरिणाम हो त्तो ही शांति 
कही जाये । 


जिसे सोनेके लिए एक बिस्तरा चाहिए वह दस घर खुले रखे तो ऐसेकी वृत्ति कब 
संकुचित हो ? जो वृत्तिको रोके उसे पाप नहीं । कितने ही जीव ऐसे हैं कि वे ऐसे कारण इकट्छे 
करते हैं कि जिनसे वृत्ति न रुके । 
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चौदह राजूलोककी जो कामना है वह पाप है। इसलिए परिणाम देखें | चौदह राजूछोक- 
की खबर नहीं ऐसा कदाचित्‌ कहें, तो भी जितना सोचा उतवा तो निश्चित पाप हुआ | मुनिको 
तिनका भी लेनेकी छूट नहीं है । गृहस्थ इतना ले तो उतना उसे पाप है। 

जड और आत्मा तन्‍मय नहीं होते । सूत्तकी आँटी सूतसे कुछ भिन्न नहीं है; परन्तु आटी 
खोलनेमें विकटता है; यद्यपि सूत्त न घटता है और न बढ़ता | उसी तरह आत्मामें आँटी पड़ 
गयी है । 

सत्युरुष और सत्शास्त्र यह व्यवहार कुछ कल्पित नहीं है। सद्गुरु, शत्शास्त्ररूपी व्यवहारसे 
स्वरूप शुद्ध होवे, केवल रहे, अपना स्वरूप समझना समकित है। सत्पुरुषका वचन .सुनना दुलेभ 
है, श्रद्धा करना दुलेभ है, विचारना ढुलेभ है, तो फिर अनुभव करना दुलंभ हो इसमें क्या 
नवीनता ? 

उपदेशज्ञान 'अनादिसे चला आता है, अकेली पुस्तकसे ज्ञान नहीं होता । पुस्तकंसे ज्ञान 
होता हो तो पुस्तकका मोक्ष हो जाये ! सदगुरकी आज्ञानुसार चलनेमें भूल हो जाये तो पुस्तक 
अवलंबनभूत है। चैतन्य रहे तो चेतन्य प्राप्त हो, चैतन्य अनुभवग्रोचर है। सदगुरुके वचनका 
श्रवण करे, मनन करे, और आत्मामें परिणत करे तो कल्याण हो । 

ज्ञान और अनुभव हो तो मोक्ष हो | व्यवहारका निषेध न करें, अकेले व्यवहारको न 
पकड़ रखें । 

आत्मज्ञानकी वात इस तरह करना योग्य नहीं कि वह सामान्य हो जाये। आत्मज्ञानकी 
बात एकान्‍्तमें कहें | आत्माके अस्तित्वका विचार किया जाये, त्तो अनुभवमें आता है; नहीं तो 
उसमें शंका होती है। जैसे किसी मनुष्यको अधिक पटल होनेसे दीखता नहीं, उसी तरह आवरण- 
की संलग्तताके कारण आत्माको दीखता नहीं । नींदमें भी आत्माको सामान्यतः जागृति रहती है। 
आत्मा सर्वथा नहीं सोती, उसपर आवरण आ जाता है। आत्मा हो तो ज्ञान हो। जड़ हो तो 
ज्ञान किसे हो ? | ; 
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अपनेको अपना भान होना, स्वयं अपना ज्ञान पाना, जीवन्मुक्त होना । ' 
. चेतन्य एक हो तो भ्रान्ति किसे हुई ? मोक्ष किसका हुआ 2 सभी चैत्तन्यकी जाति एक है, 
परल्तु प्रत्येक चेतन्यकी स्वतंत्रता है, भिन्‍त भिन्‍त है। चैत्तन्यका स्वभाव एक है। मोक्ष स्वानुभव- 
गोचर है। निरावरणमें भेद नहीं है । परमाणु एकत्रित न हों अर्थात्‌ आत्माका जब परमाणुसे 
संबंध नहीं हैं तब मुक्ति है, परस्वरूपमें नहीं मिलना मुक्ति है। ु 
कल्याण करने, न करनेका तो भान नहीं, परंतु जीवको अपनापन रखना है। बंध कब तक 
हो ? जीव चेत्तन्य न हो त्तब त्तक। एकेंद्रिय आदि योनि हो तो भी जीवका ज्ञानस्वभाव सर्वथा लुप्त 
नहीं हो जाता, अंशसे खुला रहता है। अनादि कालसे जीव बँधा हुआ है | निरावरण होनेके बाद 
नहीं वँधता । 'में जानता हूँ', ऐसा जो अभिमान है वह चैत्तन्यकी अशुद्धता है। इस जगत्तमें बंध 
और मोक्ष न होते तो फिर श्रुतिका उपदेश किसके लिए ? आत्मा स्वभावसे सर्वथा निष्क्रिय है, 
प्रयोगसे सक्रिय है, जब निविकल्प समाधि होत्ती है तभी निष्क्रितता कही है। निर्विवादंरूपसे 
वेदांतका विचार करनेमें बाधा नहीं | आत्म अहँतपदका विचार करे तो अहँतु हो जाये | सिद्धपद- 
का विचार करे तो सिद्ध हो जाये | आचायंपदका विचार करे तो आचार्य हो जाये | उपाध्यायका 
विचार करे तो उपाध्याय हो जाये । स्त्रीरूपका विचार करे तो आत्मा स्त्री हो जाये; अर्थात्‌ 
- आत्मा जिस स्वरूपका विचार करे .तद्रुप भावात्मा हो जाये। आत्मा एक है कि अनेक इसकी 
चिन्ता न करें । हमें तो यह्‌ विचार करनेकी जरूरत है कि "में एक हूँ ।! जगतको मिलानेकी क्‍या 
जरूरत है ? एक-अनेकका विचार बहुत आगेकी दश्ामें पहुँचनेके वाद करना है। जगत और 
आत्माको स्वप्समें भी एक न समझें | आत्मा अचल है, निरावरण है। वेदांत सुनकर भी आत्माको 
पहचानें । आत्मा स्वेब्यापक है कि आत्मा देहमें है, यह प्रत्यक्ष अनुभवगम्य हे । " 
सभी धर्मोका तात्पय यह है कि आत्माको पहचानें | दूसरे सब तो साधन हैं, वे जिस जगह 
चाहिए ( योग्य हैं ) उन्हें ज्ञानीकी आज्ञासे उपयोग करते हुए अधिकारी जीवको फल होता है । 
दया आदि आत्माके निर्मल होनेके साधन हैं। 2०५ 
मिथ्यात्व, प्रमाद, अन्त अशुभयोग, ये अनुक्रमसे जायें तो सत्पुरुषका वचन आत्मामें परि- 
णाम पाये; उससे सभी दोषोंका अनुक्रमसे नांश हो । आत्मज्ञान विचारसे होता है। सत्पुरुष.त्तो 
पुकार-पुकार कर कह गये हैं; परन्तु जीव लोकमार्ममें पड़ा है, और उसे लोकोत्तरमार्ग मानता हैं | 
इसलिए किसी तरह दोष नहीं जाते । लोकका भय छोडकर सत्पुरुषोंके वचन, आत्मामें परिणमित 
करे तो सब दोष चले जायें | जीव ममत्व न लाये, बड़प्पन और महत्ता छोड़े विना सम्यक्‌ मार्ग 
आत्मामें परिणाम न पाये । 
ब्रह्मचयंके विषयमें :--परमार्थहेतु नदी उतरनेके लिए ठंडे पानीकी मुनिको आज्ञा दी है, 
परंतु अन्रह्मचयंकी आज्ञा नहीं दी; और उसके लिए कहा है कि अल्प आहार करे, उपवास करे, 
एकांतर करे, अंतमें जहर खाकर मर जाये; परंतु ब्रह्मव्यंका भंग न करे | ह 
जिसे देहकी मूर्च्छा हो उसे कल्याण किस त्तरह भासे ? साँप काटे और भय न हो त्तव 
समझना कि आत्ज्ञान प्रगट हुआ है। आत्मा अजर अमर है। में' मरनेका नहीं, तो मरनेका भय 
क्या ? जिसकी देहकी मूर्चछा चली गयी है उसे आत्मज्ञान हुआ कहा जाये । 


प्रदन--जीव कैसे वर्तंन करे ? ह 
उत्तर--ऐसे वर्तेन करे कि सत्संगके योगसे आत्माकी शुद्धता प्राप्त हो। परंतु सत्संगका 
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योग सदा नहीं मिलंता | जीव योग्य होनेके लिए हिंसा न करे, सत्य बोले, अदत्त न ले, ब्रह्मचयं 
पाले, परिग्रहक्ी मर्यादा करे, रात्रिभोजन न करे इत्यादि सदाचरण शुद्ध अंतःकरणसे करनेका 
ज्ञानियोंने कहा है; वह भी यदि आत्माके लिए ध्यान रखकर किया जाता हो तो उपकारी है, 
नहीं तो पुण्ययोग प्राप्त हो । उससे मनुष्य भव मिले, देवगति मिले, राज्य मिले, एक भवका सुख 
मिले; और फिर चार गत्तिमें भटकना हो; इसलिए ज्ञानियोंने त्तप आदि जो क्रियाएँ आत्माके 
उपकारके लिए अहंंकाररहित भावसे करनेके लिए कहो हैं; परमज्ञानी स्वयं भी जगत्तके उपकारके 
लिए निशचयसे उन्तका सेवन करता है । 


महावी रस्वामीने केवलज्ञाच उत्पन्न होनेके बाद उपवास नहीं किये उसी तरह किसी ज्ञानीने 
त्तहीं किये; तथापि लोगोंके मनमें ऐसा न आये कि ज्ञान होनेके बाद खाना पीना सब एकसा है, 
इसलिए अंतिम समयमें तपकी आवश्यकता बतानेके लिए उपवास किये, दानको सिद्ध करनेके लिए 
दीक्षा लेनेसे पहले स्वयं वर्षीदात दिया, इससे जगतको दान सिद्ध कर दिखाया । मातापित्ताकी सेवा 
सिद्ध कर दिखाया । छोटी उमरमें जो दीक्षा नहीं ली वह उपकारके लिए | नहीं तो अपनेको करना, 
न करना कुछ नहीं है, क्योंकि जो साधन कहे हैं वे आत्मरूक्ष्य करनेके लिए हैं, जो स्वयंको तो 
संपूर्ण प्राप्त हुआ है। परन्तु परोपका रके लिए ज्ञानी सदाचारणका सेवन करते हैं । 

अभी जैनधमंमें बहुत समयसे अव्यवहृत कुएँकी भाँत्ति आवरण आ गया है; कोई ज्ञानी- 
पुरुष है नहीं । कितने ही समयसे ज्ञानी हुए नहीं; क्योंकि नहीं तो उसमें इतने अधिक कदाग्रह्‌ 
नहीं हो जाते। इस पंचम कालमें सत्पुरुषका योग मिलता दु्लभ है; उसमें अभी तो विशेष दुलेभ 
देखनेमें आता है; बहुत करके पूर्वके संस्कारी जीव देखनेमें नहीं आते | बहुतसे जीवोंमें कोई सच्चा 
मुमुक्षु, जिज्ञासु देखनेमें आता है; बाकी तो त्तीच प्रकारके जीव देखनेमें आते हैं; जो वाह्मदृष्टि- 
वाले हैं-- 

(१) 'क्रिया नहीं करना, क्रियासे देवगति प्राप्त हो, दूसरा कुछ प्राप्त नहीं होता, जिससे 
चार गतियोंका भटकना मिटे, यह सच है।” ऐसा कहकर सदाचरणको पुण्यका हेतु मानकर नहीं 
करते; और पापके कारणोंका सेवन करते हुए रुकते नहीं । इस प्रकारके जीवोंको कुछ करना ही 
नहीं है, और केवल बड़ी बड़ी बातें करना है। इन जीवोंको 'अज्ञानवादी' के तौरपर रखा जा 
सके | 

... (२) एकांत क्रिया करनी, उसीसे कल्याण होगा”, ऐसा माननेवाले एकदम व्यवहारमें 
कल्याण मानकर कदाग्रह नहीं छोड़ते | ऐसे जीवोंको 'क्रियावादी' अथवा “क्रियाजड' समझें, क्रिया- 
जडको आत्माका लक्ष्य नहीं होता । 

(३) हमें आत्मज्ञान है। आत्माको श्रांति नहीं होती, आत्मा कर्ता भी नहीं और भोक्ता 
भी नहीं; इसलिए कुछ नहीं ।” ऐसा बोलनेवाले 'शुष्क्र-अध्यात्मी' पोले ज्ञानी होकर अनाचारका 
सेवन करते हुए रुकते नहीं | 

ऐसे तीन प्रकारके जीव अभी देखनेमें आते हैं। जीवने जो कुछ करना है वह आत्माके 
उपकारके लिए करना है, इस बातको वे भूल गये हैं| आजकल जेनमें चौरासीसे सौ गच्छ हो गये 
हैं। उन्त सबमें कदाग्रह हो गये हैं; फिर भी वे सव कहते हैं कि 'जेनधर्ममें हम ही हैं, जेनधर्म 


हमारा है ।' ः 0 वि पर 
'पृडिक्कमामि, निदामि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि' आदि पाठका लछोकमें अभी ऐसा 


८२१० श्रीसद्‌ राजचन्दे 


अर्थ हो गया मालूम होता है कि 'आत्माका व्युत्सज॑ंत्त करता हूँ, अर्थात्‌ जिसका अर्थ आत्मांकों 
उपकार करना है, उसीको, आत्माको ही भूल गये हैं | जेसे वरात चढ़ी हो और विधि वेभव आदि 
हों, परन्तु एक वर च हो तो बरात शोभित नहीं होती और वह हो तो शोभित होती है, उसी 
त्तरह क्रिया, वेराग्य आदि, यदि आत्माका ज्ञान हो तो शोभा देते हैं, नहीं त्तो शोभा नहीं देते । 
जेनोंमें अभी आत्मा भला दी गयी है। 

सूत्र, चौदहपूर्वका ज्ञान, मुनिपन, श्रावकपना, हजारों तरहके सदाचरण, तपश्चर्या आदि 
जो जो साधन, जो जो परिश्रम, जो जो पुरुषार्थ कहे हैं वे सब एक आतत्माको पहचाननेके लिए 
खोज निकालनेके लिए कहे हैं । वे प्रयत्त यदि आत्माको पहचाननेके लिए, खोज निकालनेके लिए 
आत्माके लिए हों तो सफल हैं, नहीं तो निष्फल हैं। यद्यपि उनसे बाह्य फल होता है, परल्तु 
चार गतिका नाश नहीं होता । जीवको सत्पुरुषका योग मिले, और लक्ष्य हो तो वह सहजमें ही 
योग्य जीव हो जाये; और फिर सद्गुरुकी आस्था हो तो सम्यवत्व उत्पन्न हो। 

(१) शम 5 क्रोध आदिको कृश करना । 

(२) संवेग -मोक्षमार्गके सिवाय और किसी इच्छाका न होना ! 

(३) निर्वेद - संसा रसे थक जाना-संसा रसे रुक जाना | 

(४) आस्था--सच्चे गुरुकी, सदृगुरुकी आस्था होना । 

(५) अनुकंपा > सब प्राणियोंपर समभाव रखना, निर्वद बुद्धि रखना । 

ये गुण समकिती जीवमें सहजमें होते हूँ। पहले सच्चे पुरुषकी पहचान हो तो फिर ये चार 
गुण आते हैं । 

वेदांतमें विचार करनेके लिए षट्संपत्ति बतायी है। विवेक, वैराग्य आदि सदयगुण प्राप्त 
होनेके बाद जीव योग्य मुमुक्षु कहा जात्ता है। 


नय आत्माकों समझनेके लिए कहे हैं, परंतु जीव तो नयवादमें उलझ जाते हैं । आत्माको 
समझाने जाते हुए नयमें उलझ जानेसे यह प्रयोग उल्टा पड़ा | समकितदृष्टि जीवको 'केवलज्ञान' 
कहा जाये | वर्तमानमें भाव हुआ है, इसलिए 'देश केवलज्ञान' हुआ कहा जाये; बाकी तो आत्मा- 
का भान होना केवलज्ञान है। यह इस तरह कहा जाये--समकितदृष्टिको आत्माका भाव हुआ 
तब उसे केवलज्ञानका भाव प्रगट हुआ; और उसका भान प्रगट हुआ तो केवलज्ञान अबब्य होने 
वाला है । इसलिए इस अपेक्षासे समकितदुष्टिको केवलज्ञान कहा है। सम्यकक्‍त्व हुआ अर्थात्‌ जमीन 
जोत कर बीजको बो दिया, वृक्ष हुआ, फल हुए, फल थोड़े खाये, खाते खाते आयु पूरी हुई, तो फिर 
दूसरे भवमें फल खाये जाये । इसलिए 'केवलज्ञान! इस कालमें नहीं, नहीं ऐसा उलटा नहीं मान 
लेना; और नहीं कहना । सम्यक्त्व प्राप्त होनेसे अनंत भव दूर होकर एक भव बाकी रहा, इस- 
लिए सम्यक्त्व उत्कृष्ट है | आत्मामें केवलज्ञान है, परंतु आवरण दूर होनेपर केवलज्ञान प्रगट होता 
है । इस कालमें संपूर्ण आवरण दूर नहीं होता, एक भव बाकी रह जाता है; अर्थात्‌ जितना केवल- 
ज्ञानावरणीय दूर होता है उत्तना केवलज्ञान होता है। समकित आनेपर भीतरमें-अंतरमें--दशा 
बदलती है, केवलज्ञानका वीज प्रगट होता है। सदगुरुके विन्ा मार्ग नहीं ऐसा महापुरुषोंने कहा 
है | यह उपदेश बिना कारण नहीं किया । 

समकिती अर्थात्‌ मिथ्यात्वमुक्त केवलज्ञानी अर्थात्‌ चारित्रावरणसे संपुर्णतासे मुक्त; और 
सिद्ध अर्थात्‌ देह आदिसे संपूर्णतासे मुक्त । 


उपदेश छाया ८२३ 
प्रश्त--कर्म कैसे कम हों ? 


हर उत्तरं--क्रोध न करे, मानन करे, माया न करे, लोभ न करे, उससे कम कम हों | वाह्य 
या करूँगा तो मनुष्यजन्म मिलेगा, और किसी दिन सच्चे पुरुषका योग मिलेगा । 
प्रश्न--व्रत नियम करने कि नहीं ? 


उत्तर--ब्रतनियम करने हैं। उसके साथ झगड़ा, क्ले ले गैर घरसें का 
ए हे छ शा, बाल-बच्चे और घरमसें ममत्व नहीं 
रना | ऊँची दशामें जानेके लिए व्रत्त-नियम करना | | | न्‍ 


सच्चे झूठेकी परीक्षा करनेके बारेमें एक सच्चे भक्तका दष्टांत-- 


हे एक राजा बहुत्त भक्तिवाला था; और इसलिए वह भवतोंकी सेवा बहुतत करता; बहुतसे 
भवत्तोंका अन्न, वस्त्र आदिसे पोषण करनेसे बहुत भक्त इकट्ठें हो गये । प्रधाचने सोचा कि राजा 
भोला है; भवत ठग हैं; इसलिए इस बातको राजाको परीक्षा कराई जाये । परंतु अभी राजाको 
प्रेम बहुत है, इसलिए मावेगा नहीं; इसलिए किसी अवसरपर बात की जाये, ऐसा विचार कर कुछ 
समय ठहर कर कोई अवसर मिलनेसे उसने राजासे कहा--आप बहुत वक्‍तसे सभी भकतोंकी 
एकसी सेवा-चाकरी करते हैं, परतु उनमें कोई बड़े होंगे, कोई छोटे होंगे। इसलिए सबको पह- 
चान कर भवितत करें ।' तब राजाने हाँ कहकर पूछा--'तब कैसे करता ?” राजाकी अनुमति लेकर 
प्रधानने जो दो हजार भक्त थे उन सबको इकट्ठा करके कहलवाया--'आप सब दरवाजेके बाहर 
आइये; क्योंकि राजाको जरूरत होनेसे आज भकत-तेल निकालना है। आप सब बहुत दिलोंसे 
राजाका माल्मछीदा खाते हैं, तो आज राजाका इतचा काम आपको करना ही चाहिए ।' घानीमें 


ब्यक्कर तेल 50240 5 सना कि सभी भकक्‍त्र तो भागने, कग्मे, और प्छ; ग्रे 
भवत था उसने विचार किया-- रांजाका नमक--ने खींमे होत।प्ठस्ा जाओ 4 एक. सच्चा 


जाये ? राजाने परमार्थ समझकर अन्न दिया है; इसलिए राजा चाहे जैसे करे वैसे करने देना ।' 
ऐसा विचार कर घानीके पास जाकर कहा-- 'आपको भकक्‍त-तेल निकालना हो तो तिकाले |" 
फिर प्रधानने राजासे कहा-- देखिये, आप सब भकतोंकी सेवा करते थे; परंतु सच्चे-झूठेकी 
परीक्षा नहीं थी ।” देखें, इस तरह सच्चे जीव त्तो विरले ही होते हैं, और ऐसे विरल सच्चे सदुगुरु 
वी भवित श्रेयस्कर है। सच्चे सदगुरुकी भक्ति मत, वचन और कायासे करें । 
एक बात सनझसें व आये तब तक दूसरी बात सुनना किस कामकी ? एक वार सुना वह 
समझमें न आये तब तक दूसरी बार न॒ सुने । सुने हुएको न भूलें, जैसे एक वार खाया, उसके 
पच्चे बिना और न खायें । त्तप इत्यादि करना यह कोई महाभारत बात नहीं, इसलिए तप करने- 
वाला अहंकार न करे | तप यह छोटेसे छोटा भाग है। भूले मरने और उपवास करनेका नाम त्तप 
नहीं है । भीतरसे शुद्ध अंतःकरण हो तब तप कहा जाये, और तो फिर मोक्षगति हो । वाह्य त्तप 
शरीरसे होता है। तपके छः प्रकार--(१) अंत्वृत्ति होना, (२) एक आससनसे कायाको विठाना, 
(३) कम आहार करता, (४) त्तीरस आहार करना, और वृत्तियोंको कम करना, (५) संलीनता, 
(६) आहारका त्याग । 
तिथिके लिए उपवास नहीं करना है, परंतु आत्माके लिए उपवास करना है। वारह प्रकार- 
का तप कहा है। उसमें आहार न करता, इस त्तपको जिह्ढेन्द्रियको वश करनेका उपाय समझकर 
कहा है। जिह्ठेन्द्रिय वश की तो यह सभी इन्द्रियोंके वश होनेका निमित्त है। उपवास कर तो इसकी 
बात बाहर न करें, दूसरेकी निदान करें, क्रोध न करें | यदि ऐसे दोप कम हो जायें तो वड़ा 


८ररे श्रीमद्‌ राजचरंद्र 


लाभ हो | तप आदि आत्माके लिए करना है; छोगोंको दिखानेके लिए नहीं करना है। कषायके 
घटनेको तप कहा है | छौकिक दृष्टिको भूल जायें | लोग तो जिस कुलमें जन्म लेते हैं उस कुलके 
धर्मको मानते हैं और वहाँ जाते हैं। परन्तु यह्‌ तो नाममात्र धर्म कहा जाता है; परल्तु मुमुक्षु 
बैसा न करे। ह 
सब सामायिक करे हैं, और कहते हैं कि जो ज्ञानी स्वीकार करे वह सच है। समकित 
होगा कि नहीं, उसे भी ज्ञात्ती स्वीकार करे तो सच्चा है। परल्तु ज्ञानी स्वीकार क्या करे ? अज्ञानी - 
स्वीकार करे ऐसा तो आपका सामायिक, व्रत और समकित हैं ! अर्थात्‌ आपके सामायिक, व्रत और 
और समकित वास्तविक नहीं हैं, मन, वचन और काया व्यवहारसमतामें स्थिर रहें यह समकित 
नहीं है। जैसे नींदमें स्थिर योग मालूम पड़ता है, फिर भी वह वस्तुतः स्थिर नहीं है, और इसलिए 
वह समता भी नहीं है। मन, वचत और काया चोदहवें गुणस्थानक तक होते हैं, मन तो कार्य 
किये विना बैठता ही नहीं। केवलीका मच-योग चपल होता है, परन्तु आत्मा चपल नहीं होती, 
आत्मा चौथे गुणस्थानकमें अचपल होती है, परल्तु सर्वथा नहीं । 
ज्ञान' अर्थात्‌ आत्माकों यथात्तथ्य जानवा। “दर्शन' अर्थात्‌ आत्म 
चारित्र' अर्थात्‌ आत्माका स्थिर होना । 
आत्मा और सदगुरु.एक ही समझें । यह बात विचा रसे ग्रहण होती है। वह विचार यह कि 
देह नहीं अथवा देहसंबंधी दूसरे भाव नहीं, परन्तु सदगुरुकी आत्मा ही सदगुरु है। जिसने आत्म- 
स्वरूपका छक्षणसे, गुणसे ओर वेदनसे प्रगठट अनुभव किया है और वही परिणाम जिसकी;आत्माका 
हुआ है वह आत्मा और सद्गुर एक ही हैं, ऐसा समझें । पृ्व॑ंकालमें जो अज्ञान इकट्ठा किया है. वह 
्य मं में स्थाणो हि 
दर हो 0 20 ४ समझना । हे किक 
अढुःखभावित ज्ञात मंद होता है | वि दे 27 वर्तन रखा हो, और असाता आये, तो वह 
दोड़ती हैं | निवुत्तिके लिए उपवास बे मा] 
मत हे कक बताया है। अभी कितने ही अज्ञानी जीव उपवास करके दुकान' 
सबको ज्ञानियोंने निष्फल 5 है 7) 5 एव वी य पक हा काडिस किये है। जे 
अगर हराया है| स्त्री, घर, बाल-वच्चे भूछ जायें तब सामायिक की कही 
जाये। सामान्य विचारकों लेकर इन्द्रियाँ वश करनेके लिए छ कायका आरंभ कायासे न करते 
हुए वृत्ति निर्मल हो त्तव सामायिक हो सके | व्यवहार सामायिक बहुत निषिद्ध करने जैसी नहीं है; 
यचपि व्यवहारख्प प्रामाथिकको एकदम जड बना डाला है। उसे करनेवाले जीवोंको कक 
भी नहीं होती कि इससे क्या कल्याण होगा ? सम्यकक्‍त्व पहले चाहिए जिसके वचन सननेसे 
स्थिर हो, वृत्ति निर्मल हो, उस सत्पुरुषके वचनोंका श्रवण हो तो फि ह 
० हो ता फिर सम्यकत्व हो । 
न भवस्थिति, पंचमकालमें मोक्षका अभाव आदि शंकाओंसे जीवने वाह्य वृत्ति कर डाली 
; परन्तु यदि ऐसे जीव पुरुषा्थे करें, और पंचमकाल मोक्ष होते हुए हाथ पकड़ने आये. 
तब उसका उपाय हम कर छेंगे | वह उपाय कोई हाथी नहीं, झलझलात्ती अग्नि नहीं | मुफ्तमें, 
ही जीवको भड़का दिया है। ज्ञानीके वचन सुनकर याद रखने नहीं, जीवको पुरुपार्थ करना नहीं, 
; ड़ दें । जीव तरनेका अभिलाषी हो, और सदगरुकी आज्ञा- 
से वतन करे.तो सभी वासनाएँ जाती रहें | हे 


की यथात्तथ्य प्रतीति। 
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सद्गुरुकी आज्ञामें सभी साधन समा गये हैं । जो जीव तरनेका कामी होता है। उसकी सभी 
वासनाओंका नाश हो जाता है जैसे कोई सौ पचास कोस दूर हो, तो दो चार दिनमें भी घर पहुँच 
जाये, परन्तु लाखों कोस दूर हो तो एकदंम घर कहांसे पहुँचे | वेसे ही यह्‌ जीव कल्याण मार्गसे 
थोड़ा दूर हो तो किसी दिन कल्याण प्राप्त कर ले, परन्तु यदि एकदम उलटे रास्तेपर हो तो कहाँ- 
से पार पाये ? 


देह आदिका अभाव होना, मूर्च्छांका नाश होना यही मुक्ति है। जिसका एक भव बाकी 
रहा हो उसे देहकी इत्तनी अधिक चिता नहीं करनी चाहिए । अज्ञान जानेके बाद एक भवका कुछ 
महत्त्व नहीं । लाखों भव चले गये तो फिर एक भव किस हिसाबमें ? ' 
। हो तो मिथ्यात्व, और माने छठा कि सातवाँ गुणस्थान तो उसका क्या करना ? चौथे 
गुणस्थानकी स्थिति कैसी हो ? गणघर जैसी मोक्षमागंकी परम प्रतीति आये ऐसी | 


जो त्तरनेका-कामी हो वह सिर काट कर देते हुए पीछे न हटे ।जो शिथिल हो वह तनिक 

पैर धोने जैसा कुलक्षण हो उसे भी छोड़ न सके, और वीतरागकी बात प्राप्त करने जाये | बीतराग 
जिस वचनको कहते हुए डरे हैं उसे अज्ञानी स्वच्छेदसे कहता है; तो वह केसे छूटेगा ? 

महावीर॒स्वामीकी,दीक्षाके जुलूसकी बातके स्वरूपका यदि विचार करे तो वेराग्य हो जाये 
यह बात्त अद्भुत है। वे भगवांन अप्रमादी थे। उन्हें चारित्र रहता.था, परच्तु जब बाह्य चारित्र 
लिया तब सोक्ष गये । 

अविरत्ति शिष्य हो तो उसकी आवभगत कैसे की जाये ? रागद्वेषको मारनेके लिए निकला 
और उसे तो काममें लिया, तब रागद्वेष कहाँसे जाये ? .जिनके आगमका जो समागम -हुआ हो 
वह तो अपने क्षयोपशमके अनुसार हुआ हो परच्तु सद्गुरुके अनुसार न हुआ हो | सदगुरुका योग 
मिलनेपर उसकी आज्ञाके अनुसार जो चछा उसका सचमुच रागद्वेष गया | 


गंभीर राग मिटानेके लिए असली दवा तुरत फल देती है। बुखार तो एक दो दिनमें भी 
मिट जाये । ह ह 


मार्ग और उन्मागंकी पहचान होनी चाहिए । 'तरनेका कामी' इस सब्दका प्रयोग करें तो 
इसमें अभव्यका प्रदन नहीं उठता | कामी कामीमें भेद है। 


प्रझन--सत्पुरुषकी पहचान केसे हो ? 


उत्तर--सत्पुरुष अपने लक्षणोंसे पहचाने जाते हैं। सत्पुरुषोंके लक्षण उनकी वाणीमें पूर्वापर 
अविरोध होता है, वे क्रोधका जो उपाय बत्ताते हैं उससे क्रोध चला जाता है। मानका जो उपाय 
बताते हैं उससे मान दूर हो जाता है । ज्ञानीकी वाणी परमार्थरूप ही होती है; वह अपूव है। 
ज्ञानीकी वाणी दूसरे अज्ञानीकी वाणीसे ऊंची और ऊँची ही होती है। जब त्तक ज्ञानीकी वाणी सुनी 
नहीं, तब त्तक सत्र भी नीरस लगते हैं | सदगुरु और असदगुरुकी पहचान, सोने और पीतलकी 
कंठीकी पहचानकी भांति होनी चाहिए । तरनेका कामी हो, और सद्गृरु मिल जाये, तो कर्म दूर 
हो जायें | सद॒गुरु कर्म दूर करनेका कारण है । कर्म बाँधनेके कारण मिलें तो कर्म बंधे और कर्म 
दर करनेके कारण मिलें तो कम दूर हो | त्रनेका कामी हो वह भवस्थिति आदिके आलवनोंको 
मिथ्या कहता है। तरनेका कामी किसे कहा जाये ? जिस पदार्थंकों ज्ञानी जहर कहे उसे जहर 
समझकर छोड़ दे, और ज्ञानीकी आज्ञाका आराधन करे उसे त्तरनेका कामी कहा जाए। 


<२४ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


उपदेश सुननेके लिए, सुननेके कामीने कम हपी गुदड़ी ओढ़ी है, इसलिए उपदेशरूपी छकड़ो 
नहीं लगती । जो तरनेका कामो हो उसने घोतीरूपकर्मं ओढ़े हुँ इसलिए उपदेशरूप लकड़ी पहले 
लगे। शास्त्रमें अभव्यके त्तारनेसे तरे ऐसा वहीं कहा है। चौ भंगीमें ऐसा अर्थ नहीं है | ढूँढ्याके 
धरमशी नामके मुनिने इसकी टीका की है । स्वयं त्रा नहीं और दूसरोंको तारता है, इसका अर्थ 
अंधेके मार्ग बताने जेसा है। असद्गुरु ऐसे मिथ्या आलंबन देते हैं । 

ज्ञानापेक्षासे सवेव्यापक, सच्चिदानंद ऐसी में आत्मा एक हूँ', ऐसा विचार करता, ध्यान 
करना | निर्मल, अत्यंत निर्मल, परमशुद्ध, चेतन्यघन, प्रगट आत्मस्वरूप है। सबको कम करते 
करते जो अवाध्य अनुभव रहता है वह आत्मा' है । जो सबको जानती है वह आत्मा' है। जो 
सब भावोंको प्रकाशित करती है वह 'आत्मा' है। उपयोगमय आत्मा” है। अव्याबाध समाधि- 
स्वरूप आत्मा" है। 

आत्मा है ।' आत्मा अत्यंत प्रगट है, क्योंकि स्वसंवेदन प्रगट अनुभवमें है। अनुत्पन्न और 
अमिलन स्वरूप होनेसे आत्मा नित्य है | अआ्रांतिख्पसे 'परभावका कर्ता है।' उसके 'फलका भोक्ता 
है ।' भान होनेपर 'स्वभाव परिणामी है ।' सर्वथा स्वभाव परिणाम "मोक्ष है।” सद्गुरु, सत्संग, 
सत्शास्त्र, सद्रिचार और संयम आदि उसके साधन हैं। आत्माके अस्तित्वसे लेकर निर्माण तकके 
पद सच्चे हैं, अत्यंत्त सच्चे हैं। क्योंकि प्रगट अनुभवमें आते हैँ । भ्रांतिरूपसे आत्मा परभावका 
कर्ता होनेसे शुभाशुभ कर्म सफल होनेसे उस शुभाशुभकी उत्पत्ति होती है| कर्मको आत्मा भोगती 
है। इसलिए उत्कृष्ट शुमसे उत्कृष्ट अशुभ तकके न्यूनाधिक पर्याय भोगनेरूप क्षेत्र अवश्य है। 

निजस्वभाव ज्ञानमें केवल उपयोगसे, तन्मयाकार, सहज स्वभावसे, निविकल्परूपसे जो 
आत्मा परिणमत करे वह किवलज्ञान' है। तथारूप प्रतीतिरूपसे जो परिणमन करे वह 'सम्यकत्व' 
है। निरंतर वह प्रतीति रहा करे उसे क्षायिक सम्यवत्व' कहते हैं | क्वचित्‌ मंद, ववचित्‌ तीक्, 
क्वचित्‌ विसर्जन, क्वचित्‌ विस्मरणरूप ऐसी प्रतीति रहें, उसे 'क्षयोपशम सम्यक्‍्त्व' कहते हैं। 
उस प्रतीतिको जब तक सत्तागत आवरण उदय नहीं आयें, तब तक “उपशम सम्यवत्व' कहते हैं। 
आत्माको आवरण उदयमें आये तब वह प्रतीतिसे गिर जाती है उसे 'सास्वादन सम्यक्त्व' कहते 
हैं। अत्यंत प्रतीति होनेके योगमें सत्तागत अल्प पुद्गलका वेदन करना जहाँ रहा है, उसे विदक 
सम्यवत्व' कहते हैं । तथारूप प्रतीति होनेपर अन्यभावसंवंची अहंत्व, ममत्व आदि, हर्ष-शोकका 
क्रमसे क्षय हो । मनरूप योगमें चारतम्यसहित जो कोई चारित्रका आराधना करता है वह सिद्धि 
प्राप्त करता है, और जो स्वरूपस्थितिका सेवन करता है वह, 'स्वरूपस्थिति' पाता है। निर॑त्तर 
स्वरूपलाभ, स्वरूपाकार उपयोगका परिणमन इत्यादि स्वभाव अंत्तरायक्मंके क्षयसे प्रगट होते 
हैं । जो केवल-स्वभावपरिणामी ज्ञान है वह 'किवलज्ञान' है। 

छ 


५ ११ आणंद, भादों वदी १, मंगल, १०५२ 

'जंबद्वीपप्रज्ञप्ति) नामके जैनसूत्रमें ऐसा कहा है कि इस कालमें मोक्ष नहीं है । इससे यह 

स समझें कि मिथ्यात्वका दूर होना, और उस मिथ्यात्वके दूर होनेरूप मोक्ष नहीं है। मिथ्यात्वके 

दूर होनेरूप मोक्ष है; पर्रतु सर्वथा अर्थात्‌ आत्यंत्तिक देहरहित मोक्ष नहीं है । इससे यह का 

जा सकता है कि सर्व प्रकारका केवलज्ञाच नहीं होता, वाकी सम्यक्त्व नहीं होता, ऐसा नहें है । 

इस कालमें मोक्षके नास्तित्वकी ऐसी बातें कोई कहे उसे न सुनें। सत्युरुषकी बात पुरुषाश्रका मद 
करनेकी नहीं होती, अपितु, पुरुषार्थको उत्तेजन देनेकी होती है | 
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विष और अमृत समान हैं, ऐसा ज्ञानियोंने कहा हो तो वह अपेक्षित है। विष और अमृत्त 
समान होनेसे विष लेनेका कहा है यह वात नहीं है| इसी तरह शुभ और अशुभ दोनों क्रियाओंके 
संबंधमें समझें, शुभ और अशुभ क्रिय्राका निषेध कहा हो तो मोक्षको अपेक्षासे है। इसलिए शुभ 
और अशुभ क्रिया समान हैं, यह समझकर अशुभ क्रिया करनी, ऐसा ज्ञानीपुरुषका वचन कभी 
हीं होता । सत्पुरुषका वचन अधमंमें धर्मका स्थापत्त करनेका कभी भी नहीं होता । 


जो क्रिया करना उसे निर्देभतासे, निरहुंकारतासे करना | क्रियाके फलकी आकांक्षा नहीं 
रखना । शुभ क्रियाका कोई निषेध है ही नहीं; परंतु जहाँ जहाँ शुभ क्रियासे मोक्ष माना है वहाँ 
वहाँ निषेध है | 
शरीर ठीक रहे, यह भी एक त्तरहकी समाधि है। मन ठीक रहे यह भी एक तरहकी 
समाधि है। सहजसमाधि अर्थात्‌ बाह्य कारणोंके विनाकी समाधि। उससे प्रमाद आदिका नाश 
होता है | जिसे यह समाधि रहती है, उसे पुत्रमरण आदिसे भी असमाधि नहीं होत्ती, और उसे 
कोई लाख रुपये दे तो आनंद नहीं होता, अथवा कोई छीन ले तो खेद नहीं होता । जिसे सात्ता- 
असाता दोनों समान हैं उसे सहजसमाधि कहा है। समकितत दृष्टिको अल्प हर, अल्प शोक कभी 
हो जाये परंतु फिर वह शांत हो जाये, अंगका हुं न रहे, ज्यों ही उसे खेद हो त्यों ही वह उसे 
पीछे खींच ले। वह सोचता है कि ऐसा होना योग्य नहीं, और आत्माकी निंदा करता है। ह॒ष 
शोक हो तो भी उसका ( समकितका ) मूल नष्ट नहीं होता। समकितदृष्टिको अंशसे सहज 
प्रतीतिके अनुसार सदा ही समाधि रहती है। पतंगकी डोरी जेसे हाथमें रहंती है वेसे समकित- 
दृष्टिके हाथमें वृत्तिहपी डोरी रहती है। समकितदुष्टि जोवकों सहजसमाधि है। सत्तामें कर्म रहे 
हों, परंतु स्वयंको सहुजसमाधि है । बाहरके कारणोंसे उसे समाधि नहीं है । आत्मामेंसे जो मोह 
चला गया वही समाधि है । अपने हाथमें डोरी न होनेसे मिथ्यादुष्टि बाह्य कारणोंमें तदाकार 
होकर तद्रप हो जाता है। समकितदृष्टिको बाह्य दुःख आनेपर खेद नहीं होता, यद्यपि वह ऐसी 
इच्छा नहीं करता कि रोग न आये । परंतु रोग आनेपर उसके रागद्व ष परिणाम नहीं होते । 
शरीरके धर्म रोग आदि केवलीको भी होते हैं; क्योंकि वेदनीयकर्मको तो सभीको भोगना 
ही चाहिए । समकित आये विना किसीको सहजसमाधि नहीं होती । समकित हो जानेसे सहजमें 
ही समाधि होती है । समकित हो जानेसे सहजमें ही आसक्ति भाव मिट जाता है। वाकी आसक्ति 
भावका यों ही निषेध करनेसे बंध नहीं रहता । सत्पुरुषके वचनके अनुसार--उसकी आशज्ञाके अनु- 
सार जो वतन करे उसे अंशसे समकित हुआ है। 
दूसरी सब प्रकारकी कल्पनाएँ छोड़कर, प्रत्यक्ष सत्युरुषकी आज्ञासे उनके वचन सुनना, 
उनमें सच्ची श्रद्धा करना और उन्हें आत्मामें परिणमित करना, तो समकित होता है। झास्त्रमें 
ह कही हुई महावी रस्वामीकी आज्ञासे वत्तन करनेवाले जीव अभी नहीं हैं; 238 उन्हें हुए २५०० 
वर्ष हो गये हैं, इसलिए प्रत्यक्ष ज्ञानी चाहिए । काछ विकराल है। कुगुरुओंने लोगोंको उलटा मार्ग 
बताकर बहका दिया है। मनुष्यत्व लूट लिया है; इसलिए जीव मार्गमें कैसे आये ? यद्यपि कुगुरुओं 
- ने लूट लिया है परंतु इसमें उत्त बेचारोंका दोष नहीं है, क्योंकि कुगुरुको भी उस मार्गको खबर 
नहीं है, कुगुरुको किसी प्रइ्नका उत्तर नहीं आता परच्तु कहता नहीं 'मुझे नहीं आता' हा यदि वेसा 
: कहे तो कर्म थोड़े बांधे | मिथ्यात्वरूपी तिल्लीकी गाँठ बड़ी है, इसलिए सारा रोग कहाँसे मिटे ? 
जिसकी ग्रंथि छिन्‍न हो गई है उसे सहजसमाधि होती है; क्योंकि जिसका मिथ्यात्व छिन्न हुआ, 
उसकी मूल गाँठ छिन्‍त हो गयी, और इसलिए दूसरे गुण प्रगट होते ही हैं । 
१०४ 
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समकित देश चारित्र है, देशसे केवलज्ञान है। 

शास्त्रमें इस कालमें मोक्षका बिलकुल निषेध नहीं है । जैसे रेलगाड़ीके रास्तेसे जल्दी पहुँचा 
जाता है, और पगरास्तेसे देरमें पहुँचा जाता है; वेसे इस कालमें मोक्षका रास्ता पगरास्ते जैप्ता हो 
तो उससे न पहुँचा जाये, ऐसी कुछ बात नहीं है | जल्दी चले तो जल्दी पहुँचे, कितु कुछ रास्ता तो 
बंद नहीं है । इस तरह मोक्षमार्ग है, उसका नाश नहीं है। अज्ञानी अकल्याणके मार्गमें कल्याण 
मानकर, स्वच्छंदसे कल्पना करके, जीवोंका त्तरना बंद करा देता है । अज्ञान तो रागी बालभोले 
जीव अज्ञानीके कहनेके अनुसार चलते हैं, और इस प्रकार कर्मके बाँवे हुए वे दोनों दुर्गंतिको प्राप्त 
होते हैं । ऐसा बखेड़ा जेन-मत्तोंमें विशेष हुआ है । 

सच्चे पुरुषका बोध प्राप्त होना अमृत प्राप्त होनेके समान है। अज्ञानी गुरुओंने बेचारे 
मनुष्योंको लूट लिया है। किसी जीवको गच्छका आग्रही बनाकर, किसीको मतका आग्रही बनाकर, 
जिनसे तरा न जाये ऐसे आलंबन देकर, बिलकुल लूटकर दुविधामें डाल दिया है, मनुष्यत्व लूट 
लिया है। 

समवसरणसे भगवानकी पहचान होती है, इस सारी माथापच्चीकों छोड़ दे। लाख समव- 
सरण हों, परन्तु ज्ञान न हो तो कल्याण नहीं होता | ज्ञान हो तो कल्याण होता है। भगवान 
मनुष्य जेसे मनुष्य थे। वे खाते, पीते, बेठते और उठते थे। उनमें कुछ ऐसा अंत्तर नहीं है, अंत्तर 
दूसरा ही है। समवसरण आदिके प्रसंग लोकिक भावके हैं| भगवानका स्वरूप ऐसा नहीं है । संपूर्ण 
ज्ञान प्रकट होनेपर आत्मा नितांत निमेल होती हैं, भगवानका स्वरूप वेसा है। संपुर्ण ज्ञानका 
प्रगट होता, वही भगवानका स्वरूप है | वर्तमानमें भगवान होते त्तो आप मानते नहीं । भगवानका 
माहात्म्य ज्ञान है। भगवानके स्वरूपका चिंतन करनेसे आत्मा भानमें आती है, परन्तु भगवानकी 
देहसे भान प्रगट नहीं होता । जिसका संपूर्ण ऐश्वर्य प्रगट हो उसे भगवान कहा जाता है। जैसे 
यदि भगवान वतंमानमें होते, और आपको बताते तो आप नहीं मानते। इसी तरह वतंमानमें ज्ञानी 
हो तो वह माना नहीं जाता । स्वधाम पहुँचनेके बाद छोग कहते हैं कि ऐसा ज्ञानी नहीं होनेवाला 
है | पीछेसे जीव उसकी प्रतिमाकी पुजा करते हैँ; परन्तु विद्यमानमें प्रतीति न करें। जीवको ज्ञानीकी 
पहचान प्रत्यक्षमें वर्तमानमें नहीं होती । 

समकितका सचमुच विचार करे तो नौवें समयमें, नहीं तो एक भवमें केवलज्ञान होता है; 
और अंतमें पंद्रहवें भवमें तो केवलजञान होता ही है। इसलिए समकित सर्वोत्कष्ट है। भिन्‍त भिन्न 
विचार-भेद आत्मामें लाभ होनेके लिए कहे गये हैं, परन्तु भेदोंमें ही आत्माको फँसानेके लिए वे 
नहीं कहे हैं । प्रत्येकमें परमार्थ होना चाहिए | समकित्तीको केवलज्ञानकी इच्छा नहीं है । 

अज्ञानी गुरुओंने लोगोंको उलटे मार्गपर चढ़ा दिया है। उलटा मार्ग पकड़ा दिया है, 
इसलिए लोग गच्छ, कुल आदि लौकिक भावोंमें तदाकार हो गये हैं। अज्ञानियोंने छोगोंको बिलकुल 
उलटा ही मार्ग समझा दिया है। उनके संगसे इस कालमें अंधकार हो गया है । हमारी कही हुई 
एक एक बातको याद कर करके विशेषरूपसे पुरुपार्थ करें। गच्छ आदिके कदाग्रह छोड़ देने 
चाहिए। जीव अनादिकालसे भटका है। समकित हो तो सहजमें ही समाधि हो जाये, और परि- 
णाममें कल्याण हो । जीव सत्पुरुषके आश्रयसे यदि भाज्ञा आदिका सचमुच आराधन करे, उसपर 
प्रतीति लाये, तो उपकार हो | | 

एक त्तरफ तो चौदह राजूलोकका सुख हो, और दूसरी तरफ सिद्धके एक प्रदेशका सुख हो 
तो भी सिद्धके एक प्रदेशका सुख अनंत्गुना हो जाता है। 
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वृत्तिको चाहे जिस त्तरहसे रोकें, ज्ञानविचारसे रोकें, लोकलछाजसे रोकें, उपयोगसे रोकें, 
चाहे जिस तरह भी वृत्तिको रोके । मुमुक्षु ऐसी बात न रखें कि किसी पदार्थके विन्ता चले नहीं । 

जीव ममत्व मानत्ता है, वही दुःख है, क्योंकि ममत्व माना कि चिता हुई कि केसे होगा ? 
केसे करें ? चिंतामें जो स्वरूप हो जात्ता है, त्तद्रप हो जाता है, वही अज्ञान है। विचा रसे, ज्ञानसे 
देखिए तो ऐसा प्रतीत हो कि कोई मेरा नहीं है। यदि एककी चिता करे तो सारे जगतकी चित्ता 
करती चाहिए । इसलिए प्रत्येक प्रसंगमें ममत्व होते हुएको रोक, त्तो चित्ता, कल्पना कम होगी । 
तृष्णाको यथासंभव कम करें। विद्यार कर करके तृष्णा कम करें। इस देहको पचास रुपयेका 
खर्च चाहिए, उसके बदले हजारों लाखोंकी चिता करनेकी अग्निसि दिनभर जला करती है| वाह्य 
उपयोग तृष्णाकी वृद्धि होनेका निमित्त है। जीव बड़ाईके कारण तृष्णाको बढ़ाता है । उस बड़ाईको 
रखकर मुक्तता नहीं होती । जैसे बने वेसे बड़ाई, तृष्णा कम करें। निधेन कौन ? जो धन माँगे, 
धन चाहे, वह निर्धन; जो न माँगे वह धनवान है। जिसे विशेष लक्ष्मीकी तृष्णा, संताप और 
जलन है, उसे जरा भी सुख नहीं है । छोग समझते हैं कि श्रीमंत्त सुखी है, परन्तु वस्तुतः उसे रोम- 
रोममें पीड़ा है। इसलिए तृष्णा कम करें। 

आहारकी बात अर्थात्‌ खानेके पदार्थोकी बात तुच्छ है, वह न करे | विहारकी अर्थात्‌ स्त्री, 
क्रीडा आदिकी वात्त बहुत्त तुच्छ है । निहारकी बात्त भी बहुत तुच्छ है । शरीरकी साता या दीनता 
यह सब तुच्छत्ताकी बातें न करें। आहार विष्टा है। विचार करे कि खानेके वाद विष्टा हो जाती 
है। विष्टा गाय खाती है त्तो दूध हो जाता है, और खेतमें खाद डालनेसे अनाज होता है । इस 
प्रकार उत्पन्त हुए अनाजके भाहारको विष्टा तुल्य जानकर उसकी चर्चा न करे। यह तुच्छ 
बात है। 


सामान्य जीवोंसे बिलकुल मौन नहीं रहा जाता, न रहें तो अंतरकी कल्पत्ता नहीं मिटती; 
और जब त्तक कल्पना हो त्तन तक उसके लिए रास्ता निकालना ही चाहिए | इसलिए फिर लिखकर 
कल्पना बाहर निकालते हैं। परमार्थकाममें वोलना, व्यवहा रकाममें विना प्रयोजन वकवास नहीं 
करना | जहाँ माथापच्ची होती है वहाँसे दूर रहना, वृत्ति कम करनी । 

क्रोध, मान, माया और लोभको मुझे क्ृश करना है; ऐसा जब लक्ष्य होगा, जब इस लक्ष्यमें 
थोड़ा थोड़ा भी वर्तंत होगा त्ब फिर सहजरूप हो जायेगा | वाह्म प्रतिवन्च, अन्तर प्रवन्ध आदि 
आत्माका आवरण करनेवाला प्रत्येक दूषण जाननेमें आये कि उसे दूर भगानेका अभ्यास करे। 
क्रोध आदि थोड़े थोड़े दुबंछ पड़नेके वाद सरल हो जायेंगे। फिर उन्हें वशमें लेनेके लिए भरसक 
अभ्यास रखें और उंस विचा रमें वक्त वितायें। किसीको प्रसंगसे क्रोध आदि उत्पन्न होनेका निमित्त 
मानते हैं, उसे न मानें । उसे महत्त्व न दें; क्योंकि क्रोध स्वयं करें त्तो होता है । जब अपनेपर 
कोई क्रोध करे त्व विचार करें कि उस बेचारेको अभी उस प्रकृतिका उदय है, अपने आप घड़ी 
दो घड़ीमें शांत. हो जायेगा इसलिए यथासंभव अंत्तविचार करके स्वयं स्थिर रहें | क्रोध आदि 
कथाय आदि दोषका सदा विचार कर करके उन्हें दुबंछ करे | तृष्णा कम करें क्योंकि वह एकांत 
दुःखदायी है | जैसे उदय होगा वेसे होगा, इसलिए तृष्णाको अवश्य कम करें | वाह्म प्रसंग अंतर 
वृत्तिके लिए आवरणरूप हैं इसलिए उन्हें भरसक कम करते रहें । 

चेलातीपुत्र किसीका सिर काट छाया था। उसके बाद वह ज्ञानीसे मिला और कहा-- 
मोक्ष दो; नहीं तो सिर काट डालूँगा ।” फिर ज्ञासीने कहा--क्या बिलकुल ठोक कहता है ?' 


८२८ . श्रीसद्‌ राजचन्दे 


विवेक (सच्चेको सच्चा समझना), शम (सबपर समभाव रखना) और उपशम (वृत्तियोंको बाहुर 
नहीं जाने देना और अंतर्वृत्ति रखना), उन्हें अधिकाधिक आत्मामें परिणमानेसे आत्माका मोक्ष 
होता है। 

कोई एक सम्प्रदायवाला ऐसा कहता है कि वेदांत्तीकी मुक्तिकी अपेक्षा--इस भ्रमदशाकी 
अपेक्षा चार गतियाँ अच्छी, इनमें अपने सुखदु:खका अनुभव तो रहता है। 

वेदांती ब्रह्ममें समा जानेरूप मुक्ति मानते हैं, इसलिए वहाँ अपनेकी अपना अनुभव नहीं 
रहता । पूर्व मीमांसक देवलोक मानते हैं, फिर जन्म, अवतार हो ऐसा मोक्ष मानते हैं। सर्वेथा 
मोक्ष नहीं होता, होता हो तो बंधे नहीं, वंघे तो छूटे नहीं। शुभ क्रिया करे उसका शुभ फल हो, 
फिरसे संसारमें आना जाना हो, यों स्वंथा मोक्ष नहीं होता, ऐसा पूरव॑मीमांसक मानते हैं। 

सिद्धमें संवर नहीं कहा जाता, क्योंकि वहाँ कम नहीं आते, इसलिए फिर रोकना भी नहीं 
होता । मुक्तमें स्वभाव संभव है, एक गुणसे, अंशसे लेकर सम्पूर्ण तक | सिद्धदशामें स्वभावसुख 
प्रगट हुआ, कर्मके आवरण दूर हुए, इसलिए अब संवर और निज॑रा किसे होंगे ? त्तीन योग भी 
नहीं होते । मिथ्यात्व, अब्रत, प्रमाद, कषाय, योग इन सबसे जो मुक्त हुआ उसे कम नहीं आते | 
इसलिए उसे कर्मोका निरोध नहीं होता । एक हजारकी रकम हो और उसे थोड़ा थोड़ा करके 
पूरा कर दिया तो फिर खाता बंद हो गया, इसी तरह कर्मोके पाँच कारण थे, उन्हें संवर-निजरासे 
समाप्त कर दिया, इसलिए पाँच कारणरूप खात्ता बंद हो गया, भर्थात्‌ बादमें फिर वे प्राप्त होते 
ही नहीं । 

धमंसन्यास 5 क्रोध, मान, माया, लोभ आदि दोषोंका नाश करना । 

जीव तो सदा जीवित ही है । वह किसी वक्त सोता नहीं कि मरता नहीं; उसका मरना 
संभव नहीं । स्वभावसे सर्व जीव जीवित ही हैं। जैसे इवासोच्छवासके विना कोई जीव देखनेमें 
नहीं आता वेसे ही ज्ञानस्वरूप चेतन्यके विना कोई जीव नहीं है। 


आत्माकी निंदा करें, और ऐसा खेद करें कि जिससे वेराग्य आये, संसार झूठा लगे, चाहे 
जो कोई मरे, परंतु जिसकी आँखोंमें आँसू आयें, संसारको असार जानकर जन्म, जरा और मरण- 
को महा भयंकर जानकर वेराग्य पाकर आँसू भा जायें वह उत्तम है। अपना लड़का मर जाये, और 
रोये, इसमें कोई विशेषता नहीं, यह तो मोहका कारण है। 

आत्मा पुरुषार्थ करे तो क्या न हो ? बड़े बड़े पर्वंतके पर्वत काट डाले हैं, और केसे कैसे 
विचार करके उन्हें रेल्वेके काममें लिया है। ये तो बाहरके काम हैं, फिर भी विजय पायी है। 
आत्माका विचार करना, यह कोई बाहरकी बात नहीं है | जो भज्ञान है वह मिटे तो ज्ञान हो । 

अनुभवी वेद्य तो दवा दे, परन्तु रोगी यदि उसे खाये तो रोग दूर हो। इसी तरह सदंगुर 
अनुभव करके ज्ञानरूप दवा दे, परन्तु मुमुक्षु उसे ग्रहण करे तो मिथ्यात्वहूप रोग दूर हो । 

दो घड़ी पुरुषार्थ करे तो केवलज्ञान हो, ऐसा कहा है। चाहे जेसा पुरुपार्थ करे तो भी 
रेलवे आदि दो घड़ोमें तैयार नहीं होतीं; तो फिर यह विचार तो करे कि केवलज्ञान कितना 
सुलभ है | 

जो बातें जीवको मंद कर डालें, प्रमादी कर डालें, वेसी वातें न सुनें | इसीसे जीव अनादि- 
से भटका हैं। भवस्थिति, काल आदिके अवलंबन न लें यह सब वहाने हैं । 


'उपदेद छाया ८४० 


जीवको संसारी आलंवन और विडम्बनाएँ छोड़ने नहीं, और मिथ्या आलंवन लेकर कहत्ता 
है कि कर्मके दल हैं, इसलिए मुझसे कुछ हो नहीं सकता | ऐसे आलंबन लेकर पुरुषार्थ नहीं करत्ता। 
यदि पुरुषार्थ करे और भवस्थिति कि काल बाघा डाले तब उसका उपाय करेंगे। परल्तु प्रथम 
पुरुषा्थ करना । 


सच्चे पुरुषकी आज्ञाका आराधन करना परमार्थरूप ही है। उसमें लाभ ही हो। यह 
व्यापार लाभका ही है। 


जिस मनुष्यने लाखों रुपयोंकी ओर मुड़कर पीछे नहीं देखा, वह अब हजारके व्यापारमें 
बहाना निकालता है, उसका कारण है कि अंतरसे आत्मार्थेक लिए कुछ करनेकी इच्छा नहीं है । 
जो आत्मार्थी हो गया वह मुड़कर पीछे नहीं देखता वह त्तो पुर्षाथ करके सामने आ जाता है। 
शास्त्रमें कहा है कि आवरण, स्वभाव, भवस्थिति कब पके ? तो कहते हैं कि जब पुरुषाथथ 
करे तब | 


पाँच कारण मिलें तो मुक्त हो | वे पाँच कारण पुरुषार्थमें निहित हैं। अनंत चौथे और मिलें 
परन्तु यदि स्वयं पुरुषार्थ करे तो ही मुक्ति प्राप्त हो। जोवने अनंत कालसे पुरुषार्थ नहीं किया है | 
सभी मिथ्या आलंबन लेकर मार्गमें विध्न डाले हैं। कल्पाणवृत्ति उदित हो तब भवस्थितिको 
परिपक्व हुई समझें | शौय॑ हो तो वर्षका कार्य दो घड़ीमें किया जा सके | 

प्रश्न--व्यवहा रमें चौथे गुणस्थानमें कौन कौनसे व्यवहार लागू होते हैं ? शुद्ध व्यवहार कि 
और कोई ? 


उत्तर--दूसरे सभी व्यवहार छागू होते हैं। उदयसे शुभाशुभ व्यवहार होता है; और परि- 
णतिसे शुद्ध व्यवहार होता है । 
परमार्थसे शुद्ध कर्ता कहा जाता है। प्रत्याख्यानी, अप्रत्याख्यानी खपाये हैं, इसलिए शुद्ध 


व्यवहारका कर्ता हैं। समकित्तीको अशुद्ध व्यवहार दूर करना है। समकिती परमार्थसे शुद्ध 
कर्ता है । 


नयके प्रकार अनेक हैं, परन्तु जिस प्रकारसे आत्मा ऊँची उठे, पुरुषार्थ वर्धभान हो, उसी 
प्रकारका विचार करें । प्रत्येक कार्य करते हुए अपनी भूलपर ध्याच रखें। एक सम्यक्‌ उपयोग हो 
तो स्वयंको अनुभव हो कि केसी अनुभवदशा प्रगठ होती है । 


सत्संग हो तो सभी गुण अनायास ही आ जायें | दया, सत्य, अचौये, ब्रह्मचयं, परियग्रह- 
मर्यादा आदिका आचरण अहंका ररहित करें | लोगोंको दिखानेके लिए कुछ भी न करें। मनुष्यका 
अवतार मिला है, और सदाचारका सेवत्त न करें तो पछताना पड़ेगा । मनुष्यके अवत्तारमें सत्पुरुषके 
वचन सुनने और विचार करनेका योग मिला है। 


सत्य बोलना, यह कुछ मुश्किल नहीं है, विलकुल सहज है। जो व्यापार आदि सत्यसे होते 
हों, उन्हें ही करें । यदि छः महीने तक इस त्तरह आचरण किया जाये तो फिर सत्य बोलना सहज 
हो जाता है। सत्य बोलनेसे कदाचित्‌ प्रथम थोड़े वक्त तक थोड़ा नुकसान भी हो जाये; परन्तु फिर 
अनंत्त गुणका धनी आत्मा जो सारी लूटी जा रही है वह लुटती हुई बंद हो जाती है। सत्य वोलनेसे 
धीरे धीरे सहज हो जाता है और यह होनेके वाद ब्रत लेना, अभ्यास रखना; क्योंकि उत्कृष्ट परि- 
णामवाली आत्माएं विरली ही होती हैं । 


८३० श्रीसद्‌ राजचरंद्र 


हे जीव यदि लौकिक भयसे भयभीत हुआ, तो उससे कुछ भी नहीं होता । लोग चाहे जो 
बोलें उसकी परवा न करते हुए ऐसे सदाचरणका सेवन करें कि जिससे आत्महित ही । 


ज्ञान जो काम करता है वह अद्भुत्त है। सत्पुरुषके वचनोंके विना विचार नहीं आता; 
विचा रके विचा वराग्य नहीं आता, वेराग्य एवं विचारके विचा ज्ञान नहीं आता । इस कारणसे 
सत्पुरुषके वचनोंका वारंवार विचार करे | 


सत्य आशंव, दूर हो जाये तो बहुत निर्जरा होती है। जीव यदि सत्परुषका मार्ग जानता 
हो, उसका उसे वारम्बार बोध होता हो, त्तो बहुत फल हो । ५ 

सात नय अथवा अनंत्त नय हैं, वे सब एक आत्माथ के लिए ही हैं, और आत्मार्थ' यही एक 
सच्चा तय है । नयका परमाथ जीवसे निकले तो फल होता है; अंत्तमें उपशमभाव आये तो फल 
होता है; नहीं तो नयका ज्ञान जीवके लिए जालरूप हो जाता है; और वह फिर अहंकार वढ़नेका 
स्थान होता है। सत्पुरुषके आश्रयसे जाल दूर हो जाता है। 

व्याख्यानमें कोई भंगजाल, राग ( स्वर ) चिकालकर सुनाता है, परन्तु उसमें आत्मा्थ 
नहीं । यदि सत्पुरुषके आश्रयसे कपषाय आदि मंद करें, और सदाचारका सेवन कर अहंकाररहित 
हो जायें, त्तो आपका और दूसरेका हित हो जाये । दंभरहित आत्माथ के लिए सदाचारका सेवन 
करें कि जिससे उपकार हो । ;ल्‍ 

खारी जमीन हो और उसमें वर्षा हो तो वह किस कामकी ? इसी त्तरह जब तक ऐसी 
स्थिति हो कि आत्मामें उपदेश-वार्ता न परिणमन करे त्तव तक वह किस कामकी ? जब त्तक उपदेश- 
वार्ता आत्मासें व परिणमन करे लव तक उसे पुनः पुनः सुनें, विचार करें, उसका पीछा न॒छोड़े, 
कायर न बनें तो भात्मा ऊँची नहीं उठती | ज्ञानका अभ्यास जेसे बने वेसे बढ़ायें; अभ्यास रखें, 
उसमें कुटिलता कि अहंकार न रखें । 

आत्मा अनंत ज्ञानमय है । जितना अभ्यास बढ़े उत्तता कम है। 'सुन्दरविलास' आविके 
पढ़नेका अभ्यास रखें । गचछ कि मतमतांतरकी पुस्तकें हाथमें न छे। परम्परासे भी कदाग्रह आ 
गया, तो जीव फिर मारा जाता है। इसलिए मत्तोंके कदाग्रहकी वातोंमें न पड़े | मतोंसे अलग रहें, 
दूर रहें । जिन पुस्तकोंसे वैराग्य-उपशम हो वे समकित दृष्टिकी पुस्तकें हैं । वेराग्यवाली पुस्तके 
पढ़ें--'मोहमुद्ग र', मणिरत्नमाला' आदि | 

दया, सत्य आदि जो साधन हैं वे विभावको त्याग करनेके साधन हैं । अंतःस्पशंसे विचा रको 
तो बड़ा सहारा मिलता है। अब तकके साधन विभावके आधार थे; उन्हें सच्चे साधनोंसे ज्ञानी 
पुरुष हिला देते हैं | जिसे कल्याण करना हो उसे सत्साधघन अवश्य करने होते हैं । 

सत्समागममें जीव आया, और इन्द्रियोंकी लुब्धता न गयी तो समझें कि सत्समागमरमें नहीं 
आया । जब तक सत्य नहीं बोलता तब त्तक गुण प्रगट नहीं होता । सत्पुरुष हाथसे पकड़कर ब्रत 
दे तो लें। ज्ञानीपुरुप परमार्थका ही उपदेश देता है। मुमुक्षुओंको सच्चे साधनोंका सेवन करना 
योग्य है। 
समकितके मल बारह ब्रत हैं--स्थूल प्राणातिपात, स्थूल मृपावाद आदि | सभी स्थूछ कह- 
कर ज्ञानीने आत्माका और ही मार्ग समझाया है । ब्रत दो प्रकारके हैं--(१) समकितके विना वाह्म 
व्रत हैँ, और (२) समकितसहित अंतत्रत हैं। समकितसहित वारह ब्रतोंका परमार्थ समझमें आता 
है तो फल होता है | 
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बाह्यत्रत अंतत्नंतके लिए है, जैसे कि एकका अंक सीखनेके लिए लकीरें होती है। पहले तो 
लकीरें खींचते हुए एकका अंक टेढ़ा-मेढ़ा हो जाता है, और यों करते करते एकका अंक ठीक बन 
जाता है। 


जीवने जो जो सुना है वह सब उलटा ही ग्रहण किया हे । ज्ञानी विचारा क्‍या करे ? 
कितना समझाये ? समझानेकी रीतिसे समझाये । मारकूट कर समझानेसे आत्मज्ञान नहीं होता । 
पहले जो जो ब्रत आदि किये वे सब निष्फल गये; इसलिए अब सत्पुरुषकी दृष्टिसि उसका परमार्थ 
और ही समजमें आयेगा। समझकर करें। एक ही ब्रत हो परन्तु वह मिथ्यादृष्टिकी अपेक्षासे 
निजरा है। पूर्वकालमें जो व्रत आदि निष्फल गये हैँ उन्हें अब सफल करने योग्य सत॒पुरुषका योग 
मिला है; इसलिए पुरुषार्थ करें, टेकसहित सदाचरणका सेवन करें, मरण आनेपर भी पीछे न 
हटें | आरम्भ, परिग्रहसे ज्ञानीके वचनोंका श्रवण नहीं होता, मनन नहीं होता; नहीं तो दशा 
बदले विना केसे रह सके ? 

आरम्भ-परिग्रह कम कर | पढ़नेमें चित्त न लगनेका कारण नीरसता लगती है । जैसे कि 
मनुष्य नीरस आहार कर ले तो फिर उत्तम भोजन अच्छा नहीं लगता । 

ज्ञानियोंने जो कहा है, उससे जीव उलटा चलता है; इसलिए सत्पुरुषकी वाणी कहाँसे 
सफल हो ? लोकलाज, परियग्रह आदि शल्य हों इस शल्यके कारण जीवका पुरुषार्थ जागृत नहीं 
होता । वह शल्य सत्पुरुषके वचचकी टाँकीसे छिदे तो पुरुषार्थ जाग्रत हो। जीवके शल्य, दोप, 
हजारों दिनोंके प्रयत्तसे भी स्वयं दूर न हों, परन्तु सत्संगका योग एक मास तक हो तो दूर हो 
जायें; और जीव मागंपर चढ़ जाये । 

कितने ही लघुकर्मी संसारी जीवोंको पुत्रपर मोह करते हुए जितना दुःख होता है उत्तना 
भी दुःख आधुनिक साधुओंको शिष्योंपर मोह करते हुए नहीं होता । 


तृष्णावाला जीव सदा भिखारी, संत्तोषवाला जीव सदा सुखी । 


. सच्चे देवकी, सच्चे गुरुकी और सच्चे धर्मकी पहचान होना बहुत मुश्किल है। सच्चे 
गुरुकी पहचान हो, उसका उपदेश हो; त्तो देव, सिद्ध, धर्म इन सबकी पहचान हो जायें । सबका 
स्वरूप सदगुरुमें समा जाता है। 

सच्चे देव अहँत, सच्चे गुरु निर्मंथ, और सच्चे हरि, जिसके रागद्वेप और अज्ञान दूर हो 
गये हैं वे। ग्रंथिरहित अर्थात्‌ गाँठरहित | मिथ्यात्व अंतर्ग्रंथि है, परिग्रह वाह्मग्रंथि हे। मूलमें अंतर्ग्रथि- 
का छेदत न हो तब तक धर्मंका स्वरूप समझमें नहीं आता । जिसकी ग्रंथि दूर हो गयी है वेसा 
पुरुष मिले तो सचमुच काम हो जाये; और फिर फिर उसके समामममें रहे त्तो विशेष कल्याण 
हो | जिस मूल गंथिका छेदन करना शास्त्रमें कहा है, उसे सब भूल गये हैं; और बाहरसे तपश्चर्या 
करते हैं। दुःख सहन करते हुए भी मुक्ति नहीं होती, क्योंकि दुःख वेदन करनेका कारण जो 
वेराग्य है उसे भूल गये । दुःख अज्ञानका है । 

अंदरसे छूटे तभी वाहरसे छूटता है; अंदरसे छूटे विना वाहरसे नहीं छूटता | केवल वाहरसे 
छोड़नेमें काम नहीं होता | आत्मसाधनके बिना कल्याण नहीं होता । 

' जिसे बाह्य और अंत्तर दोनों साधन हैं वह उत्कृष्ट पुरुष है, वह श्रेष्ठ है। जिस साधुके संगसे 

: अंत्तमृंण प्रगट हो उसका संग करे। कलई और चाँदीके रुपये समान नहीं कहे जाते । कलईपर 
सिवका लगा दें तो भी उसकी रुपयेकी कोमत्त नहीं हो जाती। जब कि चाँदीपर सिक्‍सा न लगायें 
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तो भी उसकी कीमत कम नहीं हो जाती । उसी तरह यदि गृहस्थावस्थामें ज्ञान प्राप्त हो, गुण 
प्रगट हो, समकित हो त्तो उसका मूल्य कम नहों हो जाता | श्रव कहते हैं कि हमारे धर्मसे 
मोक्ष है । 

आत्मामें, रागह्ेष दूर हो जानेपर ज्ञान प्रगट होता है । चाहे जहाँ बेठे हों और चाहे जिस 
स्थितिमें हों मोक्ष हो सकता है, परल्तु रागद्वेष नष्ट हो जायें तो । मिथ्यात्व और अहंकारका नाश 
हुए विना कोई राजपाट छोड़ दे, वृक्षकी तरह सूख जाये परन्तु मोक्ष न हो। मिथ्यात्व नष्ट 
होनेके बाद सब साधन सफल होते हैं। इसलिए सम्यग्दर्शन श्रेष्ठ है । 
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संसारमें जिसे मोह है, स्त्री-पुत्रमें ममत्व हो गया है; और जो कषायसे भरा हुआ है 
वह रात्रिभोजन न करे तो भी क्या हुआ ? जब मिथ्यात्व चछा जाये तभी उसका सच्चा फछ 
होता है। 

अभी ज॑नके जितने साधु फिरते हैं, उन सभीको समकिती न समझें । उन्हें दान देनेमें हानि 
नहीं; परन्तु वे हमारा कल्याण नहीं कर सकते । वेश कल्याण नहीं करता । जो साधु मात्र वाह्म 
क्रियाएँ किया करता है उसमें ज्ञान नहीं है । 

ज्ञान तो वह है कि जिससे वाह्य वृत्तियाँ रुक जाती हैं, संसारपरसे सचमुच प्रीति घट 
जाती है, सच्चेको सच्चा जानता है। जिससे आत्मामें गुण प्रगट हो वह ज्ञान । 

मनुष्यभव पाकर कमानेमें और स्त्री पुत्रमें तताकार होकर यदि आत्मविचार नहीं किया, 
अपने दोष नहीं देखे, आत्माकी निंदा नहीं की; तो वह मनुष्यभव, *रत्नचितामणिरुप देह वृथा 
जाता है । 

जीव कुसंगसे और असद॒गूरुसे अनादिकालसे भटका है; इसलिए सत्पुरुषको पहचाने। 
सत्पुरुष केसा है ? सत्युरुष तो वह है कि जिसका देहममत्व चला गया है, जिसे ज्ञान प्राप्त हुआ 
है। ऐसे ज्ञानीपुरुषकी आज्ञासे आचरण करे तो अपने दोब घटें, और कषाय आदि मंद पड़ें तथा 
परिणाममें सम्यक्त प्राप्त हो । 

क्रोध, मान, माया, लोभ ये सचमुच पाप हैं । उन्तसे बहुत्त कर्मोका उपाज॑ न होता है | हजार 
बष॑ तप किया हो परन्तु दो एक घड़ी क्रोध करे तो सारा तप निष्फल हो जाये । 

'छ: खंडके भोक्ता राज छोड़कर चले गये और में ऐसे अल्प व्यवहारमें वड़प्पन और अहंकार 
कर बेठा हूँ, जीव यों क्यों विचार नहीं करता ? 

आयके इतने वर्ष बीत गये तो भी न तो लोभ कुछ कम हुआ, और नहीं कुछ ज्ञान प्राप्त हुआ। 
चाहे जितनी तृष्णा हो परन्तु आयु पुरी हो जानेपर जरा भी काम नहीं आती, और तुृष्णा को हो 
तो उससे कम ही वंँधते हैँ। अमुक परिग्रहकी मर्यादा की हो, जेंसे कि दस हजार रुपयेकी, तो समता 
आती है। इतना मिलनेके अनंतर धर्म ध्यान करेंगे ऐसा विचार भी रखें तो नियममें आ सकें । 

किसी पर क्रोध न करे। जैसे रात्रिभोजनका त्याग किया है बेसे ही क्रोध, मान, माया, 
लोभ, असत्य आदि छोड़नेका प्रयत्न करके उन्हें मंद करे; और उन्हें मंद करनेसे परिणाममें सम्य- 
कत्व प्राप्त हो । विचार न करे तो अनंत कर्मोका उपाजेन हो । 
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जब रोग उत्पन्न होता है तब स्त्री, बाल-बच्चे, भाई या दूसरा कोई भी उस रोगको नहीं 
ले सकता ! 
संत्तोष करके धर्मध्यान करना, बाल-बच्चे आदि किसीकी अनावश्यक चिन्ता नहीं करना । 
एक स्थानमें बेठकर, विचार कर, सत्पुरुषके संगसे, ज्ञानीके वचन सुतकर विचार कर घन आदिकी 
मर्यादा करना | 
ब्रह्मचर्यकी यथातथ्य रीतिसे तो कोई विरला जीव ही पाल सकता है; तो भी लोकलाजसे 
ब्रह्मच्यंका पालन किया जाय तो वह उत्तम है । 
मिथ्यात्व दूर हो गया हो तो चार गति दूर हो जाती है। समकित न आया हो और 
ब्रह्मचयंका पालन करे तो देवकोक मिले | 
बनिया, ब्राह्मण, पशु, पुरुष, स्त्री आदिकी कल्पनासे 'में वेश्य, ब्राह्मण, पुरुष, स्त्री, पश॒ 
हैं', ऐसा मानता है; परन्तु विचार करे त्तो वह स्वयं उनमेंसे कोई भी नहीं है। 'मेरा' स्वरूप तो 
उससे भिन्न ही है । 
सूर्यके उद्योतकी तरह दिन बीत जाता है, उसी त्तरह अंजलिजलकी भाँति आयु चली 
जाती है। 
जिस तरह लकड़ी करवतसे चीरी जाती है उसी त्तरह आयु चली जाती है; तो भी मर्ख॑ 
परमार्थंका साधन नहीं करता, और मोहके पुंज इकट्ठे करता है | 
सबकी अपेक्षा में जगतमें बड़ा हो जाऊ', ऐसा बड़प्पन प्राप्त करनेकी तृष्णामें पांच 
इंद्रियोंमें लवलीन, मद्यपायीकी भाँति, मृगजलकी तरह संसारमें जीव भ्रमणक्रिया करता है; और 
कुल, गाँव तथा गतियाँके मोहके नचानेसे नाचा करता है। 
जिस तरह कोई अंधा रस्सी बटता जाता है और बछड़ा उसे चबाता जाता है, उस तरह 
अज्ञानीकी क्रिया निष्फल चली जाती है। 
मैं कर्ता', मैं करता हूँ, में केसा करता हूँ', इत्यादि जो विभाव हैं वही मिथ्यात्व है । 
अहंंका रसे संसारसे अनंत दुःख प्राप्त होता है, चारों गतियोंमें भटकता होता है। 
किसीका दिया हुआ दिया नहीं जाता, किसीका लिया हुआ लिया नहीं जाता; जीव व्यर्थंकी 
कल्पना करके भटका करता है। जिस त्तरह कर्मोका उपार्जत किया हो उसीके अनुसार लाभ, 
अलाभ, आयु, साता, असाता मिलते हैं। अपनेसे कुछ दिया लिया नहीं जाता | अहुंका रसे 'मेंने 
उसे सुख दिया', 'मैंने दुःख दिया”, मेंने अन्न दिया', ऐसी मिथ्या भावना करता है और उसके 
कारण कर्मका उपाज॑न करता है। भिथ्यात्वसे कुधमंका उपाज॑न करता है। 


जगतमें इसका यह पिता, इसका यह पुत्र ऐसा कहा जाता है; परंतु कोई किसीका नहीं 
है । पुवंकमंके उदयसे सब कुछ हुआ हू । 

अहंका रसे जो ऐसी मिथ्याबुद्धि "करता है वह भूछा हू | चार गत्तिमें भटकता है, और 
दुःख भोगता हैं । 

अधमाधम पुरुषके लक्षण:--सत्पुरुषके देखकर उसे रोष आता हैँ, उसके सच्चे वचन सुनकर 
निंदा करता है, दुबृद्धि सदवुद्धिको देखकर रोष करता है, सरलको मूर्ख कहता है, विनयीको 
खुशामदी कहता हे, पाँच इंद्रियाँ वश करनेवालेको भाग्यहीन कहता है, सदगुणीको देखकर रोप 

. करता हे, स्त्रीपुरुषके सुखमें लवलीन, ऐसे जीव दुगंतिको प्राप्त होते हैं। जीव कर्मके कारण 

अपने स्वरूपज्ञानसे अंध है, उसे ज्ञानकी खबर नहीं है । 

श्ण्५ 


८२४ श्रीमद्‌ राजचरद्र 


एक नाकके लिए--मेरी नाक रहे तो अच्छा--ऐसी कल्पनाके कारण जीव अपनी शर- 
वीरता दिखानेके लिए लड़ाईमें उत्तरता है; ताकको तो राख होनेवाली है ! हु 
देह केसी हे ? रेतके घर जैसी, स्मशानकी मढ़ी जैसी। पर्व॑तकी गुफाकी तरह देहमें 
अंधेरा है । चमड़ीके कारण देह ऊपरसे रूपवती लगती है| देह भवगृणकी कोठरी, माया और 
मैलके रहनेका स्थान है। देहमें प्रेम रखनेसे जीव भटका है। यह देह अनित्य है । दुराचारकी 
खान है। इसमें मोह रखनेसे जीव चार गतिमें भटकता है। कैसा भटकता है ? कोल्हुके बेलकी 
तरह । आँखोंपर पट्टी बाँध लेता है, उसे चलनेके मार्गमें तंगीसे रहना पड़ता हैं; लकड़ीकी मार 
खाता हे, चारों तरफ फिरते रहना पड़ता है, छूटनेका मन होनेपर भी छूट नहीं सकता, भूखे- 
प्यासे होनेकी बात कह नहीं सकता, सुखसे श्वासोच्छवास ले नहीं सकता | उसकी तरह जीव 
पराधीन हे । जो संसारमें प्रीति करता हे वह इस प्रकारके दुःख सहन करता हे । 
धुएँ जैसे कपड़े पहन कर वह आडंवर करता है, परंतु वह धुएँकी तरह नष्ट होने योग्य 
है । आत्माका ज्ञान मायासे दवा रहता हे । 
जो जीव आत्मेच्छा रखता हे वह पैसेकी नाकके मैलकी तरंह छोड़ देता हे। मबखी 
मिठाईमें फँैसी है उसकी तरह यह अभागा जीव कुटुंबके सुखमें फँसा है । 
वृद्ध, जवान, बालक-ये सब संसारमें डूबे हैं, कालके मुखमें हैं, ऐसा भय रखना | यह भय 
रखकर संसारमें रहना । 
सौ उपवास करे, परच्तु जब त्तक भीततरसे सचमुच दोष दूर न हों तब तक फल नहीं मिलता । 
श्रावक किसे कहना ? जिसे संत्तोष आया हो, जिसके कषाय मंद हो गये हों, भीतरसे गुण 
उदित हुए हों, सत्संग मिला हो; उसे श्रावक कहना । ऐसे जीवको बोध लगे तो सारी वृत्ति बदल 
जाये, दशा बदल जाये । सत्संग मिलना यह पुण्यका योग है। 
जीव अविचारसे भूला है। उसे कोई जरा कुछ कह देता है त्तो तुरत बुरा रऊग जाता है। 
परन्तु विचार नहीं करता कि 'मुझे क्या वह कहेगा तो उसे कमंबंध होगा । क्या तुझे अपनी गति 
विगाड़नी है ?' क्रोध करके सामने बोलता है तो तू स्वयं भूल करता है। जो क्रोध करता है 
वही बुरा है। इस बारेमें सन्‍्यासी और चांडालका दुष्टांत है ।' 
ससू र-बहुके दृश्ंत्तसे* सामायिक समताको कहा जाता है। जीव भहंकारसे वाह्म क्रिया 
करता है। अहंंका रसे माया खर्च करता है, ये दु्गंतिके कारण हैं। सत्संगके विना यह दोप कम 
नहीं होता । 
जीवको अपने आपको चतुर कहलाना बहुत आता है। विना वुलाये चतुराई कर बड़ाई 
लेता है । जिस जीवको विचार नहीं, उसके छूटनेका आरा नहीं। यदि जीव विचार करे और 
सन्मार्गपर चले तो छटनेका आरा मिले। 
३०बाहुबलीके दृष्टांससे, अहंकारसे और मानसे केवल्य प्रगट नहीं होता | वह वड़ा दोप है। 
अज्ञानमें बड़े-छोटेकी कल्पना है। 
छ 
१, क्रोध चंडाल है । एक संन्यासी स्नान करनेके लिए जाता था। रास्तेमें सामनेसे चांडाल आता 
था । संन्‍्यासीने उसे एक ओर होनेको कहा । परंतु उसने सुना नहीं । इससे संन्यासी क्रोधरमे था गया । 
चांडाल उसके गछे मिछा, मेरा भाग आपमें है ।” २. ससुर कहाँ गये हैं ? ढंढ़ पाड़ेसें ॥ ३. देखे पृष्ठ ६९ । 


उपदेश छातपां ८३५ 


| ६४२३-१० ] १३ . आणंद, भादों वदी १४, सोम 
पंद्रह भेदोंसे जो सिद्ध कहा है उसका कारण यह है कि' जिसके रागह्वेंष और अज्ञान दूर 
हो गये हैं, उसका चाहे जिस वेषसे, चाहे जिस स्थानसे और चाहे जिस लिगसे कल्याण हो 
जाता है। 
सच्चा मार्ग एक ही है; इसलिए आग्रह नहीं रखना । 'में ढंढिया हूँ', 'में तप हूँ', ऐसी 
कल्पना नहीं रखना । दया, सत्य आदि सदाचरण मुक्तिका रास्ता है; इसलिए सदाचरणका 
सेवन कर । 

' लोच करना किस लिए कहा है ? इसलिए कि वह शरीरकी ममत्ताकी परीक्षा है। (सिरपर 
बाल होना) यह मोह बढ़नेका कारण है। नहानेका मन होता है, दपंण लेनेका मत्त होता है उनमें 
मुँह देखनेका मन होता है, और इसके अतिरिक्त उनके साधनोंके लिए उपाधि करनी पड़ती है। 
इस कारणसे ज्ञानियोंने लोच करनेका कहा है । 

यात्रा करनेका हेतु एक तो यह है कि गृहवासकी उपाधिसे चिवृत्ति छी जाये, सौ-दो सौ 
रुपयोंकी म्‌र्छछा कम की जाये; परदेश्षमें देशाटन करते हुए कोई सत्युरुष खोजनेसे मिल जाये तो 
कल्याण हो जाये । इसलिए यात्रा करना बताया है । 

जो सत्पुरुष दूसरे जीवोंको उपदेश देकर कल्याण बत्ताते हैं, उन सत्पुरुषोंको तो अनंत 
लाभ प्राप्त हुआ है। सत्पुरुष परजीवकी निष्काम करुणाके सागर हैं। वाणीके उदयके अनुसार 
उनको वाणी निकलती है। वे किसी जीवको ऐसा नहीं कहते कि तू दीक्षा ले ले। तीर्थंकरने पूर्व॑- 
कालमें कर्म बाँधा है उप्तका वेदन करनेके लिए दूसरे जीवोंका कल्याण करते हैं, वाकी तो उदया- 
नुसार दया रहती है | वह दया निष्कारण है, तथा उन्हें परायी निर्जरासे अपना कछयाण नहीं 
करना है। उनका कल्याण तो हुआ हुआ ही है। वे तीन लोकके नाथ तो तरकर ही बेठे हैं । 
सत्पुरुष कि समकितीकी भी ऐसी (सकाम) उपदेश देनेकी इच्छा नहीं होत्ती | वह भी निष्कारण 
दयाके लिए उपदेश देता है | ह 

महावी रस्वामी गृहवासमें रहते हुए भी त्यागी जेसे थे । 

हजारों वर्षका संयमी भी जैसा वेराग्य न रख सके वैसा वेराग्य भगवान का था। जहाँ 
जहाँ भगवान रहते हैं, वहाँ वहाँ सभी प्रकारके अथ भी रहते हैं। उनकी वाणी उदयानुसार शांति 
पूर्वक परमार्थहेतुसे निकलती है अर्थात्‌ उनकी वाणी कल्याणके लिए ही है। उन्हें जन्मसे मति, 
श्रुत, अवधि ये तीन ज्ञान थे | उस पुरुषके गुणगान करनेसे अनंत निज॑रा होती है | ज्ञानीकी वात 
अगम्य है। उन्तका अभिप्राय मालूम नहीं होता। ज्ञानीपुरुषकी सच्ची खूबी यह है कि उन्होंने 
अनादिसे अटल रागद्व ष तथा अज्ञानको छित्त भिन्‍न कर डाला है। इस भगवानकी अनंत क्रपा 
है। उन्हें पच्चीस सौ वर्ष हो गये फिर भी उनकी दया आदि अभी विद्यमान है । यह उतका 
अनंत उपकार है। ज्ञानी आडंबर दिखानेके लिए व्यवहार नहीं करते | वे सहज स्वभावसे उदा- 
सीन भावसे रहते हैं । 

ज्ञानी रेलगाड़ीमें सेकन्ड क्लासमें वेंठे तो वह देहकी साताके लिए नहीं । सात्ता लगे तो 
थर्ड वलासकी अपेक्षा भी नीचेके क्लासमें वेठे, उस दिन आहार च ले; परन्तु ज्ञावीको देहका ममत्व 
नहीं है। ज्ञानी व्यवहा रमें संगमें रहकर, दोषके पास जाकर दोपका छेदत कर डालता है | जब 
कि अज्ञानी जीव संगका त्याग करके भी वह दोप, स्त्री आदिको छोड़ नहीं सकता । ज्ञानी तो दोप 
ममत्व और कषायको उस संगमें रहकर भी नष्ट करता है । इसलिए ज्ञानीकी वात अद्भुत है । 


<रै६ श्रीमद्‌ राजचंनद्र 


वाड़ेमें कल्याण नहीं है, अज्ञानीके बाड़ा होता है। ढूँढिया क्या ? तपा वया? जो मृत्तिको न 
माने और मुँहपत्ती वाँघे वह ढूँढिया, जो मूर्तिको माने और मुँहफ्ती न वाँचे वह तथा । यों कहीं 
धर्म होता है ! यह तो ऐसी बात्त है कि लोहा स्वयं तरता नहीं और दूसरेको तारता नहीं । वीत- 
रागका मार्ग तो अनादिका है। जिसके रागद्वेष और अज्ञान दूर हो गये उसका कल्याण, बाकी 
अज्ञानी कहे कि मेरे धर्मसे कल्याण है तो उसे नहीं मानना, यों कल्याण नहीं होता । ढँढियापन कि 
तपपन माना तो कषाय आता है। त्तपा ढूँढिया साथ बेठे तो कषाय आता है, और दूँढिया त्तपा साथ 
बेठे तो कषाय आता है, इन्हें अज्ञानी समझें । दोनों समझे विना बाड़े बनाकर कर्म उपारज॑न करके 
भटकते हैँ | बोहरेके नाड़े" की तरह मताग्रह पकड़ बेठे हैं । मुहपत्ती आदिका आग्रह छोड़ दें । 

गा जेनमार्ग क्या बे ? राग, द ष क्षौर अज्ञानका नाश हो जाना। अज्ञानी साधुओंने भोले 
जीवॉोंको समझाकर उन्हें मार डालने जैसा कर दिया है। यदि प्रथम स्वयं विचार करे, 'क्या मेरे 
दोष कम हुए हैं ? तो फिर मालूम होगा कि जैनधर्म तो मेरेसे दूर ही रहा है।' जीव उल्टी 
समझसे अपना कलूयाण करता है। तथा ढूँढियाके साथुको और ढूँढिया तपाके साधुकों अन्नपानी 
न देनेके लिए अपने शिष्योंको उपदेश देता है। कुगुरु एक दूसरेको मिलने नहीं देते; एक दूसरेको 
मिलते दें तत्र तो कषाय कम हो और निंदा घटे । 

जीव निष्पक्ष नहीं रहते | अनादिसे पक्षमें पड़े हैं, और उसमें रहकर कल्याण भूल जाते हैं। 

बारह कुछकी गोचरी कही है, वेसी कितने ही मुनि नहों करते | उनका वस्त्र आदि परिग्रह- 
का मोह दूर नहीं हुआ है। एक वार आहार लेना कहा है, फिर भी दो बार लेते हैं। जिस ज्ञानी 
पुरुषके वचनसे आत्मा ऊँची उठे वह सच्चा मार्ग है, वह अपना मार्ग है। अपना धर्म सच्चा पर 
पुस्तकमें है। आत्मामें जब त्तक गुण प्रगट न हो तब तक कुछ फल न दे | अपना धर्म” ऐसी कल्पना 
है | अपना धर्म क्या ? जैसे महासागर किसीका नहीं है, वेसे ही धर्म किसीके बापका नहीं है । 
जिसमें दया, सत्य आदि हो उसका पालन करें। वे किसीके बायके नहीं हैं। अनादिकालके हैँ; 
शाश्वत हैं । जीवने गाँठ पकड़ी है कि अपना धर्म है, परंतु शाश्वत धर्म है, उसमें अपना क्या ? 
शाशवत मार्गसे सब मोक्ष गये हैं । रजोहरण, डोरा कि मुँहपत्ती, कपड़े आत्मा नहीं हैं । 

एक बोहरा था। वह गाड़ेमें माल भरकर दूसरे गाँवमें ले जाता था । गाड़ेवालेने कहा, 
चोर आयेंगे इसलिए सावधान होकर रह, नहीं तो लूट लेंगे ।” परन्तु उस बोहरेने स्वच्छंदसे माना 
नहीं और कहा, 'कुछ फिक्र नहीं ! फिर मार्गमें चोर मिले । गाड़ेवालेने माल बचानेके लिए मेहनत 
करनी शुरू की परन्तु उस बोहरेने कुछ भी न करते हुए माल उठाने दिया, और चोर माल लूट ले 
गये । परन्तु उसने माल वापस प्राप्त करनेके लिए कोई उपाय नहीं किया । घर गया तब सेठने 
पूछा, 'माल पकड़नेके लिए कुछ उपाय किया है ?' तव उस वोहराने कहा, "मेरे पास वीजक हू; 
इसलिए चोर माल ले जाकर किस त्तरह बेचेंगे ? इसलिए वे मेरे पास बीजक लेने आयेंगे तब 
पकड़ूँगा' ऐसी जीवकी मूढ़ता है। अपने जैन धर्मके शास्त्रोंमें सव कुछ है, शास्त्र अपने पास हैं ।' 
ऐसा मिथ्याभिमान जीव कर बैठा है। क्रोध, मान, माया, छोभरूपी चोर दिनरात माल चुरा रहे 
हैं, उसका भान नहीं है। 

१. माल भरकर रस्सीसे वबाँधे हुए गाड़ेपर एक वोहराजी वैठ हुए थे, उन्हें गाड़ा हाकनेवालेने 
कहा, “रास्ता खराब है इसलिए, बोहराजी, नाड़ा पकड़िये; नहीं तो “ग्रिर जायेंगे । रास्तेमें गड़ढ्ा आनेसे 
धक्का छगा कि वोहराजी नीचे गिर पड़े । गाड़ेवालेनें कहा, “चिताया था और नाडा क्यों नहीं पकड़ा 4 

वोहराजी बोले, “यह नाडा पकड़े रखा हैं, अभी छोड़ा नहीं यों कहकर पाजामेका नांडा बताया । 
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तीर्थंकरका मार्ग सच्चा है। द्र॒व्यमें कोड़ी तक रखनेकी आज्ञा नहीं है | वैष्णवके कुलधमंके 
कुगुरु आरंभ-परिग्रह छोड़े विच्ता ही लोगोंके पाससे लक्ष्मी, ग्रहण करते हैं, और तद्गपी एक व्यापार 
हो गया है। वे स्वयं अग्निमें जलते हैं, त्तो उनसे दूसरोंकी अग्नि किस तरह शांत हो सके ! जैन- 
मागका परमार्थ सच्चे गुरुते समझना है | जिस गुरुको स्वाथं होता है वह अपना अकल्याण करता 
है, और शिष्योंका भी अकल्याण होता है। 

जैन लिगधारी होकर जीव अनंत्त बार भटका है। बाहद्यवर्ती छिग धारण करके लौकिक 
व्यवहारमें अनंत बार भटका है। इस जगह जैनमागंका निषेध नहीं करता । अंतरंगसे जो जितना 
सच्चा मार्ग बताये वह 'जेन' है। परन्तु अनादिकालसे जीवने झूठेको सच्चा माना है; और यही 
अज्ञान है। मनुष्यदेहकी सार्थकता तभी है कि जब मिथ्या आग्रह, दुराग्रह छोड़कर कल्याण हो । 
ज्ञानी सीधा ही बताता है। आत्मज्ञान जब प्रगट हो तभी आत्मज्ञानीपन मानना, गुण प्रगट हुए 
विना उसे मानना भूल है। जवाहरातकी कीमत जाननेकी शक्तिके विना जौहरीपन नहीं मानना । 
अज्ञात्ती झूठेकी सच्चा नाम देकर बाड़ा बनाता है। सत॒की पहचान हो तो किसी वक्त भी सत्य 
ग्रहण होगा | 
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जो जीव अपनेको मुमुक्षु मानता हो, तरनेका कामी मानता हो, समझता हूँ ऐसा मानता 
हो, उसे देहमें रोग होते वक्त आकुल-व्याकुलता होती हो, त्तो उस वक्त विचार करें--तेरी 
मुमुक्षुता, चतुरता कहाँ चली गयीं ? उस वक्त विचार क्यों नहीं करता होगा ? जो त्तरनेका कामी 
होता है वह देहको असार समझता है, देहको आत्मासे भिन्‍न मानता है, उसे आकुलता नहीं आनी 
चाहिए । देहको संभालते हुए वह संभाली नहीं जाती, क्योंकि वह क्षणमें चष्ट हो जाती है, क्षणमें 
रोग, क्षणमें वेदना हो जाती है | देहके संगसे देह दुःख देती है; इसलिए आकुल-व्याकुलता होना 
यही अज्ञान है | शास्त्रका श्रवण कर रोज सुना है कि देह आत्मासे भिन्‍त है, क्षणभंगुर है; परच्तु 
देहमें वेदना होनेपर रागद्व घ परिणाम करके चीख-पुकार करता है। तो फिर, देह क्षणभंगुर है, 
ऐसी शास्त्रकी बात आप क्यों सुनने जाते हैं ? देह तो आपके पास है तो अनुभव करें। देह स्पष्ट 
मिट्टी जैसी है, सेभालनेसे संभाली नहीं जाती, रखनेसे रखी नहीं जाती । वेदनाका वेदन करते 
हुए उपाय नहीं चलता । तब क्या सँभालें ? कुछ भी नहीं हो सकता । ऐसा देहका प्रत्यक्ष अनुभव 
होता है, तो फिर उसकी ममत्ता करके क्या करना ? देहका प्रत्यक्ष अनुभव करके शास्त्रमें कहा कि 
बह अनित्य है, असार है, इसलिए देहमें मूर्च्छा करना योग्य नहीं | 

जब तक देहात्मबुद्धि दूर नहीं होती त्तव तक सम्यकत्व नहीं होता | जीवको सत्य कभी मिला 
ही नहीं, मिला होता तो मोक्ष हो जाता । भले ही साधुपत्ता, श्रावकपता अथवा चाहे जो स्वीकार 
कर लें परन्तु सत्यके विना साधन वृथा है ।देहात्मबुद्धि मिटानेके लिए जो साधन बताये हैं वे, 
देहात्मबुद्धि मिटे तभी सच्चे समझे जायें | देहात्मवुद्धि हुई हैं उसे मिटानेके लिए, ममत्व छुड़ानेके 
लिए साधन करने हैं। वह न मिटे त्तो साधुपना, श्रावकपना, शास्त्र-श्रदण या उपदेश सब कुछ 
अरण्यरोदनके समान हैं । जिसका यह भ्रम नष्ट हो गया है, वही साधु, वही आचार्य, वही ज्ञानी 
है । जिस त्तरह कोई अमृतभोजन करे वह कुछ छिपा न रहे, उसी तरह भ्रांति, अ्रमवुद्धि दूर हो 
जाये वह कुछ छिपी न रहे । 
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छोग कहते हैं कि समकित है कि नहीं, उसे केवलज्ञानी जाने, परन्तु स्वयं भात्मा है उसे 
क्यों न जाने ? कहीं आत्मा साँव नहीं चली गयी; अर्थात्‌ सेमकितत हुआ है उसे आत्मा स्वयं जाने | 
जिस तरह किसी पदार्थके खानेपर वह अपना फल देता है, उसी तरह समकित होनेपर, भ्रांति 
टूर होनेपर, उसका फल स्वयं जाने | ज्ञानका फल ज्ञान देता ही है । पदार्थका फल पदार्थ लक्षणके 
भनुसार देता ही है । आत्मामेंसे, अंत्तरमेंसे कम जानेको तैयार हुए हों तो उसकी खबर अपनेको 
क्यों न पड़े ? अर्थात्‌ खबर पड़ती ही है। समकित्तीकी दशा छिपी नहीं रहती । कल्पित समकित्तको 
समकित मानना वह पीतलकी कंठीको सोनेकी कंठी मानने जेसा हे । 
समकित हुआ हो तो देहात्मबुद्धि मिटती है; यद्यपि अल्प बोध, मध्यम बोध, विशेष बोध-- 
जेसा भी बोध हो तदनुसार पीछेसे देहात्मबुद्धि मिटती है। देहमें रोग होनेपर जिसमें आकुल- 
व्याकुलता मालूम पड़े उसे मिथ्यादृष्टि समझें । 
जिस ज्ञानीकी आकुल-व्याकुलता मिट गयी है, उसे अंतरंग पच्चकक्‍्खाण ही है, उसमें सभी 
पच्चक्‍्खाण आ जाते हैं | जिसके रागद्व ष नष्ट हो गये हैं उसे यदि वीस वरसका पुत्र मर जाये तो 
भी खेद नहीं होता । शरीरमें व्याधि होनेसे जिसे व्याकुलता होती है, और जिसका ज्ञान कल्पना 
सात्र है उसे खोखला अध्यात्मश्ञान मानें, ऐसा कल्पित ज्ञानी उस खोखले ज्ञानको अध्यात्मज्ञान 
मानकर अनाचारका सेवन करके बहुत ही भटकता है । देखें शास्त्रका फल । 
आत्माको पुत्र भी नहीं होता और पिता भो नहीं होता जो ऐसी ( पिता-पुत्रकी ) कल्पनाको 
सच्चा मान बेठे हैं वे मिथ्यात्वी हैं। कुसंगसे समझमें नहीं आता; इसलिए समकित्त नहीं आता | 
योग्य जीच हो तो सत्पुरुषके संगसे सम्यकत्व होता है। 
सम्यक्त्व और मिथ्यात्वकी ख़बर तुरत हो जाती है। समकिती और मिथ्यात्वीकी वाणी 
घड़ी-घड़ी,में भिन्न होती है। ज्ञानीकी वाणी एकतार पूर्वापर मिलती चली आती है। अंतग्रेन्थिभेद 
होनेपर हो सम्पक्त्व होता है। रोगको जाने, रोगकी दवा जाने, परहेज जाने, पथ्य जाने और 
तदतुसार उपाय करे तो रोग दूर हो जाये | रोग जाने विना अज्ञानी जो उपाय करे उससे रोग 
बढ़े | पथ्यका पान करे और दवा करे नहीं तो रोग कैसे मिटे ? अर्थात्‌ न मिटे | तो फिर यह 
तो रोग और, और दवा कुछ और ही ! कुछ शास्त्र तो ज्ञान नहीं कहा जाता । ज्ञान तो तभी कहा 
जाये कि जब अंतरकी गाँठ दूर हो | तप, संयम आदिके लिए सत्पुरुषके वचनोंका श्रवण करना 
बताया है। 
ज्ञानी भगवानने कहा है कि साधुओंको अचित्त और नीरस आहार लेना चाहिए। इस 
कथनको तो कितने ही साधु भूल गये हैं | दूध आदि सचित्त भारी-भारी विगय पदार्थ लेकर ज्ञानी- 
की आज्ञाको ठुकराकर चलना यह कल्याणका मार्ग नहीं हैं। छोग कहते हैं कि साधु है; परन्तु जो 
आत्मदशा साधता है वही साधु है। 
नरसिह मेहता कहते हैँ कि अनादिकालसे यों ही चलते चछते काल बीत गया परल्तु निवेड़ा 
हुआ नहीं । यह मार्ग नहीं है; क्योंकि अतादिकालसे चलते चलते भी मार्ग लगा नहीं | यदि मार्ग 
, - यही होता तो ऐसा न होता कि अभी त्तक कुछ भी हाथमें नहीं आया | इसलिए मार्ग और ही 
होना चाहिए । 


तृष्णा कैसे कम हो ? लौकिक भावमें वड़प्पन छोड़ दें तो । “'धर-कुटुंब आदिको मुझे क्या 
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करना है ? लौकिकमें चाहे जैसा हो, परंतु मुझे तो मानत-वड़ाई छोड़कर चाहे जिस प्रकारसे तृष्णा- 
को कम करता है', इस तरह विचार करे तो तृष्णा कम हो जाये, मंद हो जाये | 

तपका अभिमान कैसे कम हो ? त्याग करनेका उपयोग रखनेसे | 'मुझे यह अभिमान क्‍यों 
होता है ? यों रोज विचार करते करते अभिमान मंद पड़ेगा । 


ज्ञानी कहता है कि जीव यदि कुंजीरूपी ज्ञानका विचार करे तो अज्ञानरूपी ताला खुल 
जाये | कितने ही ताले खुल जायें । कुंजी हो तो ताला खुले; नहीं तो पत्थर मारनेसे तो ताला 
टूट जाये । 

कल्याण क्या होगा ? ऐसा जीवको क्षूठा भ्रम है। वह कुछ हाथी-घोड़ा नहीं है। जीवको 
ऐसी भ्रांतिके कारण कल्याणकी कुंजियाँ समझमें नहीं आती | समझमें आ जायें तो तो सुगम हैं । 
जीवकी श्रांतियोंको दूर करनेके लिए जगतका वर्णन किया है। यदि जीव सदाके अंध मारगंसे थक 
जाये तो मार्गमें आ जाये । 

ज्ञानी परमार्थ सम्यक्त्वको ही वताते हैँ। “'कपायका कम होना कल्याण है, जीवके राग, 
द्ष और अज्ञानका दूर होना कल्याण कहा जाता है ।' तब लोग कहते हैं, 'ऐसा तो हमारे गुरु 
भी कहते हैं, तो फिर भिन्न क्या वताते हैं ।' ऐसी उलटी-सीवी कल्पनाएँ करके जीव अपने दोषोंको 
दूर करना नहीं चाहता | 

आत्मा अज्ञानख्पी पत्थरसे दब गयी है। ज्ञानी ही आत्माको ऊँबी उठायेगा | आत्मा दव 
गयी है इसलिए कल्याण सुझता नहीं । ज्ञानी सदृविचाररूपी सरल कुंजियाँ वत्ताता है, वे कु जियां 
हजारों तालोंको लगती हैं । 

जीवका आंतरिक अजीणं दूर हो तब अमृत अच्छा लगे | उसी तरह भ्रांतिरूप अजी्णं दर 
होनेपर कल्याण हो, परन्तु जीवको अज्ञानी गुरुओंने भड़का रखा है, इसलिए भ्रांतिरूप अजीर्ण कैसे 
दूर हो ? अज्ञानी गुरु ज्ञानके बदले तप बताते हैँ, तपमें ज्ञान बताते हैं, इसलिए जीवके लिए त्तरना 
बहुत संकटवाला है | अहंकार आदिसे रहित होकर तप आदि करें । 

कदाग्रह छोड़कर जीव विचार करे तो मार्ग तो अछग है। समकित सुलभ है, प्रत्यक्ष है, 
सरल है। जीव गाँव छोड़कर आगे निकल गया है वह पीछे लौटे तो गाँव आये । सत्पुरुषके वचनों 
आस्थासहित श्रवण-मत्तन करे तो सम्यकत्व प्राप्त होता है उसके प्राप्त होनेके वाद ब्रत-पच्चक्खाण 
आते हैं, उसके अनंतर पाँचवाँ गुणस्थान प्राप्त होता है । 

सत्य समझमें आकर उसकी आस्था होना यही सम्यवत्व है। जिसे सच्चे-झूठेकी कीमत 
माल्म हो गयी है, वह भेद जिसका दूर हो गया है, उसे सम्यक्त्व प्राप्त होता है । 

असदगुरुसे सत्‌ समझमें नहीं आता, समकित नहीं होता । दया, सत्य, अदत्तादान इत्यादि 
सदाचार सत्पुरुषके समीप आनेके सत्साधन हैँ । सत्पुरुष जो कहते हैं वह सूत्रका, सिद्धांतका पर- 
मार्थ है। सूत्र-सिद्धांत तो कागज है, हम अनुभवसे कहते हैं, अनुभवसे शंका दूर करनेको कह 
सकते हैं । अनुभव प्रगट दीपक है, और सूत्र कागुजमें लिखा हुआ दीपक है। 

दूँढियापन कि तपापनकी दुह्ाई देते रहें, उससे समकित होनेवाला नहीं हैँ। सचमच 
सच्चा स्वरूप समझमें आये, भीतरसे दशा वदले तो समकित हो । परमार्थमें प्रमार अर्थात्‌ आत्मासे 
वाह्य वृत्ति । जो घात करे उसे घाती कर्म कहा जाता है | परमाणुको पक्षपात नहीं है, जिस रूपसे 
आत्मा उसे परिणमाये उस झूपसे परिणमे | 


<४० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


निकाचित कर्ममें स्थितति-वंध हो तो यथोचित बंध होता है। स्थितिकाल न हो तो वह 
विचा रसे, पश्चातापसे, ज्ञानविचारसे नष्ट होता है। स्थितिकाल हो त्तो भोगनेपर ही छुटकारा 
होता है । 
क्रोध आदि करके जिन कर्मोका उपाज॑न किया हो उन्हें भोगनेपर ही छुटकारा होता है। 
उदय आनेपर भोगना ही चाहिए। जो समता रखे उसे समताका फल मिलता है। सबको अपने- 
अपने परिणामके अनुसार कम भोगने पढ़ते हैं । 
ज्ञान स्त्रीत्वमें, पुरुषत्वमें समान ही है। ज्ञान आत्माका है। वेदसे रहित हो जानेपर ही 
यथार्थ ज्ञान होता है । 
स्त्री हो या पुरुष हो परन्तु देहमेंसे आत्मा निकल जाये तब शरीर तो मुर्दा है और इंद्ियाँ 
झरोखे जेसी हैं । 
भगवान महावीरके गर्भका हरण हुआ होगा कि नहीं ? ऐसे विकल्पका वया काम है ? 
भगवान चाहे जहाँसे आये; परन्तु सम्यग्ज्ञान, दर्शन, और चारित्र थे कि नहीं ? हमें तो इससे काम 
है | इनके आश्रयसे पार होनेका उपाय करना ही श्रेयस्कर है | कल्पना कर करके कया करना है ? 
चाहे जो सावन प्राप्त कर भूख मिटानी है। श्षास्त्रोक्त बात्तोंकी इस त्तरह ग्रहण करें कि आत्माका 
उपकार हो, दूसरी तरह नहीं । 
जोव डूब रहा है त्तव अज्ञानी जीव पूछे कि क्यों गिरा ?” इत्यादि पंचायत्त करे तो इतनेमें 
यह जीव डूब ही जाये, मर जाये । परन्तु ज्ञानी तो तारनेवाला होनेसे वह दूसरी पंचायत छोड़कर 
डूबते हुएको तुरत तारता है। 
जगतकी झंझट करते करते जीव अनादिकालसे भटका है | एक घरमें ममत्व माना इसमें 
तो इत्तना सब दुःख है तो फिर जगतकी, चक्रवर्तीकी सिद्धिकी कल्पना, ममता करनेसे दुःखमें क्या 
वाकी रहे ! अनादिकालसे इससे हारकर मर रहा है । 
जानना क्या ? जो परमार्थके काममें आये वह जानना है। सम्यग्दर्गनसहित जानना 
सम्यग्ज्ञान है । 
नवपूर्व तो अभव्य भी जानता है। परन्तु सम्यग्दर्शनके विना उसे सूत्र-अज्ञान कहा है । 
सम्यक्त्व हो और शास्त्रके मात्र दो शब्द जाने तो भी मोक्षके काम आये । जो ज्ञान मोक्षके 
काम न आये वह अज्ञान है । 
मेरु आदिका वर्णन जानकर उसकी कल्पना, चिता करे, मानो मेरुका ठेका न लेना हो ! 
जानना तो ममता छोड़नेके लिए है। 
जो जृहरको जानता है वह उसे नहीं पीता । जुहरको जानकर पीता है तो वह अन्ञान 
है । इसलिए जानकर छोड़नेके लिए जानना कहा है । 
जो दृढ़ निश्चय करता है कि चाहे जो करू, जहर पीऊ, पव॑तसे गिरू, कुएँमें पड़ परंतु 
जिससे कल्याण हो वही करू | इसका जानना सच्चा | इसे ही तरनेका कामी कहा जाये | 
देवताकों हीरामाणिक आदि परिग्रह अधिक है। उसमें अतिशय ममता-मूर्छा होनेसे वह॑ंसि 
चवकर वह हीरा आदियें एकेंद्रियकपसे जन्म लेता है। 
जगतका वर्णन करते हुए जीव भज्ञानसे अनंत्त वार उसमें जन्म ले चुका है, उस अज्ञानको 
छोड़नेके लिए ज्ञानियोंने यह वाणी कही है। परन्तु जगतके वर्णनमें ही जीव फेसे जाये त्तो उसका 


उपदेश छाया ८४१ 


कल्याण किस तरह हो ! वह तो अज्ञानता ही कही जाये। जिसे जानकर अज्ञानको छोड़नेका 
उपाय कर वह जानना है । 

अपने दोष दूर हों ऐसे प्रइत करे तो दोष दूर होनेका कारण उपस्थित हो | जीवके दोष कम 
हों, दूर हों तो मुक्ति हो । 

जगतकी बात जानना इसे शास्त्रमें मुक्ति नहीं कहा है। परन्तु निरावरण हो जाये त्तब 
मोक्ष हो । 

पाँच वर्षोसि एक बीड़ी जैसा व्यसन प्रेरणा किये विना छोड़ा नहीं जा सका। हमारा उप- 
देश तो उसीको दें कि जो तुरन्त ही करनेका विचार रखता हो। इस कालमें बहुतसे जीव विरा- 
घक होते हैं और उनपर नहीं जेसा ही संस्कार पड़ता है । 

ऐसी बात तो सहजहीमें समझने जेसी है, और तन्तिक विचार करे तो समझमें आ सकत्ती 
है कि जीव, मन, वचन और कायाके तीन योगसे रहित है, सहजस्वरूप है | जब ये तीन योग 
छोड़ने हैं तब इन बाह्य - पदार्थोमें जीव क्यों आग्रह करता होगा | यह आश्चर्य होता है ! जीव 
जिस जिस कुलमें उत्पन्न होता उस उसका आग्रह करता है, जोर करता है। वेष्णवके यहाँ जन्म 
लिया हो तो उसका आग्रह हो जाता है, यदि तपामें हो तो उसका आग्रह हो जाता है । जीवका 
स्वरूप ढू ढिया नहीं, तपा नहीं, कुल नहीं, जाति नहीं, वर्ण नहीं । ऐसी ऐसी कुकल्पना करके 
आग्रहपृर्वंक आचरण “करवाना यह केसा अज्ञान है ! जीवको लोगोंको अच्छा दिखानेका बहुत 
माना है और इससे जीव वेराग्य-उपशमके मार्गसे रुक जाता है। अब आगेसे और पहले कहा है, 
दुराग्रहके लिए जेनशास्त्र न पढ़ता | ऐसा करना कि जिससे वेराग्य-उपशम बढ़े । इनमें (मागधी 
गाथाओं में) कहाँ ऐसी बात है कि इसे ढूँढिया कि इसे तपा माचना । उनमें ऐसी बात होती ही 
नहीं है। 

(त्रिभोवनको) जीवको उपाधि बहुत है । ऐसा योग--मनुष्यभव आदि साधन मिले हैं और 
जीव विचार न करे तो क्या यह पशुके देहमें विचार करेगा ? कहाँ करेगा ? 

' जीव ही परमाधामी (यम) जेसा है, और यम है, क्योंकि नरकगत्तिमें जीव जाता है उसका 

कारण जीव यहीं खड़ा करता है। 

जीव पशुकी जातिके शरीरोंके दुःख प्रत्यक्ष देखता है, जरा विचार आता है और फिर भूल 
जाता है । लोग प्रत्यक्ष देखते हैं कि यह मर गया, मुझे मरना है; ऐसी प्रत्यक्षता है; तथापि शास्त्र- 
में उस व्याख्याको दढ़ करनेके लिए वारंवार वही बात कही है। शास्त्र तो परोक्ष है और यह तो 
प्रत्यक्ष है, परंतु जीव फिर भूल जाता है, इसलिए वहीकी वही बात बतायी है । 


श्री 
व्याख्यानसार---१ 


[ ७५३ ] ह ९५८ मोरबी, संवत्‌ १९५४-५५ 

१. प्रथम गृणस्थानकमें ग्रंथि है उसका भेदन किये विन्ा आत्मा आगेके गुणस्थानकमें नहीं जा 
सकती | योगानुयोग मिलनेसे अकामनिज॑रा करता हुआ जीव आगे बढ़ता है, और ग्रंथिभेद करने- 
के समीप आता है । परन्तु यहाँ ग्रंथिकी इतनी अधिक प्रवलृत्ता है कि वह ग्रंथिमेद करनेमें शिथिल 
होकर, असमर्थ होकर, वापस लौट आता है | वह हिम्मत करके आगे बढ़ना चाहता है, परन्तु 
मोहनीयके कारण रूपान्तर समझमें आनेसे वह ऐसा समझता है कि स्वयं ग्रंथिभिद कर रहा है, 
प्रत्युत वह समझनेरूप मोहके कारण ग्रंथिकी निविड़ता ही करता है| उसमेंसे कोई जीव ही योगा- 
नुयोग प्राप्त होनिपर अकामनिर्जरा करता हुआ अति वलवान होकर उस ग्रंथिकों थ्विधिल करके 
अथवा दुबंल करके आगे बढ़ जाता है | जो अविरति-सम्यग्दृष्टि नामक चौथा गुणस्थानक है, जहाँ 
मोक्षमारगगंकी सुप्रीति होती है; इसका दूसरा नाम त्रोषवीज' है। यहाँ आत्माके अनुभवका 
श्रीगणेश होता है, अर्थात्‌ मोक्ष होनेका बीज यहाँ वोया जाता हे 

२. इस 'बोधवीज गुणस्थानक'--चौथा गुणस्थानसे तेरहवें गुणस्थानक तक आत्मानुभव 


#. वि०्सं० १९५४ और १९०० में माघ माससे चैन्रमास तक श्रीमद्जी मोरबीमें ठहरे थे। उस 
अस्सेमें उन्होंने जो व्याख्यान दिये थे, उनका सार एक मुमुक्षु श्रोताने अपनी स्मृतिके अनुसार लिख व्या 
था जिसे यहाँ दिया गया है | 


व्यास्यानसार--६ <४३ 


एक-सा है, परन्तु ज्ञानावरणीय कर्मकी निरावरणताके अनुसार ज्ञानकी विशुद्धता न्यूनाधिक होती 
है, उसके प्रमाणमें अनुभवका प्रकाशित होना कह सकता है। 

३. ज्ञानावरणका स्वंथा निरावरण होना 'केवलज्ञान' अर्थात्‌ 'भोक्ष' है। वह ऐसा नहीं है 
कि जो वुद्धिबलसे कहा जाता है; परन्तु अनुभवगम्य है । 

४. बुद्धिवलसे निश्चित किया हुआ सिद्धांत उससे विशेष बुद्धिबल अथवा तकंसे कदाचित्त 
बदल सकता है; परन्तु जो वस्तु अनुभवगम्य (अनुभवसिद्ध) हुई है वह त्रिकालमें बदल नहीं 
सकत्ती । 

५. आजके समयमें जेनदर्शनमें अविरतिसम्यग्दृष्टि नामक चौथे गुणस्थाचसे अप्रमत्त नामक 
सातवें गृुणस्थान तक आत्मानुभव स्पष्ट स्वीकृत है । 

६. सातवेंसे सयोगीकेवली नामक तेरहवें गुणस्थान त्तकका काल अंतमुंहतंका हैं । तेरहवें- 
का काछ शायद लंबा भी होता है। वहाँ त्तक आत्मानुभव प्रत्तीतिरूप है। 

७. इस कालमें मोक्ष नहीं है ऐसा मानकर जीब मोक्षहेतुभूत क्रिया नहीं कर सकता; 
और वेसी मान्यताके कारण जोवकी प्रवृत्ति दूसरी ही तरह होती है। 

८. पिंजरेमें बन्द किया हुआ सिंह पिजरेसे प्रत्यक्ष भिन्‍त है, तो भी वाहर निकलनेकी 
सामथ्यंसे रहित है । इसी तरह अल्प आयुके कारण अथवा संघयण आदि अन्य साधनोंके अभावसे 
आत्मारूपी सिंह कमंरूपी पिजरेसे बाहुर नहीं आ सकता ऐसा माना जाये त्तो यह मानना 
सकारण है। 

९. इस असार संसारमें मुख्य चार गत्तियाँ हैं, जो कर्मबन्धसे प्राप्त होती हैं| बंधके विना 
वे गतियाँ प्राप्त नहीं होतीं । बंधरहित मोक्षस्थान बंधसे होनेवाली चारगत्तिरूप संसारमें नहीं हैं। 
सम्यक्त्व अथवा चारित्रसे बंध नहीं होता यह तो निश्चित है तो फिर चाहे जिस कालमें सम्यक्त्व 
अथवा चारित्र प्राप्त करे वहाँ उस समय बंध नहीं, और जहाँ बंध नहीं है वहाँ संसार भी नहीं है। 
ह १०, सम्यक्‍त्व और चारित्रमें आत्माकी शुद्ध परिणति है, तथापि उसके साथ मन, वचन 
और दरीरके शुभ योगप्रवृत्ति होती है। उस शुभ योगसे शुभ वंध होता है। उस वंधके कारण 
'देव आदि गतिरूप संसार करना पड़ता है। परन्तु उससे विपरीत्त जो सम्यक्त्व और चारित्र जितने 
'अंश्में प्राप्त होते हैं उतने अंशमें मीक्ष प्रगट होता है, उसका फू देव आदि गतिका प्राप्त होना 

नहीं है। देव आदि गति जो प्राप्त हुई वह उपयुंक्त मन, वचन और शरीरके शुभ योगसे हुई है, 
'और जो बंधरहित सम्यवत्व तथा चारित्र प्रगट हुए हैं वे स्थिर रहकर फिर मनुष्यभव प्राप्त कर, 
फिर उस भागसे संयुक्त होकर मोक्ष होता है। 

११ चाहे जिस कालमें कम है, उसका बंध है, उस वंधकी निर्जरा है, और सम्पूर्ण निर्जरा- 

: का नाम सोक्ष' है। 
के 

१२. निर्जराके दो भेद हैं--एक सकाम अर्थात्‌ सहेतु (मोक्षकी हेतुभूत) निर्जरा और दूसरी 
' अकाम अर्थात्‌ विपाकनिजरा | 

१३. अकामनिर्जंरा औदयिक भावसे होती है । यह निजेरा जीवने अनंत वार की है और 
यह कर्मबंधका कारण है। 
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१४. सकामनिर्जरा क्षायोपशमिक भावसे होती है। जो करके अवंधका कारण है। जितने 
अंशमें सकामनिजंरा (क्षायोपश्मम्रिक भावसे) होती है उतने अंशमें आत्मा प्रगट होती है। यदि 
अकाम (विपाक) निर्जरा हो तो वह्‌ औदयिक भावसे होती है, और वह कमंबंधका कारण है | 
यहाँ भी कर्मकी निजेरा होती है, परन्तु आत्मा प्रगट नहीं होती । 

१५. अनंत वार चारित्र प्राप्त करनेसे जो निज॑रा हुई है वह औदयिक भावसे (जो भाव 
पा नहीं है) हुई है; क्षायोपशमिक भावसे नहीं हुई । यदि वेसे हुई होती तो इस त्त रह भटकना 
नहीं पड़ता | 
के १६. मार्ग दो प्रका रके हैं--एक लोौकिक मार्ग और दूसरा लोकोत्तर मार्ग; जो एक दूसरेसे 
द्ध्हेंँ। 

१७. लौकिक मार्गंसे विरुद्ध जो छोकोत्तर मार्ग है उसका पालन करनेसे उसका फल उससे 
विरुद्ध लौकिक नहीं होता । जैसा कृत्य वैसा फल | 


१८, इस संसारमें जीवोंकी संख्या अनंत कोटि है | व्यवहार आदि प्रसंगमें अनंत्त जीव क्रोध 
आदिसे वर्ताव करते हैं | चक्रवर्ती राजा आदि क्रोध आदि भावसे संग्राम करते हैं, और लाखों 
मनुष्योंका घात करते हैं, तो भी उनमेंसे किसी किसीका उसी कालमें मोक्ष हुआ है। 


१९, क्रोध, मान, माया और लोभकी चौकड़ी कषाय नामसे पहचानी जाती है । यह कपाय 
अत्यंत्त क्राधादिवाला है। यदि वह अनंत संसारका हेतु होकर अन॑तानुबंधी कपाय होता हो त्तो 
फिर चक्रवर्ती आदिको अन॑त्त संसा रकी वृद्धि होती चाहिए, और इस हिसावसे अनंत संसार बीतने- 
से पहले उनका मोक्ष होना कैसे योग्य हो सकता है ? यह वात विचा रणीय है । 


२०. जिस क्रोध आदिसे अनंत संसारकी वृद्धि हो वह अनंत्तानुबंधी कषाय है, यह भी नि:शंक 
है । इस हिसावसे उपयुक्त क्रोध आदि अनंतानुबंधी नहीं हो सकते | तो फिर भनंतानुवंधीकी चौकड़ी 
दूसरी तरह हो सकती है | 


२१. सम्यक ज्ञान, दर्शन और चारित्र इन तीनोंकी एकत्ता मोक्ष' है। वह सम्यक ज्ञान, 
दर्शन और चारित्र अर्थात्‌ वीतराग ज्ञान, दर्शन और चारित्र है। उसीसे अनंत संसारसे मुक्ति प्राप्त 
होती है। यह वीतरागज्ञान कर्मके अबंधका हेतु है | वीतरागके मा्गंसे चलता अथवा उनकी आज्ञा- 
के अनुसार चलना भी अवंधक है | उसके प्रति जो क्रोध आदि कपाय हों उनसे विमुक्त होना, यही 
अनंत संसारसे अत्यंत्तरूपसे मुक्त होना है; अर्थात्‌ मोक्ष है। जिससे मोक्षसे विपरीत ऐसे अनंत 
संसारकी वृद्धि होती है उसे अनंतानुबंवी कहा जाता है ओर है भी इसी तरह । वीतरागके मार्गसे 
और उनकी आज्ञासे चलनेवालोंका कल्याण होता है| ऐसा जो वहुतसे जीवोंके लिए कल्याणकारी 
मार्ग है उसके प्रति क्रोध आदि भाव (जो महा विपरीतके करनेवाले हैं) हो अनंत्तानुबंधी कपाय है । 

२२. जो कि क्रोध आदि भाव लौकिक व्यवहारमें भी निष्फल नहीं होते, वीतरागसे प्ररूपितत 
वीत्तरागज्ञान अथवा मोक्षधर्मं अथवा तो सद्धम॑ उसका खंडन करना या उसके प्रति तीत्र, मंद 
आदि जैसे भावसे क्रोध आदि भाव होते हों वैसे भावसे अनंत्तानुवंधी कपायसे वंध होकर अनंत्त 
संसारकी वृद्धि होती है । 


व्योग्यांचसा र--.( ८४५ 


२३. किसी भी कालमें अनुभवका अभाव नहीं है। वुद्धिबलसे निश्चित की हुई जो अप्रत्यक्ष 
वात्त है उसका क्वचित्‌ अभाव भी हो सकता है। 

२४. केवलज्ञान वह है कि जिससे कुछ भी जानना शेष नहीं रहता, अथवा जो आत्मप्रदेश- 
का स्वभाव है वह ? :-- 

(अ) आत्मासे उत्पन्न किया हुआ विभावभाव, और उसमें होनेवाले जड पदार्थंके संयोगरूप 
आवरणसे जो कुछ देखना, जानना आदि होता है वह इंद्रियकी सहायतासे हो सकता है; परल्तु 
उस संबंधी यह विवेचन नहीं है। यह विवेचन केवलज्ञान सम्बंधी है। 

(आ) विभाव-भावसे हुआ जो पुदुगलास्तिकायका संबंध है वह आत्मासे पर है। 
उसका तथा जितना पुद्गलका संयोग हुआ उसका यथान्यायसे ज्ञान अर्थात्‌ अनुभव होता है वह 
अनुभवगम्यमें समाता है, और उसके कारण लोकसमस्तके पुद्गलोंका भी ऐसा ही निर्णय होता 
है उसका समावेश बुद्धिबलमें होता है, जिस तरह, जिस आकाश्मप्रदेशमें अथवा उसके पास विभावी 
आत्मा स्थित है उस आकाशझप्रदेशके उत्तने भागको लेकर जो अछेद्य अभेद्य अनुभव होता है वह्‌ 
अनुभवगम्यमें समाता है; और उसके अतिरिक्त शेष आकाश जिसे केवलज्ञानीने स्वयं भी अनंत्त 
(जिसका अंत नहीं) कहा है, उस अनंत आकाशका भी त्तदनुसार गुण होना चाहिए ऐसा वुद्धिबलसे 
निर्णीत किया हुआ होना चाहिए । 


(इ) आताज्ञान उत्पन्न हुआ अथवा तो आत्मज्ञान हुआ, यह वात्त अनुभवगम्य है। उस 
आताज्नानके उत्पन्न होनेसे आत्मानुभव होनेके उपरांत क्या क्या होना चाहिए ऐसा जो कहा गया 
है वह बुद्धिललसे कहा है, ऐसा माना जा सकता है। 

(ई) इंद्रियके संयोगमें जो कुछ भी देखना जानना होता है वह यद्यपि अनुभवगम्यमें समाचा 
है सही; परन्तु यहाँ तो अनुभवगम्य आत्मतत्त्वके विषयमें कहना है, जिसमें इंद्रियोंकी सहायता 
अथवा तो संबंधकी आवश्यकता नहीं है, उसके सिवायको बात है। केवलज्ञानी सहज देख-जान 
रहे हैं; अर्थात्‌ लोकके सर्व पदार्थोका अनुभव किया है यह जो कहा जाता है उसमें उपयोगका 
संबंध रहता है; क्‍योंकि केवलज्ञानीके तेरहवाँ गृणस्थानक और चौदहवाँ गुणस्थानक ऐसे दो 
विभाग किये गये हैं, उसमें तेरहवें गुणस्थानकवाले केवलज्ञानीके योग रहता है, यह स्पष्ट है, और 
जहाँ इस तरह है वहाँ उपयोगकी विशेषरूपसे आवश्यकता है, और जहाँ खास तौरसे जरूरत है 
वहाँ बुद्धिबल है, यह कहे विना चल नहीं सकता; और जहाँ यह बात सिद्ध होती है वहाँ अनुभवके 
साथ बुद्धिबल भी सिद्ध होता है । 

(उ) इस प्रकार उपयोगके सिद्ध होनेसे आत्माको समीपवर्तती जड पदार्थका तो अनुभव होता 
है परन्तु दूरवर्ती पदार्थका योग न होनेसे उसका अनुभव होनेकी बात कहना कठिन है, उसके साथ, 
दूरवर्ती पदार्थ अनुभवगम्य नहीं है, ऐसा कहनेसे तथाकथित केवलज्ञानके अर्थसे विरोध आत्ता 
है। इसलिए वहाँ वुद्धिबलसे सर्व पदार्थका सवंथा एवं सवंदा ज्ञान होता है यह सिद्ध होता है । 

२५. एक काल्‍में कल्पित जो अनंत्त समय हैं, उसके कारण अनंत काल कहा जात्ता है। 
उसमेंसे, वततमानसे पहलेके जो समय व्यतीत हो गये हैँ वे फिरसे आनेवाले नहीं हैं यह वात न्‍्याय- 
संपन्न है । वे समय अनुभवगम्य किस तरह हो सकें यह विचारणीय है। 
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२६. अनुभवगम्य जो समय हुए हैं, उत्तका जो स्वरूप है वह, तथा उस स्वरूपके सिवाय 
उनका दूसरा स्वरूप नहीं होता, ओर इसी तरह अनादि-अचंत कालके दूसरे जो समय उनका भी 
वेसा ही स्वरूप है, ऐसा वुद्धिवलसे निर्णीत हुआ मालूम होता है। 

२७. इस कालमें ज्ञाच क्षीण हुआ है, और ज्ञानके क्षीण हो जानेसे अनेक मतभेद हो गये 
ह हैं। जेसे ज्ञान कम वेसे मतभेद अधिक, और जैसे ज्ञान भ्धिक वेसे मतभेद कम | जैसे कि जहाँ 

पेसा घटता है वहाँ क्लेश बढ़ता है, और जहाँ पैसा बढ़ता है वहाँ क्लेश कम होता है । | 

२८. ज्ञानके विन सम्यक्त्वका विचार नहीं सूझता । जिसके मनमें यह है कि मतमेद उत्पन्न 
नहीं करता, वह जो जो पढ़त्ता है, सुनता है वह वह उसके लिए फलित होता है। मतभेद आदिके 
कारणसे श्ुत-भवण आदि फलीभूत नहीं होते । 

छ 

२९. जेसे रास्ते चलते हुए किसीका मुँडासा काँटोंमें उलझ गया और सफर अभी बाकी है, 
तो पहले भरसक काँटोंको दूर करना; परंतु काँटोंको दूर करना संभव न हो तो उसके लिए वहाँ 
रातभर रुक न जाना परन्तु मुँडोसेको छोड़कर चल देना | उसी तरह जिनमार्गका स्वरूप तथा 
उसका रहस्य क्या है उसे समझे बिना, अथवा उसका विचार किये विन्ना छोटी छोटी शंकाओोंके 
लिए बेठ रहकर आगे न बढ़ना यह उचित नहीं है। जिनमार्ग वस्तुतः देखनेसे तो जीवके लिए 
कर्मक्षय करनेका उपाय है, परन्तु जीव अपने मतमें फँस गया है। 

छ 


३०. जीव पहले गुणस्थानसे निकलकर ग्रंथिभेद त्तक अनंत्त बार आया और वहाँसे वापस 
लौट गया है। 

३१. जीवका ऐसा भाव रहता है कि सम्यक्त्व अनायास आता होगा, परंतु वह तो प्रयास 
(पुरुषार्थ) किये विचा प्राप्त नहीं होता । 


३२. कर्मंप्रकति १५८ है। सम्यक्त्वके आये वित्षा उनमेंसे किसी भी प्रकृतिका समूल क्षय 
नहीं होता | अनादिसे जीव नि्जरा करता है, परन्तु मूलमेंसे एक भी प्रकृतिका क्षय नहीं होता । 
सम्यक्तवमें ऐसी सामथ्यं है कि वह मूलसे प्रकृतिका क्षय करती है। वह इस तरह कि अमुक प्रकृति- 
का क्षय होनेके वाद वह आत्ती है, और जीव बलवान हो तो धीरे धोरे सब प्रक्ृतियोंका क्षय 
कर देता है | 
'... ३३. सम्यक्त्व सभीको मालूम हो जाये ऐसी बात भी नहीं है, और यह वात्त भी नहीं है 
कि किसीको भी मालूम न हो | विचारवानको वह मालूम हो जाता है। 

३४. जीवकी समझमें आ जाये तो समझनेके वाद सम्यकत्व बहुत सुगम है; परन्तु समझनेके 
लिए जीवने आज तक सचमुच ध्यान ही नहीं दिया । जीवको सम्यक्त्व प्राप्त होनेका जब जब 
योग मिला है तव तब यथोचित ध्यान नहीं दिया, क्‍योंकि जीवको अनेक भंततराय हैं । कितने 
अंतराय तो प्रत्यक्ष हैं, फिर भी वे जाननेमें नहीं आते | यदि जाननेवाछा मिल जाये तो भी अंत- 
रायके योगसे ध्यानमें लेना नहीं वन पाता । कितने अंतराय तो अव्यक्त हैँ कि जो ध्यानमें आने 
'ही मुश्किल हैं । 

३५. सम्यवत्वका स्वरूप केवछ वाणीयोगसे कहा नहीं जा सकता। यदि एकदम कहा जाये 
तो उसमें जीवको उल्टा भाव भासित हो, तथा सम्यक्त्व पर उलटी रुचि होने लगे; परन्तु 
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वही स्वरूप यदि अनुक्रमसे ज्यों ज्यों दशा बढ़ती जाये त्यों त्यों कहा अथवा समझाया जाये तो वह 
समझमें आ सकता है। 

३६. इस कालमें मोक्ष है यों दूसरे मार्गों यद्यपि कहा जाता है।. यद्यपि जैनमार्गमें इस 
कालमें अमुक क्षेत्रमें मोक्ष होना कहा नहीं जाता; फिर भी उसी क्षेत्रमें इस कालमें सम्यकत्व हो 
सकता है, ऐसा कहा जाता है | 

३७, ज्ञान, दर्शत और चारित्र ये तीनों इस कालमें होते हैं। प्रयोजनभूत पदार्थोका जानना 

ज्ञान', उसके कारण उनकी सुप्रतीति होना दर्शन! और उससे होनेवाली क्रिया चारित्र' है। 
यह चारित्र, इस कालमें जैनमार्गमें सम्यक्त्व होनेके सातवें गुणस्थानक तक प्राप्त कर सकना 
माना गया है। 

३८. कोई सातवें त्तक पहुँच जाये तो भी बड़ी वात है । 

३९, सातवें तक पहुँच जाये तो उसमें सम्यक्त्वका समावेश हो जात्ता है; और यदि वहाँ 
तक पहुँच जाये तो उसे विश्वास हो जाता है कि अगली दशा किस तरहकी है ? परन्तु सातवें 
तक पहुँचे विना आगेकी बात्त ध्यानमें नहीं आ सकती. | 
५ (0 

४०, यदि बढ़ती हुई दशा होती हो तो उसका निषेध करनेकी जरूरत नहीं, और ,न हो 
तो माननेकी जरूरत नहीं | निषेध किये बिना आगे बढ़ते जाना । 

छे 


४१. सामायिक, छः आठ कोटिका विवाद छोड़ देनेके बाद नव कोटिके विना नहीं होता; 
और अंतमें नव कोटि वृत्तको भी छोड़े विना मोक्ष नहीं है । | 
४२. ग्यारह प्रकृतियोंका क्षय किये विना सामायिक नहीं आता। जिसे सामायिक होता है 
उसकी दशा तो अद्भुत्त होती है । वहाँसे जीव छठे, सातवें और आठवें गुणस्थानकमें जाता है; और 
वहाँसे दो घड़ीमें मोक्ष हो सकता है । 
छ 
४३. मोक्षमागं तलवारकी धार जैसा है, भर्थात्‌ वह एक धारा (एक़ प्रवाहरूप) है। तीनों 
कालमें एक धारासे अर्थात्‌ एकसा रहे वही मोक्ष मार्ग है,--वहनेमें जो खंड़ित नहीं वही-मोक्ष- 
'माग है। 
छ श् 
४४. पहले दो बार कहा गया है, फिर भी यह तीसरी वार कहा जाता है कि कभी भी 
“बादर और बाह्मक्रियाका निषेध नहीं किया गया. है; क्योंकि हमारी आत्मामें. वेसा' , भाव कभी 
वप्समें भी उत्पन्न नहीं हो सकता । 
४५. रूढिवाली गाँठ, मिथ्यात्व अथवा कपायका सूचन करनेचाली क्रियाके संबंध कदा- 
चित्‌ किसी प्रसंगपर कुछ कहा गया हो, तो वहाँ क्रियाके निपेधके लिए तो कहा ही चहीं गया 
' हो-। फिर भी कहनेसे दूसरी तरह समझमें आया हो, तो उसमें समझनेवालेकी अपनी भूल हुई है, 
* ऐसा समझना है । हे 
ह ४६. जिसने कषाय भावका छेदन किया है वह ऐसाःकंभी भी नहीं करता कि जिससे कपाय- 
* का सेवन हो । कण ; 
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४७. जब तक हमारी तरफसे ऐसा नहीं कहा जाता कि अमुक क्रिया करनी तब तक ऐसा 
समझना कि वह सकारण है; और उससे यह सिद्ध नहीं होता कि क्रिया न करना | 

४८. यदि अभी यह कहा जाये कि अमुक क्रिया करना और वादमें देशकालके अनुसार 
उस क्रियाको दूसरे प्रकारसे कहा जाये तो श्रोताके मनमें शंका छानेका कारण हो कि एक वक्त 
इस तरह कहा जाता था, और दूसरे वक्त इस तरह कहा जाता है; ऐसी शंकासे उसका श्रेय होनेके 
बदले अश्रेय हो जाये । 

७ 

४० बारहवे गुणस्थानकके अंतिम समय तक भी ज्ञाचीकी आज्ञाके अनुसार चलना होता 
है। उसमें स्वच्छंदताका विलूय होता है। 

५०. स्वच्छंदसे निवृत्ति करनेसे वृत्तियाँ शांत नहीं होतीं, परन्तु उन्मत्त होती हैं, भौर इस 
लिए पत्तनका समय आ जाता है; और ज्यों ज्यों आगे जानेके बाद यदि पतन होता है तो त्यों त्यों 
उसे पछाड़ अधिक लगती है, अतः वह अधिक गहरा जाता है; अर्थात्‌ पहलेमें जाकर पड़ता है । 
इतना ही नहीं परन्तु उसे जोरकी पछाड़से वहाँ अधिक समय तक पड़े रहना पड़ता है। 

५१. अब भी शंका करना हो तो निशचयसे श्रद्धा करे कि जीवसे लेकर मोक्ष तकके जो पाँच 

पद (जीव है, वह नित्य है, वह कमंका कर्ता है, वह करमंका भोक्ता है, मोक्ष है।) हैं, और मोक्षका 
उपाय भी है, उसमें कुछ भी असत्य नहीं है। ऐसा निर्णय करनेके बाद उसमें भी तो कभी शंका 
न करे; और इस प्रकार निर्णय हो जानेके वाद प्राय: शंका नहीं होती । यदि कदाचित्‌ शंका हो त्तो 
वह देशशंका होती है, और उसका समाधान हो सकता है। परन्तु मूलमें अर्थात्‌ जीवसे लेकर 
मोक्ष तक अथवा उसके उपायमें शंका हो तो वह देशशंका नहीं अपितु सर्वशंका है; और उस 
शंकासे प्रायः पत्तन होता है; और वह पतन इतने अधिक जोरमें होता है कि उसकी पछाड़ अत्यंत्त 
लगतो है । 

५२. यह श्रद्धा दो प्रका रसे है--एक '“ओघसे' और दूसरी 'विचारपुर्वंक' | 

७ 

५३, मतिज्ञान और श्रुतज्ञानसे जो कुछ जाना जा सकता है उसमें अनुमान साथमें रहता 
है; परंतु उससे आगे, और अनुमानके विता शुद्धहपसे जानना यह मनःपर्याय ज्ञानका विपय है । 
अर्थात्‌ मूलमें तो मति, श्रुत और मनःपर्यायज्ञान एक है; परंतु मनःपर्यायमें अनुमानके विना 
मतिकी निमंलतासे शुद्ध जाना जा सकता है। 

५४. मतिकी निर्मछता संयमके विता नहीं हो सकती | वृत्तिके निरोधसे संयम होता है, 
और उस संयमसे मतिकी शुद्धता होकर अनुमानके विना शुद्ध पर्यायको जो जानना हो वह मनः- 
पर्याय ज्ञान है । 43.8 

५५. मतिज्ञान लिंग अर्थात्‌ चिह्नसे जाना जा सकता है; और मनःपर्यायज्ञानमें लिग अथवा 

चिह्नकी जरूरत नहीं रहतो | ४ ९० 

५६. मतिज्ञानसे जाननेमें अनुमातकी आवश्यकता रहती है, और उस अनुमानसे जाने हुएम 
परिवर्तन भी होता है। जब कि मनःपर्यायज्ञानमें वेसा परिवर्तन नहीं होता, क्योंकि उसमें अनुमा- 
नकी सहायताकी आवश्यकता नहीं है। अरीरकी चेष्ठासे क्रोध आदि परखे जा हिल हैः दम 
उनके ( क्रोध आदिके ) मूलस्वरूपको न दिखानेके लिए शरीरकी विपरीत चैप्टा करनेत वादा ह 
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तो उस परसे परख सकता--परीक्षा करना दुष्कर है। तथा शरीरकी चेष्ठटा किसी भी आकारमें 
न की गयी हो फिर भी चेष्टाको बिलकुल देखे वित्ा उनका (क्रोध आदिका) जानना अति दुष्कर है, 
फिर भी उन्हें साक्षात्‌ जान सकना मनःपर्यायज्ञान है | 

छ 


५७, लोगोंमें ओघसंज्ञासे यह माना जाता था कि “हमें सम्यकत्व है कि नहीं इसे केवली किस 
तरह जाने, निश्चय सम्यकत्व है यह्‌ वात त्तो केवलीगम्य है ।' प्रचलितरूढिके अनुसार यह माना 
जाता था; परंतु बनारसीदास और उस दश्ाके अन्य पुरुष ऐसा कहते हैं--'हमें सम्यकत्व हुआ है 
इसे निश्चयसे कहते हैं |” 

५८. शास्त्रमें ऐसा कहा गया है कि निश्चय सम्यक्ल है कि नहीं इस केवली जाने” यह 
बात अमुक नयसे सत्य है; तथा केवलज्ञानीके सिवाय भी वतारसीदास आदिने सामान्यतः ऐसा कहा 
है-- हमें सम्यकत्व है, अथवा प्राप्त हुआ है”, यह बात भी सत्य है, कारण कि 'निश्चयसम्पक्त्व है' 
उसे प्रत्येक रहस्यके पर्यायसहितत केवडी जान सकता है, अथवा प्रत्येक प्रयोजनभूत पदार्थके हेतु- 
अहेतुको संपुर्णतासे केवलीके सिवाय दूसरा कोई नहीं जान सकता, वहाँ त्िश्चयसम्यक्त्व केवली 
गम्य कहा है। उस प्रयोजनभूत पदार्थके सामान्यछूपसे अथवा स्थूलरूपसे हेतु-अहेतुका समझ 
सकता संभव है, और इस कारणसे महान बनारसीदास आदिने अपनेको सम्यक्त्व है ऐसा कहा है। 

५९, समयसार नाटकमें महान बनारसीदासको बनायी हुई कविता में “हमारे हृदयमें वोध- 
बोज हुआ है,' ऐसा कहा है; अर्थात्‌ यह कहा है--हमें सम्यक्‍त्व हैं ।' 

६०. सम्यकक्‍त्व प्राप्त होनेके बाद अधिकसे अधिक पंद्रह भवमें मुक्ति होती है, और यदि वहाँसे 
वह गिरे तो अधंपुद्गलपरावतंत्कालू समझा जाये | अध॑पुद्गलपरावर्तंतकाल माना जाये त्तो भी 
वह सादि-सांतके भंगमें आ जाता है, यह बात निःशंक है। 

६१, सम्यक्त्वके लक्षण-- 

(१) कषायकी मंदता अथवा उसके रसकी भेदता। 

(२) मोक्षमागंकी ओर वृत्ति । 

(३) संसारका बंधनरूप लगना अथवा संसार खारा या जहरसा लगना | 

(४) सब प्राणियोंपर दयाभाव, उसमें विशेषतः अपनी आत्माके प्रति दयाभाव । 

(५) सददेव, सद्धम॑ और सद्गुरुपर आस्था | 

छ 

६२. आत्मज्ञान अथवा आत्मासे भिन्‍न कर्मस्त्ररूप, अथवा पुद्गलास्तिकाय आदिका, भिन्‍न 
भिन्‍्त प्रकारसे भिन्‍न भिन्न प्रसंगमें, अति सुक्ष्मसे सूक्ष्म और अत्ति विस्तृत जो स्वरूप ज्ञानी द्वारा 
प्रकाशित हुआ है, उसमें कोई हेतु समाता हैं या नहीं ? और यदि समाता हे तो क्या ? इस 
विषयमें विचार करनेसे उसमें सात्त कारण समाये हुए मालूम होते हेँं--सद्भूत्ता्थप्रकाश, उसका 
विचार, उसकी प्रत्तीति, जीवसंरक्षण इत्यादि | उन सात हेतुओंका फल मोक्षकी प्राप्ति होना है । 
तथा मोक्षकी प्राप्तिका जो मार्ग है वह इस हेतुओंसे सुप्रतोत्त होता हैं । 

छ 

६३, कर्म अनंत प्रकारके हैं | उनमें मुख्य १५८ हैं | उनमें मुख्य आठ कर्म प्रकृतियोंका वर्णन 

१०७ 
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किया गया है। इन सब कर्मोमें मुख्य, प्रधात मोहनीय है जिसकी सामथ्य॑ दूसरोंकी अपेक्षा अत्यंत 
है, और उसकी स्थिति भी सबकी अपेक्षा अधिक है। 

६४. आठ कर्मोमें चार कर्म घनघाती हैं । उच्च चारमें भी मोहनीय अत्यंत्त प्रवलत्तासे 
घनघाती है | मोहनीयकमके सिवाय सात कर्म हैं, वे मोहनीयकमंके प्रतापसे प्रबल होते हैं | यदि 
मोहनीय दूर हो जाये तो दूसरे कर्म निबंछ हो जाते हैं । मोहनीय दूर होनेसे दूसरोंका पेर टिक 
नहीं सकता | 

६५, कर्मबंधके चार प्रकार हैं--प्र कृतिबंध, प्रदेशबंध, स्थितिबंध और रसबंध | उनमें प्रदेश 
स्थिति और रस इन तीन वंधोंके जोड़का नाम प्रकृति रखा गया है | आत्माके प्रदेशोंके साथ 
पुदूगलका अभाव अर्थात्‌ जोड़ प्रदेशवंत्र होता है | वहाँ उसकी प्रबलता नहीं होती; उसे जीव हटाना 
चाहे तो हट सकता है। मोहके कारण स्थिति और रसका वंध होता है, और उस स्थिति तथा 
रसका जो बंध है, उसे जीव वदलना चाहे तो उसका बदल सकना अशकक्‍्य ही है। मोहके कारण 
इस स्थिति और रसकी ऐसी प्रबलता है। 

छ 

६६. सम्यकत्व अन्योक्तिसे अपना दूषण बताता है :-- 

'मुझे ग्रहण करनेसे यदि ग्रहण करनेवालेकी इच्छा न हो तो भी मुझे उसे बरवस मोक्ष ले 
जाना पड़ता है | इसलिए मुझे ग्रहण करनेसे पहुले यह विचार करे कि मोक्ष जानेकी इच्छा बदलनी 
होगी तो भी वह कुछ काम आनेवाली नहीं । क्योंकि मुझे ग्रहण करनेके वाद नौवें समयमें तो मुझे 
उसे मोक्षमें पहुँचाना ही चाहिए । ग्रहण करनेवाला कदाचित्‌ शिथिल हो जाये तो भी हो सके तो 
उसी भवमें और नहीं तो अधिकसे अधिक पंद्रह भवोंमें उसे मोक्षमें पहुँचाना चाहिए। कदाचित्‌ 
वह मुझे छोड़कर मुझसे विरुद्ध आचरण करे, अथवा प्रवलसे प्रव् मोहकों धारण करे, तो भी 
अरध॑पुदूगलपरावतंनके भीतर मुझे उसे मोक्षमें पहुँचाना ही चाहिए यह मेरी प्रतिज्ञा है !! अथर्ति 
सम्यक्त्वकी महत्ता वत्तायी है। 

। 
६७, सम्यक्त्व केवलज्ञानसे कहता है 
में इतना कार्य कर सकता हूँ कि जीवको मोक्षमें पहुँचा हूँ, और तू भी यही कार्य करता 
है, तू उससे कुछ विशेष कार्य नहीं कर सकता, तो फिर तेरी अपेक्षा मुझमें न्‍्यूनता किस वातकी ? 
इतना ही नहीं अपितु तुझे प्राप्त करनेमें मेरी जरूरत रहत्ती है । 


६८. ग्रंथ आदिका पढ़ना शुरू करते हुए प्रथम मंगलाचरण करें, और उस ग्रंथकोी फिरसे 
पढ़ते हुए अथवा चाहे जिस भागसे उसका पढ़ना शुरू करते हुए पहले मंगलाचरण कर, एसा 
शास्त्रपद्धति है। इसका मुख्य कारण यह कि वाह्मवृत्तिसे आत्मवृत्तिकी ओर अभिमुख होना हैं, 
अतः बसा करनेके लिए पहले शांति छलानेकी जरूरत है, और तदनुसार प्रथम मंगलाचरण करनेस 
शांति आती है| पढ़नेका जो अनुक्रम हो उसे यथासंभव कभी नहीं तोड़ना चाहिए | इसमें ज्ञानीका 
दष्टांत लेनेकी जरूरत नहीं है । 

के 

६०, आत्मानुभवगम्य अथवा आत्मजनित सुख और मोक्षयुख दोनों एक ही हैं। मात्र गव्द 

भिन्नहं। 
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७०, शरीरके कारण अथवा दूसरोंके शरीरकी अपेक्षा उनका शरीर विशेषतावाला देखनेमें 
आता है, कुछ इसलिए केवलज्ञानी केवलज्नानी नहीं कहे जाते । और फिर यह भी नहीं है कि वह 
केवलज्ञान शरौरसे उत्पन्न हुआ है; वह तो आात्मा द्वारा प्रगट किया गया है; इस कारण उसकी 
शरीरसे विशेषता समझनेका कोई हेतु नहीं है, और विशेषतावाला शरीर लोगोंके देखनेमें नहीं 
आता इसलिए लोग उसका माहात्म्य बहुत नहीं जान सकते | 


७१, जो जीव मत्तिज्ञान त्तथा श्रुतज्ञानको अंशसे भी नहीं जानता वह केवलज्ञानके स्वरूपको 
जानना चाहे तो यह किस तरह हो सकता है। अर्थात्‌ नहीं हो सकता । 

' ७२. मति स्फुरायमान होकर जो ज्ञान उत्पन्न होता है--वह मतिज्ञान' है; और श्रवण 
होनेसे जो ज्ञान उत्पन्न होता है वह 'श्रुतज्ञान' है, और उस श्रतज्ञानका मनन होकर परिणमित 
होता है तो फिर वह मतिज्ञान हो जाता है, अथवा उस श्रुतज्ञानके परिणमित होनेके बाद दूसरेको 
कहा जाये त्ब वही कहनेवालेमें मत्तिज्ञान और सुननेवालेके लिए श्रत्तज्ञान होता है; तथा श्रुतज्ञान 
मतिके विना नहीं हो सकता और वही मतिज्ञान पूर्वमें श्रुत होना चाहिए। इस तरह एक दूसरेका 
कार्यका रण संबंध है | उनके अनेक भेद हैं, उन सब भेदोंको जेसे चाहिए वेसे हेतुसहित नहीं जाना 
है। हेतुसहित जानना, समझना दुष्कर है । और उसके बाद आगे बढ़नेसे अवधिज्ञान आत्ता है, 
जिसके भी अनेक भेद हैं, और सभी रूपी पदार्थोको जानना जिसका विषय है। उसे, और तदनुसार 
ही मनःपर्यायका विषय है, उन सबको किसी अंशमें भी जानने-समझनेकी जिन्हें शक्ति नहीं है उन 
मनुष्योंसे, पर और अछूपी पदार्थोके समस्त भावोंको जाननेवाले 'केवलज्ञान'के विषयमें जानते- 
समझनेका प्रइन करें तो वे किस तरह समझ सकें ? अर्थात्‌ न समझ सकें | 

७ 
७३. ज्ञानीके मार्गमें चलनेवालेको कमंबंध नहीं है, तथा उस ज्ञात्तीकी आज्ञाके अनुसार 
चलनेवालेको भी कमंबंध नहीं हैं, क्योंकि क्रोव, मान, माया, लोभ आदिका वहाँ अभाव है; और 
उस अभावके कारण कमंबंध नहीं होता । तो भी 'ईरियापथ' में चलते हुए “ईरियापथ'की क्रिया 
ज्ञानीको लगती है, और ज्ञानीकी आज्ञाके अनुसार चलनेवालेको भी वह क्रिया लगती है। 
७ 
७४. जिस विद्यासे जीव कर्म वबाँधता है उसी विद्यासे जीव कम छोड़ता है | 
७५, उसी विद्यासे सांसारिक हेतुके प्रयोजनसे विचार करनेसे जीव करंवंध करता , और 
उसी विद्यासे द्रव्यका स्वरूप समझनेके प्रयोजनसे विचार करता है तो कर्म छोड़ता है। 
७ 
७६. क्षेत्रसमास'में क्ष त्रसंबंध आदिकी जो जो वातें हैँ, उन्हें अनुमानसे मानना है। उनमें 
अनुभव नहीं होता; परच्तु उन सबका वर्णन कुछ कारणोंसे किया जाता है | उनकी श्रद्धा विद्वास- 
पूवंक रखना है | मूल श्रद्धामें अंतर हो जानेसे आगे समझानेमें अंत तक भूल चली आती है। जंसे 
गणितमें पहले भूल हो गयी त्तो फिर वह भूल अंत तक चली आतोी है। 
छ 
७७, ज्ञान पाँच प्रकारका है | वह ज्ञान यदि सम्यक्त्वके विना मिथ्यात्वसहित हो तो 'मत्ति 
अज्ञान', श्रुत अज्ञान' और “अवधि भज्ञान' कहा जाता है। उन्हें मिलाकर ज्ञानके कुल आठ 


प्रकार है | 
छ 
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७८. म्ति, श्रुत ओर अवधि मिथ्यात्वसहित हों तो वे अज्ञाच हैं, और सम्यक्त्वसहित हों 
तो ज्ञान' हैं । इसके सिवाय और अंतर नहीं है । 
| 
७९. जीव रागादि सहित्त कुछ भी प्रवृत्ति करे तो उसका नाम 'कर्मो' है, शुभ अथवा अशुभ 
अध्यवसायवाला परिणमन् 'कर्म' कहा जाता है; और शुद्ध अध्यवसायवाला परिणमन कर्म नहीं 
परन्तु 'नि्जरा' है। 
७ 
८०. अमुक आचाय॑ यों कहते हैं कि दिग्म्बर आचाय॑ने ऐसा माना है कि 'जीवका मोक्ष 
नहीं होता, परल्तु मोक्ष समझमें आता है।' वह इस त्तरह कि जीव शुद्ध स्वरूपवाला है 
उसे बंध ही नहीं हुआ तो फिर मोक्ष होना कहाँ रहता है ? परन्तु उसने यह मान रखा 
है, में वँधा हुआ हूँ', यह मान्यता विचार द्वारा समझमें आती है कि मुझे बंधन नहीं 
है, मात्र माल लिया था; वह मान्यता शुद्ध स्वरूप समझमें आनेसे नहीं रहती; अर्थात्‌ मोक्ष समझमें 
आ जाता है।' यह वात 'शुद्धनय' अथवा “निशचयनय'को हे। पर्यायाथिक-तयवाले इस नयको 
पकड़ कर आचरण करें तो उन्हें भटक भटक कर मरना हे । 
७ 
<१. ठाणांगसूत्रमें कहा गया हँ कि जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख़व, संवर, निर्जरा, बंध 
और मोक्ष ये पदार्थ सद्भाव हे, अर्थात्‌ इनका अस्तित्व विद्यमान है; यह बात नहीं है कि कल्पित 
किये गये हैं । 
७ 
८२. वेदान्त शुद्धनयाभासी हँ। शुद्धभयाभासमतवाला “'निरचयन्य” के सिवाय दूसरे 
नयको अर्थात्‌ “व्यवहारनय” को ग्रहण नहीं करते। जिनदर्शन अनेकांतिक हे, अर्थात्‌ वह 
स्पाद्मादी है | 
छ 
८३. कोई नव तत्त्वकी, कोई सात तत्त्वकी, कोई पड्द्रव्यकी, कोई पट पदकी, कोई दो 
राशिकी वात करते हैं; परन्तु यह सब जीव, अजीव ऐसी दो राशि अथवा ये दो तत्त्व अर्थात्‌ 
द्रव्यमें समा जाते हैं । 
७ 
८४. निगोदमें अनंत्त जीव रहते हैं, इस वातमें और कंदमूलमें सुईकी नोक जितने सूक्ष्म 
भागमें अनंत जीव रहते हैं, इस वातमें आशंका करनेकी जरूरत नहीं हे । ज्ञानीने जेसा स्वरूप 
देखा हे वेसा ही कहा है । यह जीव जो स्थूछ देहप्रमाण हो रहा है और जिसे अपने स्वरूपका 
अभी ज्ञान नहीं हुआ उसे ऐसी स॒क्ष्म वात समझमें नहीं आत्ती यह वात सच्ची हें; परन्तु उसके लिए 
आशंका करनेका कारण नहीं है | वह इस तरह 
चौमासके समय किसी गाँवके सीमांतकी जाँच करें तो वहुतसी हरी वनस्पति देखी जाती 
है, और उस थोड़ो हरी वनस्पतिमें अनंतत जीव हैं, तो फिर ऐसे अनेक गाँवोंका विचार करें, तो 
जीवोंकी संख्याके परिमाणका अनुभव न होनेपर भी, उसका वुद्धिवलसे विचार करनेसे 
अनंत्तताकी संभावना हो सकती है। कंदमूल आदि अनंतताका संभव है । दूसरी हरी वनस्पतिमें 
अनंतताका संभव नहीं है; परन्तु कंदमूलमें अनंत्ता घटित होती हैं। कंदमूछके अमुके 
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थोड़े भागको यदि बोया जाये तो वह उगता है; इसलिए भी उसमें जीवोंकी अधिकता घटित होती 
है; तथापि यदि प्रतीति न होती हो तो आत्मानुभव करें; आत्मानुभव होनेसे प्रतीति होती है । 
जब तक आत्मानुभव नहीं होता, तब तक उस प्रतीतिका होना मुश्किल है, इसलिए यदि उसकी 
प्रतीति करनी हो तो पहले आत्माके अनुभवी बनें | ह 

छ 


८५. जब तक ज्ञानावरणीयका क्षयोपशम नहीं हुआ, तब तक सम्यकत्वकी प्राप्ति होनेकी 
इच्छा रखनेवाला उसकी प्रतीति रखकर आज्ञानुसार वर्त॑ंन करे | 
७ 


<६. जीवमें संकोच-विस्तारकी शक्तिरूपगुण रहता है, इस कारणसे वह छोटे-बड़े शरीरमें 
देहप्रमाण स्थिति करके रहता है। इसी कारणसे जहाँ थोड़े अवकाशमें भी वह विशेषरूपसे संको- 
चता कर सकता है वहाँ जीव वेसा करके रहे हुए हैं । 

८७. ज्यों ज्यों जीव कर्मपुद्गल अधिक ग्रहण करता है, त्यों त्यों वह अधिक निविड़ होकर 
नाता देहोंमें रहता है । 

८८. पदार्थमें अचित्यशक्ति है) प्रत्येक पदार्थ अपने अपने घर्मका त्याग नहीं करता | एक 
जीवने परमाणुरूपसे ग्रहण किये हुए कर्म अनंत्त हैं | ऐसे अनंत्त जीव, जिनके पास कमंरूपी पर- 
माणु अनंतानंत्त है, वे सब निगोदाश्रयी थोड़े अवकाशमें रहे हुए हैं, यह बात भी शंका करनेयोग्य 
नहीं है । साधारण गिनतीके अनुसार एक परमाणु एक आकाशमप्रदेशका अवगाहन करता 
परंतु उसमें अचित्य सामथ्य है, उस सामथ्यंधर्मसे थोड़े आकाशमें अनंत परमाणु रहते 
हैं। जेसे किसी दर्पणके सन्‍्मुख उससे बहुत बड़ी वस्तु रखी जाये तो भी उतना आकार उम्में 
समा जाता है। आँख एक छोटी वस्तु है, फिर भी उस छोटीसी बस्तुमें सूयं, चंद्र आदि बड़े पदा- 
थाँका स्वरूप देखा जाता है। उसी तरह आकाश जो बहुत बड़ा क्षेत्र है वह भी आँखमें दश्यरूपसे 
समा जाता है। तथा आँख जेसी छोटीसी वस्तु बड़े बड़े बहुतसे घरोंको देख सकती है | यदि थोड़े 
आकाशझतमें अनंत परमाणु अचित्य सामथ्यंके कारण न समा सकते हों तो फिर आँखसे अपने आकार 
जितनी वस्तु ही देखी जा सके, परंतु अधिक बड़ा भाग न देखा जा सके; अथवा दर्पणमें अनेक 
घर आदि बड़ी वस्तुओंका प्रतिबिब न पड़े। इसी कारणसे परमाणुकी भी अचित्य सामर्थ्य है 
और उसके कारण थोड़े आकाशमें अनंत परमाणु समा कर रह सकते हैं । 

८९. इस तरह परमाणु आदि द्रव्योंका सुक्ष्ममावसे निरूपण किया गया है, वह यद्यपि 
प्रभावका विवेचन है, तो भी वह सकारण है, और सहेतु किया गया है। 

९०, चित्त स्थिर करनेके लिए, अथवा वृत्तिको वाहर न जाने देकर अंतरंगमें ले जानेके 
लिए परद्रव्यके स्वरूपका समझना काम आता है। 

९१ परद्रव्यके स्वरूपका विचार करनेसे वृत्ति वाहर न जाकर अंत्तरंगमें रहती है, और 
स्वरूप समझनेके वाद उनसे होनेवाले ज्ञानसे वह उसका विषय हो जानेसे, अथवा अमक अंभमें 
समझनेसे उतना उसका विषय हो रहनेसे, वृत्ति सीधे बाहर निकलकर पर पदार्थोमें रमण करनेके 
लिए दौड़ती है; तब परद्रव्य कि जिसका ज्ञान हुआ है उसे सूक्ष्ममावसे फिरसे समझने लगनेसे 
ब॒तिको फिर अंत्तरंगमें लाना पड़ता है; और इस तरह उसे अंत्तरंगमें ठानेके वाद विशेषरूपसे 
स्वरूप समझमें आनेसे ज्ञानसे उत्तना उसका विषय हो रहनेसे फिर वृत्ति वाहर दीड़ने लगती हैं; 
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तब जितना समझा हो उससे विशेष सूक्ष्मभावसे पुनः विचार करने लगनेसे वृत्ति फिर अंतरगमें 
प्रेरित होती है। यों करते करते वृत्तिको वारंवार अंतरंगमें लाकर शान्त किया जाता है, और इस 
त्तरह वृत्तिको अंतरंगमें लाते छाते कदाचित्‌ आत्माका अनुभव भी हो जाता है, और जब इस त्तरह 
हो जाता है तब वृत्ति वाहर नहीं जाती, परन्तु आत्मामें शुद्ध परिणतिरूप होकर परिणमन करती 
है । और तदनुसार परिणमन करनेसे बाह्य पदार्थका दर्शन सहज हो जाता है। इन कारणोंसे पर- 
द्रव्यका विवेचन उपयोगी अथवा हेतुरूप होता है । 

९२. जीव, स्वयंको जो अब्प ज्ञान होता है उससे बड़े ज्ञेयपदार्थके स्वरूपको जानना चाहत्ता 
है, यह केसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता । जब जीव ज्ञेयपदार्थके स्वरूपको नहीं जान 
सकता, तब वह अपनी अल्पज्ञतासे समझमें न आनेका कारण तो मानता नहीं, प्रत्युत बड़े 
जेयपदार्थमें दोष निकालता है, परन्तु सीधी तरह अपनी अल्पज्ञतासे समझमें नहीं आनेके कारणको 
नहीं मानता । 

९३. जीव जब अपने ही स्वरूपको नहीं जान सकता, तो फिर परके स्वरूपको जानना 
चाहे तो उसे वह किस तरह जान-समझ सकता है ? और जब त्तक 'वह समझमें नहीं आता तब 
तक उसीमें उलझा रहकर उपधेड़-बुन किया करता है। श्रेयस्कर निजस्वरूपका ज्ञान जब त्तक 
प्रगट नहीं किया, तब तक परद्रव्यका चाहे जितना ज्ञान प्राप्त कर ले तो वह किसी कामका नहीं | 
इसलिए उत्तम मार्ग यह है कि दूसरी सब बातें छोड़कर अपनी आत्माको पहचाननेका प्रयत्न करे । 
जो सारभूत है उसे देखनेके लिए 'यह आत्मा सख्भाववाली है', 'वह कर्मका कर्ता है', और उससे 
(कर्से) उसे बंध होता है, 'वह बंध किस तरह होता है ?' 'बह बंध किस तरह निवृत्त होता है ?' 
और “उस बंधसे निवृत्त होना मोक्ष है, इत्यादि संबंधी वारंवार और प्रत्येक क्षणमें विचार करना 
योग्य है; और इस तरह वारंबार विचार करनेसे विचार वृद्धिको पाता है, और उसके कारण 
निजस्वरूपका अंश-अंशसे अनुभव होने लगता है । ज्यों ज्यों निजस्वरूपका अनुभव होता है, त्यों त्यों 
द्रव्यकी अचित्य सामर्थ्य जीवके अनुभवमें आती जाती है। जिससे उपयुक्त शंकाएँ (जेसे कि थोड़े 
आकाशझमें अनंत्त पुद्गल-परमाणुओंका समा जाना अथवा अनंत पुदुगल-परमाणुओंका समाना) 
करनेका अवकाश नहीं रहता, और उनकी यथार्थता समझमें आ जाती है। यह होनेपर यदि 
वह माननेमें न आता हो अथवा शंका करनेका कारण रहता हो, तो ज्ञानी कहते हैं कि उपयुक्त 
पुरुपार्थ करनेसे अनुभव सिद्ध होगा । 

७ 

९४. जोव जो कर्मबंध करता है वह देहस्थित आकाशझमें रहनेवाले सूक्ष्म पुद्गलोंमेंस 
ग्रहण करता है । वह बाहरसे लेकर कर्म नहीं बाँवता । 

९५. आकाशमें चौदह राजलोकमें पुद्मल-परमाणु सदा भरपुर हैं, उसी तरह शरीरमें रहने- 
वाले आकाशमें भी सूक्ष्म पुद्गल-परमाणुओंका समूह भरपुर है । जीव वहाँसे सूक्ष्म पुदगलोंको 

ग्रहण करके कर्ंवंध करता हैं । 

९६. ऐसी शंका की जाये कि शरीरसे द्र-बहुत दूर रहनेवाले किसी पदार्थके प्रति जीव 
रागद्व प करे तो वह वहाँके पुद्गल ग्रहण करके कर्मंबंध करता है कि नहीं ? इसका समाधान यह 
है कि वह रागद्वे परूप परिणति तो आत्माकी विभावरूप परिणति है, और उस परिणतिके करने- 
वाली आत्मा है और वह शरीरमें रहकर करती है, इसलिए झरीरमें रहनेवाली जो आत्मा है, वह 
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जिस क्षत्रमें है उस क्षत्रमें रहे हुए पुदूगल-परमाणुओंको ग्रहण करके वाँधती है । वह उन्हें ग्रहण 
करनेके लिए बाहर नहीं जाती । 


९७ यह, अपयश, कीति जो नामक है वह नामकर्म संबंध जिस झरीरको लेकर है, वह 
शरीर जहाँ तक रहता है वहाँ त्तक चलता है, वहाँसे आगे नहीं चलता | जीव जब सिद्धावस्थाको 
प्राप्त होता है, अथवा विरति प्राप्त करता है त्ब वह संबंध नहीं रहता, सिद्धावस्थामें एक आत्माके 
सिवाय दूसरा कुछ भी नहीं है, और नामक तो एक त्तरहका कम है, तो फिर वहाँ यश-अपयश 
आदिका संबंध किस त्तरह घट सकता है ? अविरतिपनासे जो कुछ पाप क्रिया होती है वह पाप 
चला आता है। 


९८. विरति' अर्थात्‌ 'छुड़ाना', अथवा रतिसे विरुद्ध, अर्थात्‌ रति न होना । अविरतिमें 
तीन शब्द है--अ+ वि + रति > अ 5 नहीं + वि 5 विरुद्ध + रति > प्रीति, अर्थात्‌ जो प्रीतिसे विरुद्ध 
नहीं है वह अविरति है। 

९९, पाँच इन्द्रिय, छठा मन तथा पाँच स्थावर जीव, और एक त्रस जीव ये सव मिलकर 
उसके कुल बारह प्रकार हैं । 


१००, ऐसा सिद्धांत है कि कृतिके बिना जीवको पाप नहीं -छगता | उस कृतिकी जब तक 
बिरति नहीं की तब तक अविरतिपनाका पाप लगता है | समस्त चौदह राजलोकमेंसे उसकी पाप- 
क्रिया चली आती है। 


१०१, कोई जीव किसी पदार्थकी योजना कर मर जाये, और उस पदार्थकी योजना इस 
प्रकार की हो कि योजित पदार्थ जब त्तक रहे, तब तक उससे पापक्रिया हुआ करे, तो तब तक 
उस जीवको अविरतिपनाकी पापक्रिया चछत्ती रहती है। यद्यपि जीवने दूसरे पर्यायकों धारण 
करनेसे पहुलेके पर्यायके समय जिस जिस पदार्थकी योजना को है उसकी उसे ख़बर नहीं है तो भी, 
अबके पर्यायके समय वह जीव उस योजित पदार्थको क्रिया नहीं करता तो भी, जब तक उसका 
मोहभाव विरतिपनको प्राप्त नहीं हुआ तव तक, अव्यक्तरूपसे उसकी क्रिया चली भाती है। 


१०२, वर्तमान पर्यायके समय उसकी भज्ञाचताका लाभ उसे नहीं मिल्ल सकता । उस जीवको 
समझना चाहिए था कि इस पदार्थसे होनेवाला प्रयोग जब तक कायम रहेगा तब तक उसकी 
पापक्रिया चाल रहेगी । उस योजित्त पदार्थसे अव्यक्तलूपसे भी होनेवाली ( लूगनेवाली ) क्रियासे 
मुक्त होता हो तो मोहभाव छोड़े । मोह छोड़नेसे अर्थात्‌ विरतिपत्त करनेसे पापक्रिया बंध होती 
है | उस विरतिपनेकी उसी पर्यायमें अपनाया जाये, अर्थात्त्‌ योजित पदार्थके ही भवमें अपनाया 
जाये तो वह पापक्रिया, जबसे विरततिपना ग्रहण करे तवसे आती हुईं रुक जाये । यहाँ जो पापक्रिया 
लगती है वह चारित्रमोहनीयके कारण आती है। वह मोहभावका क्षय हो जानेसे आती हुईं रुक 
जाती है। 

१०३. क्रिया दो प्रकारसे होती है--एक व्यक्त अर्थात्‌ प्रगटरूपसे और दूसरी अव्यक्त 
अर्थात्‌ अप्रगटरूपसे । अव्यक्तहूपसे होनेवाली क्रिया पुरी तरह जानी नहीं जा सकती, इसलिए 
नहीं होती ऐसी वात्त तो नहीं है । 

१०४. पानीमें लहरें-हिलोरें स्पष्टतासे मालूम होती हैं; परन्तु उस पानीमें गंघक या कस्तूरी 
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डाल दी हो, और हे वह पानी शांत स्थितिमें हो तो भी उसमें गंधक या कस्त्रीकी क्रिया है वह 
यद्यपि दीखततो नहीं, तथापि उसमें अव्यक्तरूपसे रही हुई है, इस तरह अव्यक्तरूपसे होनेवाली 
क्रियामें श्रद्धा न की जाये और मात्र व्यक्तरूप क्रियामें श्रद्धा की जाये, तो एक ज्ञानी जिसमें अधि- 
रतिरूप क्रिया नहीं होती वह भाव दूसरा सोया हुआ मनुष्य जो व्यक्तरूपसे कुछ भी क्रिया नहीं 
करता वह भाव, दोनों एकसा हे, परच्तु वस्तुत: ऐसी बात्त है नहीं । सोये हुए मनुष्यको अव्यक्त- 
रूपसे क्रिया लगती है | इसी तरह जो मनुष्य ( जो जोव ) चारित्रमोहनीय नामकी निद्रामें सोता 
है उसे अव्यक्त क्रिया नहीं लगती ऐसा नहीं है। यदि मोहभावका क्षय हो जाये तो ही अविरतिरूप 
चांरित्रमोहन्ीयकी क्रिया बंद होती है, उससे पहले बंद नहीं होती । 

क्रियासे होनेवाला बंध मुख्यतः पाँच प्रकारका है-- 

१ मिथ्याव २अविरति ३ कपाय ४ प्रमाद ५ योग 
हि श्र र्‌५ श्५ 

१०५. जव तक मिथ्यात्वका अस्तित्व हो तब तक अविरतिपना निमूंल नहीं होता--नष्ट 
नहीं होता, परन्तु यदि मिथ्यात्व दूर हो जाये तो अविरतिपना दूर होना चाहिए, यह नि:संदेह है; 
क्योंकि मिथ्यात्वसहित विरतिपनेको अपनानेसे मोहभाव नहीं जाता । जब त्तक मोहभाव कायम है 
तब तक अभ्यन्तर विरतिपन नहीं होता, और मुख्यतासे रहे हुए मोहभावका नाश हो जानेसे 
अभ्यन्तर अविरत्तिपन नहीं रहता, और यदि वाह्य विरतिपन अपनाया न गया हो तो भी यदि 
अभ्यंत्तर हो तो सहज ही बाहर आ जाता है । 

१०६. अभ्यंत्तर विरतिपन प्राप्त होनेके पश्चात और उदयाधीन वाह्य विरतिपन न अपना 
सके तो भी, जब उदयकाल सम्पूर्ण हो जाए त्व सहज ही विरतिपन रहता है, क्योंकि अभ्यंतर 
विरतिपन पहलेसे ही प्राप्त हुआ है, जिससे अब अविरतिपन है नहीं, कि वह अविरतिपनकी क्रिया 
कर सके | 

१०७, मोहभावके कारण ही मिथ्यात्व है। मोहभावका क्षय हो जानेसे मिथ्यात्वका प्रति- 
पक्ष सम्यक्त्व प्रगट होता है । इसलिए वहाँ मोहभाव कंसे हो सके ? अर्थात्‌ नहीं होता | 

१०८. यदि ऐसी शंका की जाये कि पाँच इंद्रियाँ और छठा मन, त्तथा पाँच स्थावरकाय 
और छठी त्रस काय, यों वारह प्रकारसे विरति अपनायी जाये तो लोकमें रहे हुए जीव और अजीव 
नामकी राशिके जो दो समूह हैं उनमेंसे पाँच स्थावरकाय और छठी त्रसकाय मिलकर जीवराशिकी 
विरति हुई; परन्तु लोकमें भटकानेवाली अजीवराशि जो जीवसे भिन्न है, उसकी प्रीतिकी निवृत्ति 
इसमें नहीं आती, तब तक विरति किस त्तरह समझी जा सकती है? इसका समावान यह है कि पाँच 
इंद्रियों और छठे मनसे जो विरति करना है, उसके विरतिपनमें अजोवराशिको विरति भा जाती है 

€ 


१००, पू्वकालमें इस जीवने ज्ञानीकी वाणी कभी निरचयरूपसे नहीं थुनी अथवा वह्‌ बाणो 
सम्यक्‌ प्रकारसे शिरोधायं वहीं की, ऐसा सर्वदर्शीनि कहा हैं। कक 
११०. सदगुरु द्वारा उपदिष्ट यथोक्त संयमको पालते हुए अयात्‌ सदुगुरुकां आज्ञास चछत हुए 
पापेसे विरति होती हें, और अभेद्य संसारसमुद्र तरा जाता हू । 
७ 
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१११. वस्तुस्वरूप कितने स्थानकोंमें आज्ञासे प्रतिष्ठित है, और कितने स्थानकोमें सद्‌ 
विचारपुवंक प्रतिष्ठित हे, परन्तु इस दुःधमकालकी इत्तनी अधिक प्रवलत्ता है कि इसके बादके क्षणमें 
भी विचारपूर्वक प्रतिष्ठितके लिए जीव किस तरह प्रवृत्ति करेगा यह जाननेकी इस कालमें शक्ति 
मालूम नहीं होती, इसलिए वहाँ आज्ञापूर्वक प्रतिष्ठित रहना ही योग्य हे । 

११२. ज्ञानीने कहा है कि समझें ! क्‍यों नहीं समझते ? फिर ऐसा अवसर आना दुलंभ है !' 

छ 


११३. लोकमें जो पदार्थ हैं उनके धर्मोका, देवाधिदेवने अपने ज्ञानमें भासनेसे यथावत्‌ वर्णन 
किया है। पदार्थ उन धर्मोसे बाहर जाकर प्रवृत्ति नहीं करते; अर्थात्‌ ज्ञानी महाराजने उन्हें जिस 
तरह प्रकाशित किया है उनसे भिन्न प्रकारसे वे प्रवतेन नहीं करते | इसलिए ऐसा कहा है कि वे 
ज्ञानीकी आज्ञाके अनुसार प्रवरततत करते हैं | क्योंकि ज्ञानीने पदार्थोंके धर्मं यथावत्‌ कहे हैं | 

छ 


११४. काल मूल द्रव्य नहीं, औपचारिक द्रव्य है; और वह जीव तथा अजीव (अजीवमें-- 
मुख्यतः: पुद्गलास्तिकायमें--विशेषरूप समझमें आता है) मेंसे उत्पन्न हुआ है; अथवा जीवाजीवकी 
पर्यायावस्था काल है। प्रत्येक द्रव्यके अनंत्त धर्म हैं| उनमें ऊध्वंप्रचय और तियंक्‌प्रचय ऐसे दो 
धर्म हैं; और कालमें तियंक्‌प्रचय धर्म नहीं, मात्र ऊध्वंप्रचय धर्मं है । 

११५. ऊध्व॑प्रचयसे पदार्थमें जिस धर्मका उद्भव होता है उस धर्मंका तियंक्‌प्रचयसे फिर 
उसमें समावेश हो जाता है। कालके समयका तिय॑क्‌प्रचय नहीं है, इसलिए जो समय चला गया 
वह फिर पीछे नहीं आता । 

११६. दिगम्बर मतके अनुसार 'कालद्रव्य' के लोकमें असंख्यात्त अणु हैं । 

११७. प्रत्येक द्रव्यके अनंत धर्म हैं । उन्तमें कितने ही व्यक्त हैं, किततने अव्यक्त हूँ, कितने 
मुख्य हैं, कितने सामान्य हैं, कितने विशेष हैं । 

११८. असंख्यातको असंख्यातसे गुना करनेसे भी असंख्यात होता है, अर्थात्‌ असंख्यातके 
असंख्यात भेद हैं । 

११९, एक अंगुलके असंख्यात भाग-अंश-प्रदेश, वे एक अंगुलमें असंख्यात हैं | लोकके भी 
असंख्यात प्रदेश हैं । चाहे जिस दिशाकी समश्रेणिसे अस॑ ख्यात होते हैं । इस त्तरह एकके बाद एक, 
दूसरी, तीसरी समश्रेणिक्रा योग करनेसे जो योगफल आता है वह एक गुना, दो गुना, तीन गुना, 
चार गुना होता है परन्तु असंख्यात गुना नहीं होता । परन्तु एक समश्रेणि जो असंख्यात प्रदेशवाली 
है उस समश्रेणिकी दिशावाली सभी समश्रेणियाँ जो असंख्यात गुनी है, प्रत्येकको असंख्यातसे गुना 
करनेसे, इसी तरह दूसरी दिशाकी समश्रेणिका भी गुना करनेसे, और इसी तरह तीसरी दिशाकी 
समश्रेणिका भी गुना करनेसे असंख्यात्त होते हैं। इन असंख्यातके भंगोंकों जहाँ त्तक एक दूसरेका 
गुनाकार किया जा सके वहाँ तक असंख्यात होते हैं और जब उस गुनाका रसे कोई गुनाकार करना 
बाकी न रहे तव असंख्यात पुरा होनेपर उसमें एक मिला देनेसे जघन्यसे जघन्य अनंत होता है । 

हे छ 

१२०. नय प्रमाणका एक अंश है। जिस नयसे जो धर कहा गया है, वहाँ उतना प्रमाण है । 
इस नयसे जो धर्म कहा गया है, उसके सिवाय वबस्तुमें दूसरे जो धर्म हैं उनका निषेध नहीं किया 

१०८ 
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गया है| एक ही समयमें वाणीसे समस्त धर्म नहीं कहे जा सकते | तथा जो जो प्रसंग होता है 
उस उस प्रसंगपर वहाँ मुख्यत्त: वही धर्म कहा जाता है। वहाँ वहाँ उस उस नयसे प्रमाण है। 

१२१. नयके स्वरूपसे दूर जाकर जो कुछ कहा जाता है वह नय नहीं है, परन्तु नयाभास 
है, और जहाँ नयाभास है वहाँ मिथ्यात्व ठहरता है । के 

१२२. नय सात माने हैं । उनके उपनय सात सी है, और विशेष स्वरूपसे अनंत हैँ, अर्थात्‌ 
जितने वचन हैं उत्तने नय हैं । 

१२३. एकान्तिकता ग्रहण करनेका स्वच्छंद जीवको विशेषरूपसे होता है, और एकान्ति- 
कता ग्रहण करनेसे नास्तिकता होती है। उसे न होने देनेके लिए यह नयका स्वरूप कहा गया 
है। जिसे समझनेसे जीव एकान्तिकता ग्रहण करनेसे रुककर मध्यस्थ रहता है, और मध्यस्थ 
रहनेसे नास्तिकता अवकाश नहीं पा सकती | | 

१२४. नय जो कहनेमें आता है वह नय स्वयं कोई वस्तु नहीं है, परन्तु वस्तुका स्वरूप 
समझने और उसकी पघुप्रत्तीति होनेके लिए प्रमाणका एक अंश है। 

१२५. यदि अमुक नयसे कहा गया तो इससे यह सिद्ध नहीं होता कि दूसरे नयसे प्रतीत 
होनेवाले धर्मका अस्तित्व नहीं है । 

हक 

१२६. केवलज्ञान अर्थात्‌ मात्र ज्ञान ही, उसके सिवाय दूसरा कुछ भी नहीं, और जब ऐसा 
है त्तब उसमें दूसरा कुछ नहीं समाता । जब सर्वेथा स्व॑ प्रकारसे रागह्वेषका क्षय हो जाये तभी 
केवलज्ञान कहा जाये | यदि किसी अंशमें रागढ्व ष हों तो वह चारित्रमोह॒नीयके- कारणसे हैं | जहाँ 
जितने अंशमें रागद्वेष हैं, वहाँ उतने ही अंशमें अज्ञान है, जिससे वे केवलज्ञानमें समा नहीं सकते, 
अर्थात्‌ केवलज्ञानमें वे नहीं होते | वे एक दूसरेके प्रतिपक्षो हैं ॥ जहाँ केवलज्ञान है वहाँ रागद्वेष 
नहीं अथवा जड़ाँ रागद्वेब हैं वहाँ केवछज्ञाव चहीं है । 

छ 


१२७. गुण और गणी एक ही हैं; परन्तु क्रिसी कारणसे वे भिन्न भी हैं | सामान्यतः तो गुणों- 
का समुदाय 'गुणो' है; अर्थात्‌ गुण और गुणी एक ही है, भिन्‍न भिन्‍न वस्तु नहीं हैं। गुणीसे गुण 
अलग नहीं हो सकता जेसे मिस्रीका टुकड़ा गुणी है और मिठास गुण है। गुणी मित्री और गुण 
मिठास वे दोनों साथ ही रहते हैं, मिठास कुछ भिन्‍न नहीं होती; तथापि गुण और गुणी किसी अंश- 
से भेदवाले हूँ । 

१२८. केवलज्ञानीको आत्मा भी देहव्यापकक्ष त्रावगाहित है; फिर भी लोकालोकके समस्त 
पदार्थ, जो देहसे दूर है, उन्हें भी एकदम जान सकती है। 

१२९. स्व-परको अलग करनेवाला जो ज्ञान है वही ज्ञान है। इस ज्ञानको प्रयोजनभूत 
कहा गया है। इसके सिवाय जो ज्ञान है वह अज्ञाच है। शुद्ध आत्मस्वरूप शांत जिन है। उसकी 
प्रतीति जिनप्रतिविव सूचित करता है। उस शांत दशाको पानेके लिए जो परिणति, अथवा अनु- 
करण अथवा मार्ग है उसका नाम 'जेन'--जिस मार्गपर चलनेसे जैनत्व प्राप्त होता है | 

१३०. यह मार्ग आत्मगुणरोधक नहीं परन्तु बोधक है, अर्थात्‌ आत्मगुणको प्रगट करता है, 
इसमें कुछ भी संशय नहीं है । यह वात परोक्ष नहीं परन्तु प्रत्यक्ष है| प्रतोत्ति करनेके अभिलाषीको 
पुरुषार्थ करनेसे सुप्रतीत होकर प्रत्यक्ष अनुभवगम्य हो जाता है। 
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१३१. सूत्र और सिद्धांत ये दोनों भिन्‍त हैं । रक्षण करनेके लिए सिद्धांतरूपी पेटीमें रखे 
गये हैं। देश-कालके अनुसार सूत्र रचे जाते हैं और उनमें सिद्धांत गृथे जाते हैं | वे सिद्धांत चाहे 
जिस कालमें, चाहे जिस क्ष त्रमें बदलते नहीं है, अथवा खंडित्त नहीं होते, ओर यदि वे खंडित हो 
जाये तो वे सिद्धांत नहीं हैं । 

१३२. सिद्धांत गणितकी त्तरह प्रत्यक्ष हैं, इसलिए उनमें किसी त्तरहकी भूल या अधूरापन 
नहीं रहता । अक्षर विकल मात्रा, शिरोरेखा आदिके विता हों तो उन्हे सुधारकर मनुष्य पढ़ लेते 
हैं; परन्तु यदि अंकोंकी भूल हो तो हिसाब झूठा ठहरता है, इसलिए अंक विकलरू नहीं होते । इस 
दुष्टांतकोी उपदेशमार्ग और सिद्धान्तमागंपर घटायें । 

१३३. सिद्धांत चाहे जिस कालमें. और जिस भाषामें लिखे गये हों तो भी वे असिद्धांत्त नहीं 
हो जाते | उदाहरणछूपमें दो और दो चार होते हैं | फिर चाहे वे गुजरातो, संस्कृत, प्राकृत, चोत्ती, 
अरबी, फारसी और अंगरेजी भावामें क्‍यों न लिखे गये हों । उन अंकोंको चाहे जिस संज्ञासे पह- 
चाना जाये तो भी दो और दोका योगफल चार ही होता है यह बात प्रत्यक्ष है। जेसे नो नाम 
इक्यासो उसे चाहे जिस देशमें, चाहे जिस भाषामें, और दिन-दहाड़े या काली रात्तमें गिना जाये त्तो 
भी अस्सी या बियासी नहीं होते, परन्तु इक्यासो हो होते हैं | यही वात सिद्धांतकी भो है । 

१३४. सिद्धांत प्रत्यक्ष है, ज्ञानीके अनुभवसिद्ध विषय है। उनमें अनुमान काम नहीं आत्ता। 
अनुमान तो तकका विषय है, और तक आगे बढ़नेपर कितत्ती बार झूठा भी हो जाता है; प्रत्यक्ष 
जो अनुभवसिद्ध है उसमें कुछ भी असत्यता नहीं रहती । 

१३५. जिसे गुणन और जोड़का ज्ञान हुआ है वह यह कहता है कि नो नाम इक्यासी, 
परन्तु जिसे जोड़ अथवा गुणनका ज्ञान नहीं हुआ, अर्थात्‌ क्षयोपशम नहीं हुआ वह अनुमानसे या 
तक॑से यों कहे कि अट्टानवे होते हों तो क्‍यों न कहा जा सके ? तो इसमें कुछ आश्चर्य करने जैसी 
वात नहीं है, क्योंकि उसे ज्ञान न होनेसे वेसा कहता है यह स्वाभाविक है । परच्तु यदि उसे गुणन- 
की रीतिको अछग अहूग करके, एकसे नो त्तक अंक वत्ताकर नौ बार गिनाया जाये तो इक्यासी 
होंनेसे अनुभवगम्य हो जानेसे उसे सिद्ध होते हैं। कदाचित्‌ उसके मंद क्षयोपशमसे, गुणन अथवा 
जोड़ करनेके इक्यापी समझें न आयें तो भी इक्यासी होते हैं इसमें फक नहीं है। इसी चरह 
आवरणके कारण सिद्धांत समझमें न आयें तो भी वे असिद्धांत नहीं हो जाते इस वात्की निश्चित 
प्रतीति रखें ! फिर भी प्रत्तीति करनेकी जहूरत हो तो उसमें बताये अनुसार करनेसे प्रतीति हो 
जानेसे प्रत्यक्ष अनुभव सिद्ध होता है । 

१३६. जव त्तक अनुभव सिद्ध न हो तब तक सुप्रतीति रखनेकी जरूरत है, ओर सुप्रत्तीतिसे 
क्रमशः अनुभव सिद्ध होता है । 

१३७. सिद्धांत्के दृष्टांत-- 

(१) रागद्वेषसे बंध होता है । 

(२) वंधका क्षय होनेसे मुक्ति होती है । 

इस सिद्धांतकी प्रतीति करनी हो तो रागद्वेप छोड़ें। यदि सब प्रकारसे रागद्देप छूट जायें 
तो आत्माका सर्व प्रकारसे मोक्ष हो जाता है। आत्मा वंबनके कारणसे मुक्त नहीं हो सकती | 

बंधन छूटा कि मुक्त है | वंधन होनेके कारण रागह्वेप हैँ । जहाँ रागद्वेप स्बंथा छूटे कि बंबसे छट 
ही गयी है आत्मा । इसमें कोई प्रइन या शंका नहीं रहती । 
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१३८. जिस समय जिसके रागद्वेषका सर्वथा क्षय हो जाता है, उसे दूसरे ही समयमें केवल- 
ज्ञांन हो जाता है । 

१३०, जीव पहले गणस्थानकमेंसे आगे नहीं जाता । आगे जानेका विचार नहीं करता | 
पहलेसे आगे किस त्तरह बढ़ा जा सकता है ? उसका क्या उपाय है ? किस त्तरह पुरुषार्थ करे ? 
उंसंका विचार भी नहीं करता; और जब बातें करने बेठता है तब ऐसी करता है कि इस क्षेत्रमें 
इस कांलमें तेरहवाँ गुणस्थानक प्राप्त नहीं होता | ऐसी ऐसी गहन बातें, जो अपनी शक्तिके बाहर 
है, उन्हें वह कैसे समझ सकता है ? अर्थात्‌ अपनेको जितना क्षयोपशम हो उसके अतिरिकतकी 
बातें करने बेठे तो वे समझी ही नहीं जा सकतीं | 

१४०, ग्रंथि पहले गृणस्थानकमें है, उसका भेदन करके आगे बढ़कर संसारी जीव चौथे 
गुणस्थानक तक नहीं पहुँचे | कोई जीव निर्जरा करनेसे ऊंचे भावोंमें आनेसे, पहलेसे निकलनेका 
विचार करके, ग्रंथिमेदके समीप आता है, परन्तु वहाँ उसपर ग्रंथिका इत्तना अधिक जोर होता है 
कि ग्रंथिमेद करनेमें शिथिल होकर रुक जाता है, और इस प्रकार मंद होकर वापस आ जाता है । 
इस तरह जीव अनंत बार ग्रंथिभेदके समीप आकर वापस लौट गया है। कोई जीव प्रवल पुरुषार्थ 
करके, निमित्त कारणका योग पाकर पूर्ण शक्ति लगाकर ग्रंथि भेद करके आगे बढ़ जाता है, और 
जब ग्रंथिभेद करके आगे बढ़ा कि चौथेमें आ जाता है, और चौथेमें आया कि जल्दी या देरसे मोक्ष 
होगा, ऐसी उस जीवको मुहर लछूग जाती हे । 

१४१. इस गृणस्थानकका नाम अविरतिसम्पर्दृष्टि हे, जहाँ विरतिपनके विना सम्यक्‌ 
ज्ञान-दर्शन है। 

१४२. यह कहा जाता हे कि तेरहवाँ गुणस्थानक इस कालमें और इस क्षेत्रसे प्राप्त नहों होता; 
परन्तु ऐसा कहनेवाले पहलेसे भी नहीं निकलते । यदि वे पहलेसे निकलकर चौथे तक आये, और 
वहाँ पुरुषार्थ करके सातवें अग्रमत्त गुणस्थानक तक पहुंच जायें, त्तो भी यह एक बड़ीसे बड़ी बात 
है । सातवें त्तक पहुँचे विचा उसके बादकी दशाकी सुप्रतीति हो सकना मुश्किल हे । 

१४३. आत्मामें जो प्रमादरहित जागृतदशा ह वही सात्तवाँ गुणस्थानक है । वहाँ तक पहुँच 
जानेसे उसमें सम्यक्त्व समा जाता हे | जीव चौथे गुणस्थानकमें आकर वहाँसे पाँचवें 'देशविरति', 
छठे 'सवंविरत्ति' और सातवें 'प्रमादरहित विरत्ति! में पहुँचता है । वहाँ पहुँचनेसे आगेकी दशाका 
अंशतः अनुभव अथवा सुप्रतीति होती है। चौथे गुणस्थानकवाला जीव सातवें गुणस्थानकमें पहुँचने- 
वालेकी दशाका यदि विचार करे तो किसी अंशसे प्रत्तीत हो सके । परन्तु पहले गुणस्थानकवाला 
जीव उसका घिचार करे तो वह किस तरह प्रतीतिमें आ सकता है ? वर्योंक उसे जाननेका साधन 
जो आवरणरहित होना है वह पहले गुणस्थाचकवालेके पास नहीं होता । 

१४४. सम्यकत्वप्राप्त जीवकी दशाका स्वरूप हो भिन्‍त होता है। पहले गुणस्थानकवाले जीव- 
की दशाकी जो स्थिति अथवा भाव है उसको अपेक्षा चौथे गुणस्थान्ककी प्राप्त करनेवालेकी स्थिति 
अथवा भाव भिन्न देखनेमें आते हैं अर्थात्‌ भिन्न ही दशाका वर्तन देखनेमें आता है । 

१४५, पहलेको शिथिल करे तो चौथेमें आये यह कथन मात्र है। चौथेमें आतेमें जो वर्तन 
है वह विषय विचा रणीय है । 

१४६. पहले ४ थे, ५ वें, ६ ठे और ७ वें गुणस्थानककी जो बात्त कही गयी है वह कुछ 
कथन मात्र अथवा श्रवण मात्र ही है, यह बात नहीं; परन्तु समझकर वारंवार विचारणीय है। 

१४७, यथासंभव पुरुषार्थ करके आगे बढ़ता आवश्यक है। 
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१४८. अप्राप्य घेयं, संहनल, आयुकीो पूर्णता इत्यादिके अभावसे कदाचित्‌ सातवें गुणस्थानकसे 
आगेका विचार अनुभवमें न आ सके, परन्तु सुप्रतीत हो सकता है। 

१४९. सिंहका दुष्टंत:--सिंहको लोहेके मजबूत्त पिजरेमें रखा गया हो तो वह अंदर रहा 
हुआ अपनेको सिंह समझता है, पिजरेमें बंद किया हुआ मानता है; और पिजरेसे बाहरकी भूमि 
भी देखता है, मात्र लोहेकी छड़ोंकी आड़के कारण बाहर नहीं निकल सकता | इसी त्तरह सातवें 
गुणस्थानकसे आगेका विचार सुप्रतीत हो सकता है। 

१५०. इस प्रकार होनेपर भी जीव मत्तभेद आदि कारणोंसे अवरुद्ध होकर आगे नही वढ़ 
सकता | 

१५१. मतभेद अथवा रूढि आदि तुच्छ विषय हैं। अर्थात्‌ उसमें मोक्ष नहीं है। इसलिए 
वस्तुत्त: सत्यकी प्रत्तीति करनेकी जरूरत है । 

छ 

१५२, शुभाशुभ और शुद्धाशुद्ध परिणामपर सारा आधार है। छोटी छोटी वात्तोंमें भी दोप 
माने जायें तो उस स्थितिमें मोक्ष नहीं होत्ता । लोकरूढि अथवा लोकव्यवहारमें पड़ा हुआ जीव 
मोक्ष त्तत्व्का रहस्य नहीं जान सकता, उसका कारण यह है कि उसके मनमें रूढि अथवा छोकसंज्ञा- 
का माहात्म्य बसा हुआ है। इसलिए बादर क्रियाका निषेध नहीं किया जाता | जो कुछ भी न करते 
हुए एकदम अनर्थं करता है उसकी अपेक्षा बादरक्रिया उपयोगी है। तो भी इसका आशय यह भी 
नहीं है कि बादरक्रियासे आगे न बढ़े । 

] 

१५३. जीवको अपनी चतुराई और इच्छासे चलना अच्छा लगता है, परंतु यह जीवका 
बुरा करनेवाली वस्तुं है। इस दोषको दूर करनेके लिए ज्ञानीका यह उपदेश है कि पहले किसीको 
उपदेश नहीं देना है परन्तु पहले स्वयं उपदेश लेना है। जिसमें रागद्वेष न हों उसका संग हुए 
विना सम्यक्त्व प्राप्त नहीं हो सकता । सम्भकत्व आनेसे (प्राप्त होनेसे) जोव बदलूता है, (जीवकी 
दशा बदलती है); अर्थात्‌ प्रतिकूछ हो तो अनुकूल हो जाती है। जिनकी प्रतिमा (शांत्तिके लिए)- 
का दर्शन करनेसे सातवें गुणस्थानकमें रहनेवाले ज्ञानीकी जो शांतदशा है उसकी प्रत्तीति होती है । 

१५४. जैनमार्गमें आज-कल अनेक गच्छ प्रचलित हैं, जैसे कि त्तपगच्छ, अंचलगच्छ, लुंका- 
गच्छ, खरतरगच्छ इत्यादि । यह प्रत्येक अपनेसे अन्य पक्षवालेको मिथ्यात्वी मानता है। इसी 
तरह दूसरा विभाग छ कोटि, आठ कोटि इत्यादिका है। यह प्रत्येक अपनेसे अन्य कोटिवालेको 
मिथ्यात्वी मानता है। वस्तुत्त:ः नौ कोटि चाहिए। उनमेंसे जितनी कम उत्तनी कम, और उसकी 
अपेक्षा भी आगे जायें तो समझमें आत्ता है कि अंतमें नौ कोटि भी छोड़े विना रास्ता नहीं है । 

१५५. तीर्थंकर आदितने जिस मार्गसे मोक्ष प्राप्त किया वह मार्ग तुच्छ नहीं है। जेनरूढिका 
थोड़ा भी छोड़ना अत्यंत्त कठिन लगता है, तो फिर महान तथा महा भारत जैसे मोक्षमाग्गंको वह 
किस त्तरह ग्रहण कर सकेगा ? यह विचारणीय है । 

छ 

१५६. मिथ्यात्व प्रकृतिका क्षय किये विना सम्यक्त्व नहीं आत्ता। जिसे सम्यबत्व प्राप्त 
होता है उसकी दशा अदभुत रहती है! वहाँसे "वें, इठे, छवें और ८वें में जाकर दो धड़ीमें मोक्ष 
हो सकता है। एक सम्यक्त्व प्राप्तकर लेनेसे केसा अद्भुत कार्य हो जाता है ! इससे सम्यक्त्वको 
चमत्कृति अथवा उसका माहात्म्य किसी अंशमें आ सकता है। 
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१५७. दुधेर पुरुषार्थसे प्राप्य मोक्षमार्ग अनायास प्राप्त नहीं होता | आत्मज्ञान अथवा 
मोक्षमार्ग किसीके शापसे अप्राप्त नहीं होता, या किसीके आशोर्वादसे प्राप्त नहीं होता । पुरुषार्थके 
अनुसार होता है, इसलिए पुरुषार्थकी जरूरत है। 

छ 

१५८. सूत्र, सिद्धांत्त, शास्त्र सत्पुरुषके उपदेशके विना फल नहीं देते फिर जो है वह व्यव- 
हार मार्गमें है। मोक्षमार्ग तो फेरवाला नहीं है, एक ही है। उसे प्राप्त करनेमें शिथिलताका 
निषेध किया गया है। इसमें शूरवीरता प्रहण करने योग्य है। जीवको अमूच्छित करना जरूरी है । 

१५०. विचारवान पुरुष व्यवहारके भेदसे न घबराये । 

१६०, ऊपरकी भूमिकावाला नीचेकी भूमिकावालेके बराबर नहीं है, परंतु नीचेकी भूमिका- 
वालेसे ठीक है। स्वयं जिस व्यवहारमें हो उससे दूसरेका ऊँचा व्यवहार देखनेमें आये, त्तो उस 
ऊंचे व्यवहारका निषेध न करे, कारण कि मोक्षमार्गंमें कुछ अंत्तर नहीं है। तीनों कालमें चाहे 
क्षेत्रमें जो एक ही सरीखा रहे वही मोक्षमागं है । 

७6 

१६१. अल्पसे अल्प निवृत्ति करनेमें भी जीवको कँपकॉपी होती है तो फिर वेसी अनंत्त 
प्रवृत्तियोंसे जो मिथ्यात्व होता है, उससे निवृत्ति करना यह कितना दुर्धर हो जाना चाहिए? 
मिथ्यात्वकी निवृत्ति ही सम्यक्त्व है । 

१६२. जीवाजीवकी विचाररूपसे प्रत्तीति न की गयी हो, कथन मात्र ही जीवाजीव हे, यह 
कहना धम्यक्त्व नहीं है । त्तीर्थकर आदिने भी पुर्वेकाछमें इसका आराधन किया है, इसलिए पहलेसे 
ही उनमें सम्यक्त्व होता हे, पर॑तु दूसरोंके वह्‌ कुछ अमुक कुलमें, अमुक जातिमें या अमुक वर्ममें 
अथवा अमुक देशमें जन्म लेनेसे ही सम्यवत्व होता हे, यह बात नहीं हे । 

१६३. विचारके विना ज्ञान नहीं । ज्ञानके विना सुप्रतीति अर्थात्‌ सम्यक्त्व नहीं | सम्यक्त्वके 
विना चारित्र नहीं आता, और जब त्तक चारित्र न आये तब तक केवलज्ञान प्राप्त नहीं करता, और 
जब तक केवलज्ञान प्राप्त नहीं करता तब तक मोक्ष नहीं यह देखनेमें आता हे । 

छ 

१६४. देवका वर्णन | तत्त्व | जीवका स्वरूप । 

छे 

१६५. करमरूपसे रहे हुए परमाणु केवलज्ञानीके दृश्य होते हैं, उसके सिवाय दूसरोंके लिए 
कोई निश्चित नियम नहीं होता । परमावधिवालेको उनका दृश्य होना संभव है, और मनः- 


पर्यायज्ञानीको अमुक देशसे दृश्य होना संभव है। 
छ 


१६६, पदार्थमें अनंत्त धर्म ( गुण आदि ) रहते हैं । उनके अनंत्तवें भाग वाणीसे कहे जा 
सकते हैं। उसके अनंतव्वें भाग सूत्रमें गूंथे जा सकते हैं | 
छ 
१६७, यथाप्रवृत्तिकरण, अनिवृत्तिकरण, अपूर्वकरणके वाद युंजलकरण और गुणकरण है । 


युंजनकरणको गुणकरणसे क्षय किया जा सकता है। 
१६८, युंजनकरण अर्थात्‌ प्रकृतिको योजित करना | आत्मगुण जो ज्ञान, और उससे दर्शन, 
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और उससे चारित्र, ऐसे गुणकरणसे यंजनकरणका क्षय किया जा सकता है। अम॒क अमृक प्रकृत्ति 
जो आत्मगणरोधक है उसका गुणकरणसे क्षय किया जा सकता है। 
के 


१६९०, कमंप्रकृति, उसके सूक्ष्मसे सृक्ष्मभाव, उसके बंध, उदय, उदीरणा, संक्रमण, सत्ता 
और क्षयभाव जो वत्ताये गये हैं ( वर्णंण किया गया है ), वे परम सामथ्यंके विना वर्णित नहीं 
किये जा सकते | इनका वर्णन करनेवाला जीवकोटिका पुरुष नहीं, परंतु ईद्वरकोटिका पुरुष होना 
चाहिए, ऐसी सुप्रतीत्ति होती है । ह 

१७०. किसी किसी प्रकृतिका केसे रससे क्षय हुआ हुआ होना चाहिए ? कौनसी प्रकृति 
सत्तामें है ? कौनसी उदयमें है ? किसने संक्रमण किया है? इत्यादिका रचना कहनेवालेने, उपयंक्तके 
अनुसार प्रकृतिके स्वरूपको माप-तोल कर कहा है, उनके परमज्नानकी यह बात एक ओर रहने दें 
तो भी यह कहनेवाला ईश्वरकोटिका पुरुष होना चाहिए, यह निश्चित्त होता है। 

१७१. जातिस्मरणज्ञान मतिज्ञानके धारणा” नामके भेदके अंतर्गत है । वह पिछला भव जान 
सकता है । जहाँ त्क पिछले भव असंज्ञीपना न आया हो वहाँ तक वह आगे चल सकता है। 

१७२. (१) तीर्थकरने आज्ञा न दी हो और जीव अपनी वस्तुके सिवाय परवस्तुका जो कुछ 
ग्रहण करता है वह पराया लिया हुआ और अदत्त गिचा जाता है। उस अदत्तमेंसे तीर्थकरने पर- 
वस्तु जितनी ग्रहण करनेकी छट दी है उतनेको अदत्त नहीं गिना जाता | 


२. ग्रुकी आज्ञाके अनुसार किये हुए वत॑नके सम्बंधमें अदत्त नहीं गिना जाता | 

१७३. उपदेशके मुख्य चार प्रकार हैं--( १ ) द्रव्यानुयोग, (२) चरणानुयोग, गणिता- 
तुयोग, ( ३ ) धर्मकथानुयोग । 

(१ ) लोकमें रहनेवाले द्रव्य, उनका स्वरूप, उन्तका गुण, धर्म, हेतु, अह्ेतु, पर्याय आदि 
अनंतानंत्त प्रकार है, उनका जिसमें वर्णन है वह द्रव्यानुयोग' है । 

(२ ) इस द्रव्यानुयोगका स्वरूप समझमें आनेके बाद, आचरणसंबंधी वर्णन जिसमें हो वह 
“च्रणानुयोग' है। 

ह ( ३ ) द्रव्यानुयोग तथा चरणानुयोगकी गिनतीके प्रमाण, तथा छोकमें रहनेवाले पदार्थ, 
भाव, क्षेत्र, काल आदिकी गिनत्तीके प्रमाणका जो वर्णन है वह “गणितानुयोग' है । 

(४ ) सत्पुरुषोंके धर्मंचरित्रोंकी कथाएँ, जिनका बोच लेनेसे वे गिरनेवाले जीवको अवलंबन- 
कारी फलित होती हैं, वह 'धर्मकथानुग्रोग” है । 

१७४, परमाणुमें रहनेवाले गुण, स्वभाव आदि स्थिर रहते हैं, और पर्याय वदलते हैं । 
दृष्टांतरूपमें:--पानीमें रहनेवाला शीत-गुण नहीं बदलता, परच्तु पानीमें जो त्रंगें उठती हैं वे 
अर्थात्‌ वे एकके वाद एक उठकर उसमें समा जाती हैं। इस प्रकार पर्याय, अवस्था अवस्थांतर 
हुआ करते हैं | इससे पानीमें रहनेवाली शीतलूता अथवा पानीपन नहीं वदलते, परन्तु स्थिर रहते 
हैं; और पर्यायरूप तरंग बदलत्ती रहती है। इसी तरह उस गुणकी हानिवुद्धिरूप परिवर्तन भी 
पर्याय है। उसके विचा रसे प्रत्तीति, प्रतीतिसे त्याग और त्यागसे ज्ञान होता है। 

१७५. तेजस और कार्मण शरीर स्थूलदेहप्रमाण हैं। तेजस गरीर गरमी करता है, तथा 
आहारको पचानेका काम करता है। शरीरके अमुक अमुक अंग घिसनेसे गरम मालूम होते हैं, वे 
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तेजसके कारण मालूम होते हैं। सिरपर धृत आदि रखकर शरीरकी परीक्षा करनेकी जो रूढि है; 
उसका अर्थ यह है कि वह शरीर स्थूल शरीरमें है कि नहीं ? अर्थात्‌ स्थूल शरीरमें जीवकी भाँति 
वह सारे शरीरमें रहता है। 

१७६. इस तरह कार्मण शरीर भी है, जो तेजसकी अपेक्षा सृक्ष्म है। वह भी तेजसकी तरह 
रहता है । स्थूल शरीरमें पीड़ा होती है, अथवा क्रोध आदि होते हैं, वही कारण शरीर है। कामंणसे 
क्रोध आदि होकर तेजोलेश्या आदि उत्पन्न होते हैं। वेदबाका अनुभव जीव करता है, परच्तु 
वेदना कामंण शरीरके कारण होती है। कार्मण शरीर जीवका अवलंबन है। 


१७७. उपयुक्त चार अनुयोगों तथा उनके सूक्ष्म भावोंका स्वरूप जीवके लिए वारंवार 
विचारणीय है, ज्ञेय है। वह परिणाममें नि्ज॑राका हेतु होता है, अथवा उससे निर्जरा होती है। 
चित्तकी स्थिरता करनेके लिए यह सब कहा गया है; क्योंकि इस सृक्ष्मसे सृक्ष्म स्वरूपको यदि जीवने 
कुछ समझा हो तो उसके लिए वारंवार विचार करना होता है, और उस विचारके करनेसे जीवकी 
बाह्यवृत्ति न होकर, वह विचार करने त्तक भंदरकी अंदर ही समायी रहती है। 

१७८ अंत्रविचारका साधन न हो त्तो जीवकी वृत्ति बाह्य वस्तुपर जाकर अनेक प्रकारकी 
योजनाएँ की जाती हैं | जीवकी आलंबनकी जरूरत है | उसे खाली बेठे रहना ठीक नहीं ऊगता । 
उसे ऐसी ही आदत पड़ गयी है; इसलिए यदि उक्त पदार्थोका ज्ञान हुआ हो तो उसके विचारके 
कारण सतचित्तवृत्ति वाहर जानेके बदले भीतर समायी रहती है, और ऐसा होनेसे निर्जरा 
होती । 

१७९०, पुद्गल, परमाणु और उसके पर्याय आदिकी धृक्ष्मता है, वह जितनी वाणीगोचर हो 
सकती है उत्तनी कही गयी है। वह इसलिए कि ये पदार्थ मूत्त हैं, अमूत्त नहीं | मूत्त होनेपर भी 
इतने सूक्ष्म हैं कि उनका वारंवार विचार करनेसे उनका स्वरूप समझमें आता है, और उस तरह 
समझमें आनेसे उससे सूक्ष्म अरूप्री आत्मासंबंधी जाननेका काम सरल हो जाता है। 

१८०, मान और मताग्रह ये मार्गप्राप्तिमें अवरोधक स्तंभरूप हैं। उन्हें छोड़ा नहीं जा 
सकता, और इसलिए समझमें नहीं आता । समझनेमें विनय-भवित्तकी पहले जरूरत रहती है | वह 
भक्ति मान, मताग्रहके कारण अपनायी नहीं जा सकती | 

१८१, ( १) वाचना, ( २ ) पृच्छता, ( ३ ) परावतना, ( ४ ) वित्तका विरंचयमें छाना, 
(५) धर्मकथा । वेदान्तमें भी श्रवण, मनन और निदिध्यासन यों भेद बताये हैं । 

१८२. उत्तराध्ययनमें धर्मके मुख्य चार अंग कहे हैं :-- 

(१ ) मनुष्यता, (२) सत्पुरुषके वचनोंका श्रवण, (३ ) उनकी प्रतीति, ( ४ ) धर्ममें 
प्रवर्तना ये चार वस्तुएँ दुलंभ हैं । 

१८३. मभिथ्यात्वके दो भेद हैं--( १ ) व्यकतत, ( २) अव्यक्त । उसके तोन भेद भी किये 
हैं--( १ ) उत्कृष्ट, (२) मध्यम, (३ ) जघन्य । जब तक मिथ्यात्व होता है तब त्क जीव 
पहले गुणस्थानकसे बाहर नहीं निकलता | तथा जब तक उत्कृष्ट मिथ्यात्व होता है त्तव तक वह 
मिथ्यात्व गुणस्थानक नहीं माना जाता । गुणस्थानक जीवाश्रयी है। 

१८४. मिथ्यात्व द्वारा मिथ्यात्व मंद पड़ता हैं, भौर इसलिए वह जरा आगे चला कि तुरत 
वह मिथ्यात्वगुणस्थानकमें आता है | 

१८५. गुणस्थानक यह आत्माके गुणको लेकर होता है । 
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१८६. मिथ्यात्वमेंसे जीव एकदम न निकला हो परन्तु थोड़ा निर्कंडा हो तो भी उससे 
मिथ्यात्व मंद पड़ता है । यह मिथ्यात्व भी मिथ्यात्वसे मंद होता हे। मिथ्यात्वगुणस्थानकमें भी 
मिथ्यात्वका अंश कषाय हो, उस अंशसे भी मिथ्यात्वमेंसे मिथ्यात्वगुणस्थानक कहा जाता है । 

१८७. प्रयोजनभूत ज्ञानके मूलमें, पूर्ण प्रतीतिमें, वेसे ही आका रमें मिलते-जुलते अन्य मार्गकी 
समानताके अंशसे समानतारूप प्रत्तीत होना मिश्रगुणस्थानक है। परंतु अमुक दर्शन सत्य है, और 
अमुक दर्शन भी सत्य है, ऐसी दोनोंपर एकसी प्रतीति होना मिश्र नहीं परंतु मिथ्यात्वगुणस्थानक है | 
अमुक दर्शतसे अमुक दर्शन अमुक अंशमें मिलता आता है, ऐसा कहनेमें सम्यक्त्वको बाधा नहीं 
आत्ती; क्‍योंकि वहाँ तो अमुक दर्शनकी दूसरे दर्शबके साथ समानता करनेमें पहला दर्शन सम्पूर्ण 
रूप प्रतीतिरूप होता है। 

१८८, पहले गुणस्थानकसे दूसरेमें जाना नहीं होता, परंतु चौथेसे वापस आते हुए पहलेमें 
आना रहता है। तब बीचका अमुक काल दूसरा गुणस्थानक है। उसे यदि चौथेके बाद पाँचवाँ 
माना जाये तो जीव चौथेसे पाँचवेंमें चढ़ जाये और यहाँ सास्वादन चौथेसे पतित हुआ माना 
गया है, अर्थात्‌ वह वीचा है इसलिए पाँचवाँ नहीं कहा जा सकता परंतु दूसरा कहना ठीक है । 

१८९, आवरण है यह बात निःसंदेह है, जिसे इवेत्ताम्बर तथा दिगम्बर दोनों कहते हें; 
परंतु आवरणको साथ लेकर कहनेमें एक दूसरेसे थोड़ा भेदवाला है। 

१९०, दिगम्बर कहते हैं कि केवलज्ञान सत्तारूपसे नहीं परंतु शक्तिरूपसे है। 

१९१, यद्यपि सत्ता और शक्तिका सामन्‍्य अर्थ एक है, परंतु विशेषार्थंकी दृष्टिसे कुछ फ़र्के 
रहता है। 

७ 
१९२. दृढ़तासे ओध आस्थासे, विचारपुरवंक अभ्याससे 'विचारसहित्त आस्था” होती है । 
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१९३, तीर्थंकर जेसे भी संसारपक्षमें विशेषातिविशेष समृद्धिके धनी थे, फिर भी उन्हें भी 
त्याग करनेकी जरूरत पड़ी थी, तो फिर अन्य जीवोंको वेसा किये विचा छुटकारा नहीं है । 

१९४, त्यागके दो प्रकार है :--एक बाह्य और दूसरा अभ्यंत्तर | बाह्य त्याग अभ्यंतर 
त्यागका सहकारी है। त्यागके साथ वेराग्य जोड़/ जाता है, क्योंकि वेराग्य होनेपर ही त्याग 
होता है 

१९५. जीव ऐसा मानता है कि 'में कुछ समझता हूँ, और जब में त्याग करना चाहँगा 
तब एकदम त्याग कर सकूँगा,' परंतु यह मानना भूलभरा होता है। जब तक ऐसा प्रसंग नहीं 
आया तब तक अपना जोर रहता है | जब ऐसा वक्त आता है तब शिथिल-परिणामी होकर मंद पड़ 
जाता है। इसलिए धीरे धीरे जीव जाँच करे और त्यागका परिचय करने लगे, जिससे मालूम 
हो कि त्याग करते समय परिणाम केसे शिथिल हो जाते हैं ? 

१०६. आँख, जीभ आदि इंद्रियोंकी एक एक अंगुल जितनी जगह जीतनी भी जिस मुश्किल 
हो जाती है, अथवा जीतनी असंभव हो जाती है, उसे बड़ा पराक्रम करनेका अथवा बड़ा क्षेत्र 
जीननेका काम सौंपा हो तो वह किस त्तरह बन सकत्ता हें ? "एकदम त्याग करनेका वक्त आये 
तबकी बात तव,' इस विचारकी ओर ध्यान रखकर अभी तो धौोरे धीरे त्यागकी कसरत करनेकी 
जरूरत है। उसमें भी शरीर और शरीरके साथ संबंध रखनेवाले सगे-संवंधियोंके वारेमें पहले 

१०९, 
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आजमाइश करनी; और शरीरमें भी आँख,जींभ औरंय्ठंपस्थ इन-तीन इंद्रियोंके विषयकी देश-देशसे 
त्याग करनेकी त्तरफ लंगाना है और इंसंके अभ्याससे एकदम त्याग सुगम हो जाता हे । 

१९७. अभी जाँचके तौरपर अंश अंशसे जितना जितना त्याग करना है उसमें भी शिथि- 
लता नहीं रखना, तथा रूढिका अनुसरण करके त्याग करनेकी बात भी नहीं है । जो कुछ त्याग 
करना वह शिथिलतारहित तथा छूट-छाटरहित करना, अथवा छूट-छाट रखनेकी जरूरत हो वह्‌ 
भी निश्चितरूपमें खुले तौरसे रखना, परंतु ऐसी न रखना कि उसका अर्थ जिस समय जैसा करना 
हो वेसा हो सके । जब जिसकी जरूरत पड़े तब उसका इच्छानुसार अर्थ हो सके ऐसी व्यवस्था ही 
त्यागमें नहीं रखना । यदि ऐसी व्यवस्था की जाय कि अनिश्चितरूपसे अर्थात्‌ जब जरूरत पड़े तब 
मनभाता अर्थ हो सके, तो जीव शिथिल-परिणामी होकर त्याथ हुआ सब कुछ बिगाड़ डालता हे । 


१९.८. यदि अंशसे भी त्याग करें तो पहलेसे हो उसकी मर्यादा निश्चित करके और साक्षी 
रखकर त्याग करें, त्था त्याग करनेके बाद अपना मनभात्ता अर्थ न करें । 


१९९, संसारमें परिभ्रमण करानेवाले क्रोध, मात्र, माया और लोभकी चौकड़ीरूप कपषाय 
है, उसका स्वरूप भी समझने योग्य है। उसमें भी जो अनंत्तानुबंधी कषाय है वह अनंत्त संसारमें 
भटकानेवाला है। उस कषायके क्षय होनेका क्रम सामान्यतः: इस तरह है कि पहले क्रोधका और 
फिर क्रमसे मान, माया और लोभका क्षय होता है, उसके उदय होनेका क्रम सामान्यत्त: इस त्तरह 
है कि पहले मान और फिर क्रमसे लोभ, माया और क्रोधका उदय होता हे । 


२००, इस कषायके असंख्यात्त भेद हैं। जिस रूपमें कघाय होता हे उस रूपमें जीव संसार- 
परिश्रमणके लिए करमंबंध करता हे । कषायमें बड़ेसे बड़ा बंध अनंततानुबंधी कषायका है। जो 
अंतमुंह्तमें चालीस कोड़ाकड़ी सागरोपमका बंध करता है। उस अनंत्तानुबंधीका स्वरूप भी जबर- 
दस्त है। वह इस तरह कि क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार, मिथ्यात्वरूपी राजाको भलीभाँति 
हिफाजतसे सैन्यके मध्यभागमें रखकर उसकी रक्षा करते हैं, और जिस वक्‍त जिसकी जरूरत होती 
है उस वक्‍त वह विना बुलाये मिथ्यात्वमोहकी सेवा करने छग जाता है। इसके अतिरिक्‍त 
नोकषायरूप दूसरा परिवार, वह कषायके अग्रभागमें रहकर सिथ्यात्वमोहकी रखवाली करता है, 
परन्तु ये दूसरे सब चौकीदार नहीं जैसे कषायका काम करते हैं । भटकानेवाला तो कषाय है। 
और उस कषायमें अनंतानुबंधी कषायके चार योद्धा बहुत ही मार डालते हैं । इन चार योद्धाओंमेंसे 
क्रोधका स्वभाव दूसरे तीनकी अपेक्षा कुछ भोला मालूम पड़ता है; क्योंकि उसका स्वरूप सबकी 
अपेक्षा जल्दी मालूम हो सकता हे । इस तरह जब जिसका स्वरूप जल्दी मालूम हो जाये तव उसके 
साथ लड़ाई करनेमें क्रोधीकी प्रतीति हो जानेसे छड़नेकी हिम्मत आती हे । 

छ 

२०१. घनघाती चारकमं--मोहनीय, ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, और अंतराय; जो 
आत्माके गणोंका आवरण करनेवाले हैं। उन्तका एक प्रकारसे क्षय करना सरल भी हूँ । वेदचीय 
आदि कर्म जो घनघाती नहीं हैं तो भी उनका एक तरहसे क्षय करना मो है। वह इस तरह 
कि वेदनीय आदि कर्मका उदय प्राप्त हो तो उनका क्षय करनेके लिए उन्हें भोगना चाहिए । उन्हें 
न भोगनेकी इच्छा हो तो भी वहाँ वह काम नहीं आती, भोगने चाहिए; और ज्ञानावरणीयका 
उदय हो तो यत्न करनेसे उसका क्षय हो जाता है । उदाहरणरूपमें, कोई इलोक ज्ञानावरणीयके 
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ज्दथसे याद न रहता हो तो उसे दो, चार, आठ, सोलह, वत्तीस, चौसठ, सौ अर्थात्‌ अधिक बार 
प्याद्‌ करनेसे ज्ञानावरणीयका क्षयोपशम अथवा क्षय होकर याद रहता है; अर्थात्‌ बलवान हो 
जानेसे उसका उसी भवमें अमुक अंशमें क्षय किया जा सकता है । इसी तरह दर्शनावरणीय कर्मके 
सम्बंधमें समझें | मोहनीयकर्म जो महा वलशाली एवं भोला भी हे, वह तुरत खपाया जा सकता 
है । जैसे उसका आना, आनेका वेग प्रवल है, वैसे वह जल्दीसे दूर भी हो सकता है। मोहनीय- 
कर्रेका तीत्र बंध होता है, तो भी वह प्रदेशबंध त होनेसे तुरत खपाया जा सकता है । नाम, आयु 
आदि कमे जिनका प्रदेशबंध होता हे वे केवलज्ञान उत्पन्न होनेके बाद भी अंत तक भोगते पड़ते 
हैं; जब कि मोहनीय आदि चार कम उससे पहले ही क्षीण हो जाते हैं । 

२०२. ंन्माद' यह चारित्रमोहतीयका विशेष पर्याय है ।वह ववर्चित्‌ ह॑, क्वचित्‌ शोक, क्वचित्‌ 
'रत्ति, क्वचित्‌ अरति, क्वचितु भय, और क्वचित्‌ जुगुप्सारूपसे मालूम होता है। कुछ अंशसे उसका 
'जानावरणीयमें भी समावेश होता है । स्वप्नमें विशेषरूपसे ज्ञानावरणीयका पर्याय मालूम होता है। 

२०३. संज्ञा' यह ज्ञानका भाग है। परल्तु 'परिग्रहसंज्ञा' 'लोभप्रकृत्ति'में समात्ती है; 'मैथुन- 

'संज्ञा' वेदप्रकृतिसें समाती है; आहारसंज्ञा' वेदनीयमें समाती है; और 'भयसंज्ञा' “'भयप्रक्ृत्तिमें 
समाती है। 

२०४. अनंत प्रकारके कर्म मुख्य आठ प्रकारसे और उत्तर एक सौ अटद्ठवावन प्रकारसे प्रकृति- 
के नामसे पहचाने जाते हैं। वह इस तरह कि अमुक अमुक प्रकृति अमुक अमुक गुणस्थानक तक 
होती है। इस तरह मापतोल कर ज्ञानीदेवने दूसरोंको समझानेके लिए स्थूछ स्वरूपसे उसका विवे- 
चन किया है। उसमें दूसरे कितने ही तरहके कम अर्थात्‌ 'कमंप्रकृति'का समावेश होता है । अर्थात्‌ 
जिस जिस प्रकृतिके नाम कमंग्रंथमें नहीं आते वे सब प्रकृतियाँ उपयुक्त प्रकृतिके विशेष पर्याय है 
अथवा वे उपयुक्त प्रकृतिमें समा जाते है। 

२०५, 'विभाव' अर्थात्‌ 'विरुद्धभाव' नहीं, परन्तु 'विशेषभाव” | आत्मा आत्मारूपसे परिण- 
में वह 'भाव' है अथवा 'स्वभाव” है। जब आत्मा और जड़का संयोग होनेसे आत्मा स्वभावको 
अपेक्षा आगे जाकर 'विशेषभाव'से परिणमे वह 'विभाव' है । इसी तरह जड़के वारेमें समझें । 

२०६. 'काल'के 'अणु” लोकप्रमाण असंख्यात हैं। उस अणुमें रुक्ष अथवा स्तिग्ध गुण नहीं 
हैं । इसलिए एक अणु दूसरेमें नहीं मिलता, और प्रत्येक पृथक्‌ पृथक्‌ रहता है। परमाणु-पुद्गलमें 
वह गुण होनेसे मूल सत्ता कायम रहकर उसका ( परमाणु-पुद्गलका ) स्कंघ होता है । 


७ 

२०७. धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, (लोक) आकाशास्तिकाय और जीवास्तिकाय उसके 
भी असंख्यात प्रदेश हैं। और उसके प्रदेशमें रुक्ष अथवा स्निग्ध गुण नहीं है, फिर भी वे कालकी 
तरह प्रत्येक अणु अलग अलग रहनेके बदले एक समूह होकर रहते हैं | इसका कारण यह है कि 
काल प्रदेशात्मक नहीं हैं, परन्तु अणु होकर पृथक्‌ पृथक्‌ है, और धर्मास्तिकाय आदि चार द्रव्य 
प्रदेशात्मक हैं । ए॒ 

२०८. वस्तुको समझानेके लिए अमुक नयसे भेदरूपसे वर्णन किया गया है। वस्तुतः वस्तु, 
उसके गुण और पर्याय यों तीन पृथक्‌ पृथक्‌ नहीं हैं, एक ही है । गुण और पर्यायको लेकर वस्तुका 
स्वरूप समझमें आता है। जैसे मिस्री यह वस्तु, मिठास यह गुण और खुरदरा आकार यह प्राय 
है । इन तीनोंको लेकर मिख्री है। मिठासवाले गुणके विना मिस्री पहचानी नहीं जा सकती | वैसा 
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कोई खुरदरे आकारवाला टुकड़ा हो, परन्तु उसमें खारेपनका गुण हो तो वह मिश्री नहीं परन्तु 

नमक अर्थात्‌ लोन है । इस जगह पदार्थक्री प्रतीति अथवा ज्ञान, गरुणके कारण होता है, इस तरह 

गुणी और गुण भिन्न नहीं है। फिर भी अमुक कारणको लेकर पदार्थका स्वरूप समझानेके लिऐ 
भिन्‍त कहे गये हैं । 

२०९. गुण और पर्यायको लेकर पदार्थ है। यदि वे दोनों न हों तो फिर पदार्थका होना न 
होनेके बराबर है, कारण कि वह किस कामका है ? 

२१०. एक दूसरेसे विरुद्ध पदवाली ऐसी त्रिपदी पदार्थमात्रमें रहती है। प्रव अर्थात्‌ सत्ता- 
अस्तित्व पदार्थका सदा है। उसके होनेपर भी पदार्थमें उत्पाद और व्यय ये दो पद रहते हैं । पुरव॑ 
पर्यायका व्यय और उत्तर पर्यायका उत्पाद हुआ करते हैं । 

२११. इस पर्यायके परिवर्ततसे काल मालूम होता है। अथवा उस पर्यायका परिवर्तन 
होनेमें काल सहकारी है। 

२१२. प्रत्येक पदार्भमें समय-समयपर पट्चक्र उठता है। वह यह कि संख्यातगुणवृद्धि, 
असंख्यातगुणवृद्धि, अनंत्तगृणवृद्धि, संख्यातगणहानि, असंख्यातगुणहानि और अनंतगुणहानि; जिसका 
स्वरूप श्री वीत्तरागदेव अवाक्गोचर कहते हैं । 

२१३. आकाशके प्रदेशकी श्रेणि सम है | विषम मात्र एक प्रदेशकी विदिशाकी श्रेणि है। 
समश्रेणि छः हैं और वे दो प्रदेशी है। पदार्थमात्रका गमन समश्रेणिसे होता है, विषमश्रेणिसे नहीं 
होता । कारण कि आकाशके प्रदेशकी समश्रेणि है। इसी तरह पदार्थमात्रमें अग॒रुूूधु धर्म है। उस 
धर्मके कारण पदार्थ विषमश्रेणिसे गमन नहीं कर सकता । 


२१४. चक्षुरिद्रियके सिवाय दूसरी इंद्रियोंसे जो जाना जा सकता है उसका समावेश 
जाननेमें होता है । 

२१५. चक्षुरिद्रियसे जो देखा जाता है वह भी जानना है। जब तक संपुर्ण जानने-देखनेमें 
नहीं आता त्तब तक जानना अधूरा माना जात्ता है, केवलज्ञान नहीं माना जाता | 

२१६. जहाँ त्रिकाल अवबोध है वहाँ संपूर्ण जानना होता है । 

२१७. भासन शब्दमें जानना और देखना दोनोंका समावेश होता है । 

२१८. जो केवलज्ञान है वह आत्मप्रत्यक्ष है अथवा जत्तींद्रिय है। जो अंधता है वह इंद्विय 
द्वारा देखनेका व्याधात है। वह व्याधात अतींद्रियको बाधक होना संभव नहीं । 

जब चार घनघाती कर्मोका नाश होता है तब केवलज्ञान उत्पन्न होता है । उन चार घन- 
घातियोंमें एक दर्शनावरणोय है | उसकी उत्तर प्रक्ृृतिमें एक चक्षुदर्शनावरणीय है उसका क्षय 
होनेके बाद केवलज्ञान उत्पन्न होता है। अथवा जन्मांधता कि अंधताका आवरण क्षय होनेसे 
केवलज्ञान उत्पन्न होता है । 

अचक्षदर्शंन आँखके सिवाय दसरी इंद्रियों और मनसे होता है ।उसका भो जब तक आवरण 
होता है तव तक केवलज्ञान उत्पन्न नहीं होता । इसलिए जेसे चक्ष के लिए है वेसे दूसरी इंद्रियोंके 


लिए भी माल्म होता है। 
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२१९. ज्ञान दो प्रकारसे बताया गया है। आत्मा इंद्रियोंकी सहायाताके विना स्वत्तंत्ररूपसे 
जाने देखे वह आत्मप्रत्यक्ष है। आत्मा इंद्रियोंकी सहायतासे अर्थात आँख, कान, जिह्ना आदिसे 
जाने-देखे वह इंद्रियप्रत्यक्ष है | व्याघात और आवरणके कारणसे इंद्रियप्रत्यक्ष नहीं होता, इससे 
आत्पप्रत्यक्षको बाघ नहीं है। जब आत्माको प्रत्यक्ष होता है, तब इंद्रियप्रत्यक्ष स्वयमेव होता है 
अर्थात्‌ इंद्रियप्रत्यक्षक आवरणके दूर होनेपर ही आत्मप्रत्यक्ष होता है। 

छे 


२२०. आज तक आत्माका अस्तित्व भासित नहीं हुआ । आत्माके अस्तित्वका भास होनेसे 
सम्यक्त्व प्राप्त होता है | अस्तित्व सम्यक्त्वका अंग है। अस्तित्व यदि एक वक्त भी भासित हो तो 
वह दृष्टिके सामने रहा करता है, और सामने रहनेसे आत्मा वहाँसे हट नहीं सकती । यदि आगे बढ़े 
तो भी पेर पीछे पड़े हैं, अर्थात्‌ प्रकृति जोर नहीं मारती । एक वार सम्यवत्व आनेके वाद वह पड़े 
तो फिर ठिकानेपर आ जाता है। ऐसा होनेका मूल कारण अस्तित्वका भासना है। 

यदि कदाचित्‌ अस्तित्वकी बात कही जाती हो तो भी वह कथन मात्र है, क्योंकि सच्चा 
अस्तित्व भासित नहीं हुआ । 

२२१. जिसने बड़का वृक्ष न देखा हो उसे यह कहा जाये कि इस राईके दाने जितने बड़के 
बीजमेंसे इत्तना बड़ा वृक्ष हो सकता है कि जो छगभग एक मीलके विस्तारमें समाये तो यह वात 
उसके माननेमें नहीं आती जिससे कहनेवालेको अन्यथा समझ लेता है। परन्तु जिसने बड़का वृक्ष 
देखा है और जिसे इस वात्तका अनुभव है उसे बड़के वीजमें शाखा, मूल, पत्ते, फल, फूल आदि वाला 
बड़ा वृक्ष समाया हुआ है यह बात माननेमें आती है, प्रतीत होती है। पुदूगल रूपी पदार्थ है, मूर्ति- 
मान है, उसके एक स्कंधके एक भागमें अनंत भाग हैं यह बात प्रत्यक्ष होनेसे मानी जाती है; परच्तु 
उत्तने ही भागमें जीव अरुपी एवं अमू्त होनेसे अधिक समा सकता है। परन्तु वहाँ अनंतके बदले 
असंख्यात कहा जाये तो भी माना नहीं जाता, यह आइ्चरयंकारक बात है | 

इस प्रकार प्रतीत होनेके लिए अनेक नय--रास्ते बताये गये हैं, जिससे किसी तरह यदि 
प्रतीति हो गयी तो बड़के वीजकी प्रततीतिकी भाँति मोक्षके बीजकी सम्यवत्वरूपसे प्रत्तीति होती है; 
मोक्ष हैं यह निश्चय हो जाता है, इसमें कुछ भी शक नहीं है । 

छ 


२२२. धर्मंसंबंधी (श्री रत्नकरंड श्रावकाचार) | 
| 


आत्माको स्वभावमें धारण करे वह धर्म है। 

आत्माका स्वभाव धर्म है । 

जो स्वभावमेंसे परभावमें नहीं जाने देता वह धर्म है। 

प्रभाव द्वारा आत्माको दुगंतिमें जाना पड़ता है। जो आत्माको दुगंतिमें न जाने देकर 
स्वभावमें रखत्ता है वह धरम है। 

सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान और स्वरूपाचरण धर्म है। वहाँ वंधका अभाव है। 

सम्यग्ज्ञान, सम्यग्दर्शन और सम्यक चारित्र इस रत्नन्यीको श्री तीर्भकरदेव धर्म कहते है । 

पड्द्व्यका श्रद्धान, ज्ञान ओर स्वरूपाचरण धर्म है । 
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जो संसारपरिभ्रमणसे छुड़ाकर उत्तम सुखमें धारण करता है वह धर्म है । 

आप्त अर्थात्‌ सब पदार्थोका जानकर उनके स्वरूपका सत्यार्थ प्रगट करनेवाला | 

आगम अर्थात्‌ आप्तकथित पदार्थकी शब्दद्वारा रचनारूप शास्त्र । 

आप्तप्ररूपित शास्त्रानुलार आचरण करनेवाला, आप्तप्रदर्शित मार्गमें चलनेवाला सद्गुरु है। 

सम्यग्दर्शन भर्थात्‌ सत्य आप्त, शास्त्र और गुरुका श्रद्धान । 

सम्यग्दर्शन तीन मूढ़तासे रहित, निःशंक आदि आठ अंगसहित, आठ मद और छः: अना- 
यतनसे रहित है । 

सात तत्त्व अथवा नव पदार्थके श्रद्धानको शास्त्रमें सम्यग्दर्शन कहा है। परन्तु दोषरहित 
शास्त्रके उपदेशके विता सात तत्त्वका श्रद्धान किस तरह होता है ? निर्दोष आप्तके विना सत्यार्थ 
आगम किस तरह प्रगट होता है ? इसलिए सम्यग्द्शनका मूल कारण सत्यार्थ आप्त ही है। 

आप्तपुरुष क्षुधातृषा आदि अठारह दोषोंसे रहित होता है 

धर्मका मूल आप्त भगवान है । 

आप्त भगवान निर्दोष सर्वज्ञ और हित्तोपदेशक है। 


श्री 


व्यासर्यानसार---२ 
[ ८६४ ] ९.५९, 
[ <६४-१ ] १्% मोरवी, आपषाढ़, १०५६ 


१, ज्ञानके साथ वेराग्य और वेराग्यके साथ ज्ञान होता है । वे अकेले नहीं होते । 

२. वेराग्यके साथ श्रृंगार नहीं होता, और श्रंगारके साथ वेराग्य नहीं होता । 

३. वीतराग वचनके असरसे जिसे इंद्रियसुख नीरस नहीं लगे, उसने ज्ञानीके वचन सुने ही 
नहीं, ऐसा समझें । 

४, ज्ञानीके वचन विषयका वमन, विरेचन करानेवाले हैं । 

५, छद्यमस्थ अर्थात्‌ आवरणयुक्त । 

६. शेलेशीकरण - शेल पर्वत + ईश 5 महान्‌, अर्थात्‌ प्व॑त्तोंमे महान मेरके समान अकंप- 
गुणवाला | 

७. अकंपगृणवाला & मन, वचन और कायाके योगकी स्थिरतावाला । 

<. मोक्षमें आत्माके भनुभवका जो नाश होता हो तो वह मोक्ष किस कामका ? 
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#*. वि०ण्सं० १९५०६ के आपाढ़ और सावनमें श्रीमद्जी मोरवीमें ठहरे थे। उस बरसेमें उन्होंने 
समय-समयपर जो व्याख्यान दिये थे और मुमुक्षुओंके प्रब्नोंका समाधाव किया था । एक मुमुक्षु श्रोताने उस 
सबका सार संक्षेपमें लिख लिया था । वही संक्षिप्त सार यहाँ दिया गया हैं । 
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९.. आत्माका ऊर्ध्व॑स्वभाव है, त्दनुसार आत्मा पहले ऊँचे जाती है और कदाचित्‌ सिद्ध 
शिलासे टकराये; परन्तु कमंरूपी बोझ होनेसे नीचे आये | जैसे कि डूबा हुआ मनुष्य उछालसे एक 
वक्त ऊपर आ जाता है । 

१०. भरतेश्वरकी कथा | ( भरत चेत्त, काल झटका देगा | ) 

११. सगर चक्रवर्तीकी कथा | ( ६०००० पुत्रोंकी मृत्युके श्रवणसे वैराग्य । ) 

१२. नमिराजधिकी कथा | ( मिथिला जलती हुई दिखायी इत्यादि | ) 

हे 
[ ८६४-२ ] २ मोरबी, आषाढ़ सुदी ५, सोम, १९५६ 

१. जेन आत्माका स्वरूप है। उस स्वरूप ( धर्म ) के प्रवत्तंक भी मनुष्य थे। जैसे कि 
वर्तमान अवसपिणीकालमें ऋषभ आदि पुरुष उस धममके प्रवत्तंक थे | बुद्ध आदि पुरुषोंको भी उस 
उस धर्मके प्रवर्तंक जानें | इससे कुछ अनादि आत्मधमंका विचार न था ऐसा नहीं था | 

२. लगभग दो हजार वर्ष पहले जेन यति शेखरसूरि आचायय॑ने वेश्योंको क्षत्रियोंके साथ 
मिलाया । 

२. ओसवाल' 'ओरपाक' जात्तिके राजपूत हैं । 

४. उत्कषं, अपकंप॑ और संक्रमण ये सत्तामें रही हुई कमं-प्रकृतिके हो सकते हैं; उदयमें 
आई प्रकृतिके नहीं हो सकते | 

५. आयुकर्मका जिस प्रकारसे वंध होता है उस प्रकारसे देहस्थित्ति पूर्ण होती है। 

६. अंधेरेमें नहीं देखना, यह एकांत दर्शनावरणीय कम नहीं कहा जाता, परल्तु मंद दर्शना- 
वरणीय कहा जाता है। त्तमके निर्मित्त और तेजके अभावके कारण वेसा होता है । 

७. दर्शन रुकनेपर ज्ञान रुक जाता है। 

८. ज्ञेय जाननेके लिए ज्ञानको वढ़ाना चाहिए | जेसा वजन वेसे वाट | 

९. जैसे परमाणुकी शक्ति पर्यायको प्राप्त करनेसे बढ़ती जाती है, वेसे ही चैतन्यद्वव्यकी 
शक्ति विशुद्धताको प्राप्त करनेसे बढ़ती जाती है। काँच, चश्मा, दूरवीन आदि पहले ( परमाणु ) 
के प्रमाण हैं, और अवधि, मतःपर्याय, केवलजश्ञान, लव्वि, सिद्धि आदि दूसरे ( चेतन्यद्रव्य ) के 
प्रमाण हैं । 

] 
[ ८६४-३ ] ३ मोरवी, आषाढ़ सुदी ६, मंगल, १५५६ 
१. क्षयोपशमसम्यक्त्वको वेदकसम्यक्त्व भी कहा जाता है | परन्तु क्षयोपशममेंसे क्षायिक 
होनेकी संधिके समयका जो सम्यक्त्व है वह वस्तुतः वेदकसम्यक्त है। ेल्‍ 

२. पाँच स्थावर एकेन्द्रिय बादर हैं, तथा सुक्ष्म भी हैं। निगोद वादर और सूक्ष्म है। 
वनस्पतिके सिवाय वाकीके चारमें असंख्यात सुक्ष्म कहे जाते हैं। निगोद सूक्ष्म अनंत्त हैं, और 
वनस्पतिके सूक्ष्म अनंत्त है, वहाँ निगोदमें सूक्ष्म वनस्पति घटती है । कक 

३. श्री तीर्थकर ग्यारहवें गुणस्थानकका स्पर्श नहीं. करते, इसी तरह वे पहले दूसरे तथा 

तीसरेका भी स्पर्श नहीं करते | ु 

४. वर्धभान, हीयमान और स्थित ऐसी जो परिणामकी तीन धाराएँ हैँ, उन्तमें हीयमान 

परिणामकी धारा सम्यकत्व-आश्रयी ( दर्शन-आश्रयी ) श्री थैकरदेवको नहीं होती, और चारित्र- 
आशभ्रयी भजना | 
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५. जहाँ क्षायिकचारित्र है वहाँ मोहनीयका अभाव है; और जहाँ मोहनीयका अभाव है 
वहाँ पहला, दूसरा, त्तीसरा और ग्यारहवाँ इन चार गुणस्थानकोंकी स्पर्शनाका अभाव है। 

६. उदय दो प्रकारका हैं--एक प्रदेशोदय और दूसरा विपाकोदय । विपाकोदय वाह्म 
( दीखती हुई ) रीतिसे वेद किया जाता है, और प्रदेशोदय भीत्तरसे वेदन किया जाता है। 

७. आयुकर्म॑का बंध प्रकृतिके विना नहीं होता, परन्तु वेदनीयका होता है । 

८. आयुश्रकृतिका वेदत एक ही भवमें किया जाता है । दूसरी प्रकृतियोंका वेदन उस भव 
और अन्य भवमें भी किया जाता हे । 

९. जीव जिस भवकी आयुप्रकृति भोगता है, वह सारे भवकी एक ही वंधप्रकृति है। उस 
वंधप्रकृतिका उदय आयुके आरंभसे गिना जाता है। इसलिए उस भवकी आयुप्रकृति उदयमें है; 
उसमें संक्रमण, उत्कर्ष, अपकर्ष आदि नहीं हो सकते | 

१०. आयुकमंकी प्रकृति दूसरे भवमें नहीं भोगी जाती । 

११. गति, जाति, स्थित्ति, संबंध, अवगाह ( शरीरप्रमाण ) और रस इन्हें अमुक जीव 
अमुक प्रमाणमें भोगे इसका आधार आयुकर्मंपर है। जेसे कि एक मनुष्यकी सौ वर्षकी आयुकर्म 
प्रकृतिका उदय हो, उसमेंसे अस्सीवें वर्ष अधूरी आयुमें मर जाये तो वाकीके बीस वर्ष कहाँ और 
किस तरह भोगे जायें ? दूसरे भवमें गति, जाति, स्थिति, संबंध आदि नये सिरेसे होते हैं 
इक्यासीवें वरंसे नहीं होते | इसलिए आयुकी उदयप्रकृृति अध-बीचमें नहीं टूट सकती | जिस जिस 
प्रकारसे बंध पड़ा हो उस उस प्रकारसे उदयमें आनेसे किसीकी दुष्टिमें कदाचितु आयुका टूटना 
भाये, परंतु ऐसा नहीं हो सकता । 

१२. जब तक आयुकमंवर्गंणा सत्तामें होती है तब तक संक्रमण, अपकर्ष, उत्करषष आदि 
करणका नियम लागू हो सकता है; परंतु उदयका आरंभ होनेके वाद लागू नहीं हो सकता | 

१३. आयुकर्म पृथ्वीके समान हे और दूसरे कर्म वृक्षके समान हैं । ( यदि पृथ्वी हो तो वृक्ष 
होता है। ) 

१४, आयुके दो प्रकार हैं--(१) सोपक्रम और (२) निरुपक्रम। इनमेंसे जिस प्रकारकी 
आयु बाँधी हो उसी प्रकारकी आयु भोगी जाती हे । 

१५, उपशमसम्यक्त्व क्षयोपश्म होकर क्षायिक होता है; क्योंकि उपशममें जो प्रकृतियाँ 
सत्तामें हैं; वे उदयमें आकर क्षीण होती हैं । 

१६. चक्षुके दो प्रकार हैं--(१) ज्ञानचक्षु और (२) चर्मचक्षु । जैसे चमंचक्षुसे एक वस्तु 
जिस स्वरूपसे दिखायी देती है वह वस्तु दूरवीत तथा सूक्ष्मदर्शक आदि यंत्रोंसे भिन्न स्वहूपसे ही 
दिखायी देती है, वेसे चर्मचक्षुस वह जिस स्वरूपसे दिखायी देती है, वह ज्ञानचक्षुसे किसी भिन्‍नत 
स्वरूपसे ही दिखायी देती है और उसी तरह कही जाती है, उसे आप अपनी चतुराई, अहृत्वसे न 
मानें यह योग्य नहीं है | 

के 
[ ८६४-४ ] हा मोरबी, आषाढ सुदो ७, बुध, १९५६ 

१. श्रीमान कुंदकुंदाचायंने अष्टपाहुड ( भष्टप्राभृत ) रचा है। प्राभृतमेद--दर्शन- 
प्राभुत, ज्ञानप्राभुत, चारित्रप्राभूत, भावप्राभृत्त इत्यादि। दर्शनप्राभृतमें जिनभावका स्वरुप 
बत्ताया है। 
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शास्त्रकर्ता कहते हैं कि अन्य भावोंका हमने, आपने और देवाधिदेव तकने पूर्वकालमें 
भावन क्रिया है, और उससे कार्य सिद्ध नहीं हुआ; इसलिए जिनभावका भावन करनेकी जरूरत 
है। जो जिनभाव शांत है, आत्माका धर्म है, और उसका भावन करनेसे ही मुक्ति होती हे । 
. २. चारित्रप्राभृत । 
३. द्रव्य और उसके पर्याय नहीं माने जाते; वहाँ विकल्प होनेसे उलझ जाना होता है । 
पर्यायोंकी त्‌ माननेका कारण, उतने अंशको नहीं पहुँचना है । 
४. ऐसा मानता जाता है कि द्रव्यके पर्याय हैं, वहाँ द्रव्यका स्वरूप समझनेमें विकल्प रहनेसे 
उलझ जाना होता है, और इसीसे भटकना होता है। 
५. सिद्धपद द्रव्य नहीं है, परन्तु आत्माका एक शुद्ध पर्याय है। उससे पहले मनुष्य अथवा 
देव था, तब वह पर्याय था, य्रों द्रव्य शाश्वत रहकर पर्यायांतर होता है । 
६, शांतता प्राप्त होनेसे ज्ञान बढ़ता है । 
७. आत्मसिद्धिके लिए द्वादशांगीका शान करते हुए वहुत वक्त चला जाता है; जब कि एक 
मात्र शांतताका सेवन करनेसे तुरत प्राप्त होती | 
८. पर्यायका स्वरूप समझानेके लिए श्री तीर्थकरदेवने त्रिपद (उत्पाद, व्यय और श्रौब्य) 
समझाया है। 
९, द्रव्य श्रुव सनातन है | 
१०. पर्याय उत्पादव्यययुक्त है | 
११. छहों दर्शन एक जैनदर्शनमें समाते हैं । उनमें भी जेच एक दर्शन है। वौद्ध--क्षणिक- 
वादी 5 पर्यायरूपसे 'सत्‌' है | वेदांत--सनातन  द्रव्यरूपसे 'सत्‌' है। चार्वाक निरीश्वरंवादी जब 
तक आत्माकी प्रतीति' नहीं हुई त्तव त्क उसे पहचाननेरूपसे 'सत्‌' है। 
१२. जीवपर्यायके दो भेद हैं--संसार॒पर्याय और सिद्धपर्याय | सिद्धपर्याय सौ फीसदी ख़ालिस 
सोनेके समान है और संसारपर्याय खोटसंहित सोनेके समान है। 
१३, व्यंजनपर्याय । 
१४. अर्थपर्याय । 
१५, विषयका नाश (वेदका अभाव) क्षायिकचा रित्रसे होता है। चौथे गुणस्थानकमें विषय- 
की मंदता होती है, और नौवें गुणस्थानक तक वेदका उदय होता है। 
१६. जो गुण अपनेमें नहीं है वह गृण अपनेमें है, ऐसा जो कहत्ता अथवा मानता है, उसे 
मिथ्यादष्टि समझें | 
१७. जिन और जेने शब्दका अर्थ-- 
"घट घढ अंतर जिन बसे, घट घट अंतर जैन । 
सत मसदिराके पानसें, सतवारा ससजे न॥ 
--समयसार नाटक 


१८. सनातन आत्मधर्म है शांत होना विराम पाना; सारी द्वादशांगीका सार भी यही है। 
वह षड़दर्शनमें समा जाता है, और वह पड्दशंन जेनदर्शनमें समा जाता है । 

१९, वीत्तरागके वचन विषयका विरेचन करानेवाले हैं । 

१. भाथार्थ--प्रत्येक हृदयमें जिनराज और जैनधर्मका निवास है, परंतु सम्प्रदाय-मदिराके पानसे 
मतवाले लोग नहीं समझते | 
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२०, जेनधर्सका। आशय, दिगंबर तथा श्वेतांवर आचार्योका आश्यय, और द्वादशांगीका 
आशय मात्र आत्माका सचातन धर्म प्राप्त कराना है, और यही साररूप है। इस बातमें किसी 
प्रकारसे ज्ञानियोंका विकल्प नहीं है। यही तीनों कालोंमें ज्ञानियोंका कथन है, था और होगा; 
परंतु वह समझमें नहीं आत्ता यही बड़ी समस्या है। 

२१. वाह्य विषयोंसे मुक्त होकर ज्यों ज्यों उसका विचार किया जाये त्यों त्यों आत्मा 
अविरोधी होती जाती है, निर्मल होती है । 

२२. भंगजालमें न पड़ें | मात्र आत्माकी शांतिका विचार करना योग्य है। 

२३. ज्ञानी यद्यपि बनियोंकी तरह हिसाबी (सृक्ष्महपसे शोधन कर तत्त्वोंको स्वीकार करने- 
वाले) होते हैं, तो भी आखिर लोग जेसे लोग (एक सारभूत वातको पकड़ रखनेवाले) होते हैं ! 
अर्थात्‌ अंतमें चाहे जो हो परंतु एक शांततासे नहीं चूकते; और सारी द्वादशांगीका सार भी 
यही है। 

२४. ज्ञानी उदयको जानता है, परन्तु वह साता-असात्तामें परिणमित नहीं होता । 

२५. इंद्रियोंके भोगसहित मुक्ति नहीं। जहाँ इंद्रियोंका भोग है वहाँ संसार है, और जहाँ 
संसार है वहाँ मोक्ष नहीं । 

२६, बारहवें गुणस्थानक तक ज्ञानीका आश्रय लेना है, ज्ञानीकी आज्ञासे वर्तन करना है| 

२७. महात्त आचार्यों भर ज्ञानियोंमें दोष तथा भूलें नहीं होते । अपनी समझमें न आनेसे 
हम भूल मानते हैं । अपनेमें ऐसा ज्ञान नहीं है कि जिससे अपनी समझमें आ जाये । इसलिए वेसा 
ज्ञान प्राप्त होनेपर जो ज्ञानीका आशय भूलवाला लगता है, वह समझमें आ जायेगा, ऐसी भावना 
रखें | परस्पर आचारयोके विचारमें यदि किसी जगह कुछ भेद देखनेमें आये तो वह क्षयोपश्षमके 
कारण संभव है, परल्तु वस्तुतः उसमें विकल्प करना योग्य नहीं । 

२८, ज्ञानी बहुत चतुर थे। वे विषयसुख भोगना जानते थे, उनकी पाँचों इंद्वियाँ पूर्ण थीं, 
( जिसकी पाँचों इंद्रियाँ पूर्ण होती हैं वही आचायंपदवीके योग्य होता है )। फिर भी यह संसार 
(इंद्रियसुख) नि:सार लगनेसे तथा आत्माके सनातन घर्ममें श्रेय मालूम होनेसे वे विपमसुखसे विरत 
होकर आत्माके सनातन धर्ममें संलग्न हुए हैं । 

२९, अनंत्कालसे जीव भटकता है, फिर भी उसका मोक्ष नहीं हुआ | जब कि ज्ञानीने एक 


७ ० डे 


अंत्तमुंह्तमें मोक्ष वत्ताया है। 

३० जीव ज्ञानीकी आज्ञाके अनुसार शांतिमें विचरे तो अंदमुंहुर्तमें मुक्त होता है। 

३१. अमुक वस्तुओंका व्यवच्छेद हो गया है, ऐसा कहा जाता है; परंतु उनके लिए पुरुपार्थ 
नहीं किया जाता, इसलिए उनके व्यवच्छेदकी वात कही जाती है। यदि उनके लिए सच्चा--जसा 
चाहिए वेसा पुरुषार्थ हो तो वे गुण प्रगट हों इसमें संशय नहीं है। अंग्रेजोंने उद्यम किया तो हुन्नर 
और राज्य प्राप्त किये, और हिन्दुस्तानियोंने उद्यम नहीं किया तो प्राप्त नहीं कर सके, इसलिए 
विद्या ज्ञान)का व्यच्छेद जाना नहीं कहा जात्ता | 

३२ विषय क्षीण नहीं हुए, फिर भी जो जीव अपनेसें वर्तमानमें गुण मान बेठे हैं, उन 
जीवों जैसी भ्रांति न करते हुए उन विषयोंका क्षय करनेकी ओर व्यान दें । 


८७६ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


[ ८६९४-५ |] ष्‌ मोरवी, आपाढ़ सुदी ८, गुरु, १५०६ 

१. धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार पुरुषार्थोँमें मोक्ष प्रथम त्तीनसे बढ़कर है, मोक्षके 
लिए बाकी लीन हैं। 

२. सुखरूप आत्माका धर्म है, ऐसा प्रत्तीत होता है। वह सोनेकी तरह शुद्ध है। 

३. कमसे सुखढु:ल सहन करते हुए भी परिग्रहके उपाज॑न त्तथा उसके रक्षणके लिए सब 
प्रयत्त करते हैं। सब सुखको चाहते हैं, परंतु वे परतंत्र है। परततंत्रता प्रशंसापात्र नहीं है, वह 
दुर्गंतिका हेतु है। अतः सच्चे सुखके इच्छुकके लिए मोक्षमार्गका वर्णन किया गया है। 

४. वह मार्ग (मोक्ष) रत्नत्नरयकी आराधनासे सब कर्मोका क्षय होनेसे प्राप्त होत्ता है। 

५, ज्ञानी द्वारा निरूपित तत्त्वोंका यथार्थ बोध होना 'सम्यग्ज्ञान' है| 

६. जीव, अजीव, आख्रव, संवर, निजंरा, बंध और मोक्ष ये तत्त्व हैं | यहाँ पुण्य-पाप आख़ब- 
में गिने हैं । 

७. जीवके दो भेद--सिद्ध और संसारी | 

सिद्ध:--अनंतत ज्ञान, दर्शन, वीय॑, सुख, सिद्धके स्वभाव समान हैं फिर भी अनंत्तर परंपरा 
होनेरूप पंद्रह भेद इस प्रकार कहे हैं--(१) तीथ, (२) अतीर्थ, (३) त्तीर्थकर, (४) अतोर्थकर, (५) 
स्वयंबुद्ध, (६) प्रत्येक बुद्ध, (७) बुद्धबोधित (८) स्त्रीलिंग, (९) पुरुषलिंग, (१०) नपुसकलिंग, (११) 
अन्यलिंग, (१२) जैनलिंग, (१३) गृहस्थलिंग, (१४) एक, (१५) अनेक | 

संसारी:--संसारी जीव एक प्रकारसे, दो प्रकारसे इत्यादि अनेक प्रकारसे कहे हैं । 

एक प्रकार:--सामान्यरूपसे उपयोग लक्षणसे सब संसारी जीव हैं । 

दो प्रकार:--त्रस, स्थावर अथवा व्यवहारराशि अव्यवहारराशि । सुक्ष्म निगोदमेंसे निकल 
कर एक बार त्रसपर्यायको प्राप्त किया है, वह व्यवहारराशि' । 

फिर वह सूक्ष्म नियोदमें जाये तो भी वह व्यवहारराशि। अनादिकालसे सुक्ष्मनिगोदमेंसे 
निकल कर कभी त्रसपर्यायको प्राप्त नहीं किया हैं वह 'अव्यवहारराशि ।' 

तीन प्रकार:--संयत्त, असंयत्त और संयत्तासंयत अथवा स्त्री, पुरुष और नपुंसक | 

चार प्रकार:-गतिकी अपेक्षासे । 

पाँच प्रकार:--इंद्वियको अपेक्षासे । 

छ: प्रकार:--पृथ्वी, अपू, तेजस्‌, वायु, वतस्पति और त्रस | 

सात प्रकार:--क#ष्ण, नील, कापोत्त, तेज, पद्म, शुकख और अलेशी | (चौदहवें गुणस्थानक- 
वाले जीव लेना परंतु सिद्ध न लेना, क्योंकि संसारी जीवकी व्याख्या है। ) 

आठ प्रकार:--अंडज, पोत्तज, जरायुज, स्वेदज, रसज, संमूच्छेन, उज्भिज और उपपाद | 

नौ प्रकार:--पाँच स्थावर, तीन विकलेंद्रिय और पंचेन्द्रिय | 

दस प्रकार:--पाँच स्थावर, तीन विकलेंद्रिय, संज्ञी और असंज्ञी पंचेंद्रिय । 

ग्याहर प्रकारः--सूक्ष्म, बादर, तीन विकलेंद्रिय, और पंचेंद्रियमें जलचर, स्थलचर, नभश्चर, 
मनुष्य, देवता और नारक । 

बारह प्रकार:--छकायके पर्याप्त और अपर्याप्त । 

तेरह प्रकार:--उपयुक्त बारह भेद संव्यवहारिक तथा असंव्यवहारिक (सूक्ष्म निगोदका) | 

चौदह प्रकार:--गुणस्थानक-आश्रयी, अथवा सूक्ष्म, बादर, तीन विकलेंद्रिय, तथा संन्ञी, 
असंज्ञी इन सातके पर्याप्त और अपर्याप्त । 


व्योख्यानसार--६ ८७७ 


इस तरह वुद्धिमान पुरुषोंने सिद्धांत अनुसार जीवके अनेक भेद ( विद्यमान भावोंके भेद ) 


कहे हैं । 


[ ८६४-६ ] ६ मो रबी, आषाढ़ सुदी ९, शुक्र, १०५६ 
१. जातिस्मरणज्ञानके विषयमें जो शंका रहती है, उसका समाधान इस प्रकारसे होगा:--- 
मे जैसे बाल्यावस्थामें जो कुछ देखा हो अथवा अनुभव किया हो उसका स्मरण वद्धास्थामें 
कित्तनोंको होता है और कितनोंको नहीं होता, वैसे कितनोंको पुवंभवका भान रहता है और कितनों- 
को नहीं रहता । न रहनेका कारण यह है कि पूर्वदेहको छोड़ते हुए जीव बाह्य पदार्थोमें लगे रह 
कर मरता है और नयी देह प्राप्त कर उसीमें भासक्त रहत्ता है, उसे पृ्वंपर्यायका भाव नहीं रहता; 
इससे उलटी रीतिसे प्रवततंत करनेवालेको अर्थात्‌ जिसने अवकाश रखा हो उसे पृर्वंभव अनुभवमें 
आता है। 

२. एक सुन्दर वनमें आपकी आत्मामें क्या निर्मेलता है, जिसे जाँचते हुए आपको अधिकसे 
अधिक स्मृत्ति होती है कि नहीं ? आपकी शक्ति भी हमारी शक्तिकी तरह स्फुरायमान क्यों त हो ? 
उसके कारण विद्यमान हैं। प्रकृतिबंधमें उसके कारण बताये हैं। 'जातिस्मरणज्ञान' मतिज्ञानका 
भेद है । 

एक मनुष्य बीस वर्षका और दूसरा मनुष्य सौ वयेका होकर मर जाये, उन दोनोंने पाँच 
वर्षकी उमरमें जो देखा या अनुभव किया हो वह यदि अमुक वर्ष त्तक स्मृतिमें रह सकता हो तो 
बीस वर्षमें मर जाये उसे इक्कीसवें वर्षमें फिरसे जन्म लेनेके बाद स्मृति हो परतु बेसा होता 
नहीं । कारण कि पू्व॑पर्यायमें उसके स्मृतिके साधन पर्याप्त होनेसे, पूर्व॑पर्यायकों छोड़ते हुए मृत्यु 
आदि बेदनाके कारण, तयी देह धारण करते हुए गर्भवासके कारण, बालपनमें मूढताके कारण और 
वर्तमान देहमें अति छीनताके कारण पृव॑पर्यायकी स्मृति करतेका अवकाश ही नहीं मिलता | तथापि 
जिस त्तरह गर्भावास तथा बाल्यावस्था स्मृतिमें नहीं रहते, इसलिए यह बात्त नहीं है कि वे नहीं 
थे; उसी तरह उपयुक्त कारणोंसे पू्व॑पर्याय स्मृत्तिमें नहीं रहती, जिससे यह नहीं कहा जा सकता 
कि वह नहीं था। जिस तरह आम आदि वृक्षोंकी कलम की जाती है, उसमें सानुकूलता हो तो 
होती है, उसी तरह यदि पूर्व॑पययिकी स्मृति करनेके लिए क्षयोपशम आदि सानुकूछता ( योग्यता) 
हो तो जातिस्मरणज्ञान होता है। पूर्वसंज्ञा कायम होनी चाहिए। असंज्ञीका भव आ जानेसे 
जातिस्मरणज्ञान नहीं होता | 

कदाचितु स्मृतिका काल थोड़ा कहें त्तो सी वर्षका होकर मर जानेवाले व्यक्तिने पाँच वर्षकी 
उमरमें जो देखा अथवा अनुभव किया हो वह पंचानवें वर्षमें स्मृत्तिमें नहीं रहना चाहिए, परंतु 
यदि पूर्वसंज्ञा कायम हो तो स्मृत्तिमें रहे | 

३, आत्मा है। आत्मा नित्य है। उसके प्रमाण :-- 

(१) बालकको माँका दूध पीते हुए चुक-चुक करना क्या कोई सिखाता है ? 
वह तो पूर्वाभ्यास है। 

(२) सर्प और मोरका, हाथी और सिंहका चूंहू और विल्लीका स्वाभाविक बेर 
है। उसे कोई नहीं सिखाता | पूर्वभवके वेरको स्वाभाविक संज्ञा हैं, पूर्वज्ञान हैं । 

४. निःसंगता वनवासोका विपय है ऐसा ज्ञानियोंने कहा है, वह सत्य हैं। जिसमें दो 
व्यवहा र-सांसारिक और असांसारिक होते हैँ, उससे निःसंगता नहीं होती । 


८७८ श्रीमद्‌ रांजचर्क् 


५. संसार छोड़े विता अप्रमत्तगुणस्थानक नहीं है। अप्रमत्त गुणस्थानककी स्थिति अंत्त- 
ह॒तंकी है । 

६. 'हम समझ गये हैं', 'हम शांत्त है', ऐसा जो कहते हैं वे तो ठगे गये हैं। 

७. संसारमें रहकर सातवें गुणस्थानकसे आगे नहीं बढ़ सकते, इससे संसारीको निराश नहीं 
होना है, परंतु उसे ध्यानमें रखना है | 

<. पूर्वकालमें स्मृतिमें आयी हुई वस्तुको फिर शांतिसे याद करे तो यथास्थित याद आ 
जाती है। अपना दृष्टांत देते हुए बताया कि उन्हें ईडर वसोके शांत स्थान याद करनेसे त्तद्रप याद 
आ जाते हैं। तथा संभातके पास वडवा गाँवमें ठहरे थे, वहाँ वावडीके पीछे थोड़े ऊँचे टीलेके 
पास बाड़के आगे जाकर रास्ता, फिर शांत और शीतल अवकाशका स्थान था। उन स्थानोंमें 
स्वयं शांत समाधिस्थ दशामें बेठे थे, वह स्थिति आज उन्हें पाँच सो बार स्मृत्तिमें आयी है । दूसरे 
भी उस समय वहाँ थे। परंतु सभीको वेसी याद नहीं आवे | कारण कि वह क्षयोपशमके अधीन 
है । स्थल भी निमित्त कारण है। 

९. >ग्रंथिके दो भेद हैं:-एक द्रव्य, बाह्य ग्रंथि (चतुष्पद, द्विपद, अपद इत्यादि); दूसरी भाव- 
अभ्यंतर ग्रंथि (आठ कम इत्यादि), सम्यक्‌ प्रकारसे जो दोनों ग्रंथियोंसे निवृत्त हो वह “निम्न॑थ' है। 

१०. मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरत्ति आदि भाव जिसे छोड़ने ही नहीं उसके वस्त्रका त्याग 
हो, तो भी पारछौकिक कल्याण क्‍या कर सके ? 

११. सक्रिय जीवको अबंधका अनुष्ठान हो ऐसा कभी नहीं होता । क्रिया होनेपर अबंध 
गुणस्थानक नहीं होता । 

१२. राग आदि दोषोंका क्षय हो जानेसे उत्तके सहायक कारणोंका क्षय होता है। जब तक 
संपूर्णूपसे उनका क्षय नहीं होता तब तक मुमुक्षुजीव संत्तोष मानकर नहीं बेठता । 

१३. राग आदि दोष और उनके सहायक कारणोंके अभावमें बंध नहीं होता । राग आदिके 
प्रयोगसे कर्म होता है। उन्तके अभावमें सब जगह कर्मका अभाव समझें । 

१४, आयुकमंसंबंधी--(कर्म ग्रंथ) 

(अ) अपवततंन > विशेष कालका हो तो वह कम थोड़े कालमें वेदा जा सकता है। उसका 
कारण पूर्वका वेसा बंध है, जिससे वह इस प्रकारसे उदयमें आता है और भोगा जाता है। 

(आ) 'टूट गया' का अर्थ बहुतसे 'दो भाग हुए! ऐसा करते हैं; परतु वेसा अथथ नहीं है। 
जिस तरह 'कर्जा टूट गया” का अर्थ 'कर्जा उत्तर गया--कर्जा दे दिया होता है', उसी तरह आयु 
टूट गयी' का आशय समझें । 

(इ) सोपक्रम-शिथिल, जिसे एकदम भोग लिया जाये । 

(ई) निरुपक्रम&निकाचित | देव, नारक, युगलिया, तिरसठ शल्ाकापुर॒ुष और चरमशरीरीको 
वह होता है। 

(उ) प्रदेशोदय-प्रदेशको आगे छाकर वेदत करना वह प्रदेशोदय । प्रदेशोदयसे ज्ञानी कर्मका 
क्षय अंत्तमुंहृतंमें करते हैं । 

(ऊ) 'अनपवत्तंत' और 'अनुदीरणा' इन दोनोंका अर्थ मिलता हुआ है, तथापि अंत्तर यह है 
कि उदीरणामें आत्माकी शक्ति है, और अनपवर्त॑न्तमें कर्मकी शक्ति है । 

रूघर्मसंग्रहणी गाथा १०७०, १०७१, १०७४, १०७५ । 


6-५ 
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(ए) आयु घटती. है, अर्थात्‌ थोड़े कालमें भोगी जाती है । 
१५. असाताके उदयमें ज्ञानकी कसोटी होती है । 
१६. परिणामकी धारा थरमामीटरके समान है। 

७ 


"७ मोरवी, आषाढ सुदो १०, शनि, १९०५६ 


१, मोक्षमालामेंसे:-- 
असमंजसत्ता - अमिलनतता, अस्पष्टता । 


विषम > जैसे तैसे । 
आये ८ उत्तम । आये शब्द श्री जिनेश्वरके, मुमुक्षुके, तथा आयंदेशके रहनेवालेके लिए 
प्रयुक्त होता है । 


निक्षेप 5 प्रकार, भेद, भाग । 

भयत्राण 5 भयसे त्तारनेवाला, शरण देनेवाला | 

२ श्री हेमचंद्राचा्यं धंधुकाके मोढ बनिया थे। उन महात्माने कुमारपाल राजासे अपने 
कुटुंबके लिए एक क्षेत्र भी नहीं माँगा था, तथा स्वयं भी राजाके अन्नका एक ग्रास भी नहीं लिया 
था ऐसा श्री कुमा रपाछने उन महात्माके अग्निदाहके समय कहा था । उनके गुरुदेव देवचंद्रसूरि थे । 


८ मोरबी, आषाढ़ सुदी ११, रवि, १९५६ 
१. सरस्वत्ती - जिनवाणीकी धारा । ह 
२. (१ ) बाँधनेवाला, ( २ ) बाँधनेके हेतु, ( ३) वंचन और (४ ) वंधनके फलसे सारे 
संसारका प्रपंच रहता है ऐसा श्री जिनेंद्रने कहा है। 
७छ 


है मोरबी, आपाढ़ सुदी १२९, सोम, १९५६ 

१, श्री यशोविजयजीने योगदुष्टि ग्रंथमें छठी 'कांतादष्टिमें' बताया है कि वीतरागस्वरूपके 
सिवाय दूसरे कहीं भी स्थिरता नहीं हो सकती; वीत्तरागसुखके सिवाय दूसरा सुख निःसत्व लगता 
है, आडंबररूप लगता है । पाँचवीं 'स्थिरादुष्टि'में बताया है कि वीतरागसुख प्रियकारी लगता है | 
आठवीं 'परादष्टि'में बताया है कि परमावगाढ सम्यक्त्वका संभव है जहाँ केवलज्ञान होता 

२. 'पातंजलयोग'के कर्ताको सम्यक्त् प्राप्त नहीं हुआ था; परंतु हरिभद्रसूरिने उन्हें मार्गा- 
नुसारी माना है । 

३. हरिभद्वसू रीने उन दृष्टियोंका अध्यात्मरूपसे वर्णन किया है, और उसपरसे यश्ोविजयजी 
महा राजने ढालरूपसे गुजारतीमें लिखा है | 

४. योगदष्टिमें छहों भाव--भौदयिक, औपशमिक, क्षायोपशमिक, क्षायिक, पारिणामिक 
और सान्निपातिक--का समावेश होता है। ये छः भाव जीवके स्वतत्त्वभत हैं | 

५. जब तक यथार्थ ज्ञान नहीं होता त्व तक मौन रहना ठीक है | नहीं तो अनाचार दोप 
लगता है। इस विषयमें 'उत्तराध्ययनसूत्र में 'अनाचार' नामक अधिकार है| ( अध्ययन छठा ) 

६, ज्ञानीके सिद्धांतमें अंतर नहीं हो सकता। 
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७. सूत्र आत्माका स्वधम प्राप्त करनेके लिए बनाये गये हैं; परंतु उतका रहस्य, यथार्थ 
समझसें नहीं आता, इससे अंतर छुगता है । 

८ दिगम्बरके तीत्र वचनोंके कारण कुछ रहस्य समझा जा सकता है। इ्वेताम्ब रकी शिथि- 
लताके कारण रस ठंडा होता गया | 

९. 'शाल्मलि वृक्ष' नरकमें नित्य असातारूपसे है। वह वृक्ष शमी वृक्षसे मिलत्ता-जुलता 
होता है। भावसे संसारी आत्मा उस वृक्षरूप है। आत्मा परमार्थसे, उस अध्यवसायको छोड़कर, 
नंदनवनके समान है | हं 

१०. जिनमुद्रा दो प्रकारकी हैः--कायोत्सग और पद्मासन। प्रमाद दूर करनेके लिए दुसरे 
अनेक आसन किये हैं | परंतु मुख्यतः ये दो आसन हैं। 

११, 'प्रशमरसनिमरन हृष्टियुस्सं प्रसन्‍्तं, वदनकसलमंकः कामिनोसंगशुन्यः। 

करयुगमपि यत्ते शस्त्रसंबंधवंध्यं, तदसि. जगति देवो वीतरागस्त्वमेव ॥ 

१२. चेत्तन्यका लक्ष्य करनेवालेकी बलिहारी है । 

१३, तीथं--तरनेका मार्ग । 

१४. अरनाथ प्रभुकी स्तुति महात्मा आनंदघनजीने की है। श्री आनंदघतजीका दूसरा नाम 
'लाभानंदजी' था। वे त्तपगच्छमें हुए हैं । 

१५. वर्तमानमें छोगोंका ज्ञान और शांतिके साथ संबंध नहीं रहा; मताचारयने मार डाले हैं। 

१६ “आशय आजनंदघन तणो, अति गंभीर उदार। 

बालक बांय पसारीने कहे उदधि विस्तार ४ 

१७. ईश्वरत्व तीन प्रकारसे जाना जाता है :-- 

(१) जड़ जड़ात्मकतासे रहता है। (२) चेतन्य--सांसारी जीव विभावात्मकतासे रहते हैं । 
(३) सिद्ध--शुद्ध चेतन्यात्मकतासे रहते हैं । 

् 


१० मोरबी, आषाढ़ सुदी १३, मंगल, १९५६ 

'भगवत्ती आराधना' जैसी पुस्तक मध्य एवं उत्कृष्ट भावके महात्माओंके तथा मुनियोंके ही 
योग्य हैं। ऐसे ग्रन्थ उससे कम पदवो, योग्यतावाले साधु त्तथा श्रावकको देनेसे वे कृतध्नी होते हैं; 
उन्हें उनसे उलटे हानि होती है सच्चे मुमुक्षुओंकी ही ये लाभकारी हैं। 

२. मोक्षमार्ग अगम्य तथा सरल है | 

अगम्य--मात्र विभावदशाके कारण मतभेद पड़ जानेसे क्रिसी भी जगह सोक्षमार्ग ऐसा 
नहीं रहा कि जो समझमें आ सके, और इस कारण वर्तमानमें वह अग्रम्य है। मनुष्यके मर जानेके 
वाद अज्ञानसे नाड़ी पकड़कर इलाज करनेके फलके समान मतभेद पड़नेका फल हुआ है, और 
इसलिए मोक्षमार्ग समझमें नहीं आत्ता । 

सरल--मतभेदकी माथापच्ची दूर कर, आत्मा और पुद्गलका भेद करके शांतिसे आत्माका 








१, अर्थके लिए देखें उपदेश नोंध २२। 
२, भावाथें--योगीवर श्री आनंदधनजीका आशय अति गंभीर और उदार है, उसे पूरी तरहसे 
समझना असंभवसा है; जैसे कि वारूक बाहु फैछाकर सागरके विस्तारका मात्र संकेत करता है । 
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अनुभव किया जाये तो मोक्षमार्ग सरल है; और दूर नहीं है। जैसे कि एक ग्रन्थको पढ़ते हुए 
कितना वक्त जाता है और उसे समझनेमें अधिक वक्‍त जाना चाहिए, उसी तरह अनेक शास्त्र हैं। 
उन्हें एक एक करके पढ़नेके बाद उन्तका निर्णय करनेके लिए बैठा जाये, तो उस हिसावसे पूर्व 
आदिका ज्ञान और केवलज्ञान किसी भी उपायसे प्राप्त न हो, अर्थात्‌ उस तरह पढ़नेमें आते हों 
तो कभी पार न आये; परन्तु उसकी संकलना है, और उसे श्री गुरुदेव बताते हैं कि महात्मा 
उसे अंतमुंहृत॑में प्राप्त करते हैं । 

३. इस जीवने नवपूव॑ तक ज्ञान प्राप्त किया तो भी कुछ सिद्धि नहीं हुई, उसका कारण 
विमुखदशासे परिणमन होना है। यदि सन्मुखदशासे परिणमन हुआ होता तो तत्क्षण मुक्त 
हो जाता । 

४. परमशांत रसमय भगवती आराधना जैसे एक ही शास्त्रका अच्छी तरह परिणमन हुआ 
हो तो बस है । कारण कि इस आरे-कालमें वह सहज है, सरल है। 

५. इस आरे ( काल ) में संहनन अच्छे नहीं, आयु कम, दुर्भिक्ष और महामारी जैसे संयोग 
वारंवार आते हैं, इसलिए आयुकी कोई निश्चयपुवंक स्थिति नहीं है, इसलिए यथासंभव आत्महित- 
की बात तुरत ही करे। उसे स्थगित्त कर देनेसे जीव धोखा खा बेठता है। ऐसे अल्प समयमें 
नितांत सम्यकमा्ग परमशांत होना है, उसे ग्रहण करे | उसीसे उपशम, क्षयोपशम और क्षायिक 
भाव होते हैं । 

६. काम आदि कभी ही अपनेसे हार मानते हैं, नहीं तो वहुत बार तो अपनेको थप्पड़ 
मार देते हैं। इसलिए भरसक यथासंभव जल्‍दी ही उन्हें छोड़नेके लिए अप्रमादी बनें | जैसे शीघ्र 
हुआ जाये वेसे होना | शूरवीरतासे वेसे तुरुत हुआ जा सकता है। 

७. वतंमानमें दृष्टिरागानुसारी मनुष्य विशेषरूपसे हैं । 

८. यदि सच्चे वेद्यकी प्राप्ति हो जाये तो देहका धर्म सहज ही औषधि द्वारा विधर्ममेंसे 
निकल कर स्वधर्म पकड़ लेता है। उसी तरह यदि सच्चे गुरुकी प्राप्ति हो जाये तो आत्माकी शांति 
बहुत ही सुगमतासे और सहजमें हो जाती है। इसलिए वेसी क्रिया करनेमें स्वयं तत्पर अर्थात्‌ 
अप्रमादी हो । प्रमादसे उलटे कायर न हो । 

९, सामायिक 5 संयम 

१०, प्रतिक्रमण >आत्माकी क्षमापना, आराधना । 

११. पूजा ८ भक्ति । 

१२. जिनपूजा, सामायिक, प्रतिक्रमण आदि किस अनुक्रमसे करने, यह कहनेसे एकके वाद 
एक प्रइन उठता है, और उसका किसी तरह अंत आनेवाला नहीं है। परन्तु यदि ज्ञानीकी आज्ञासे 
यह जीव चाहे जैसे ( ज्ञानी द्वारा कहे अनुसार ) चले तो भी वह मोक्षमार्गमें है। 

१३. हमारी आज्ञासे चलते हुए यदि पाप छंगे तो उसे हम अपने सिरपर ले लेते हैं; वर्योकि 
जैसे कि रास्तेमें काँटे पड़े हों तो ऐसा जानकर क्रि वे किसीको लगेंगे, मार्गमें चलता हुआ कोई 
व्यक्ति उन्हें वहाँसे उठाकर, किसी ऐसी एकांत जगहमें रख दे कि जहाँ वे किसीको न छगें तो 
उसने कुछ राज्यका अपराध किया नहीं कहा जाये और राजा उसे दंड न दे; उसी त्तरह मोक्षका 
शांतमार्ग बतानेसे पाप किस तरह रूग सकता है ? 

१४. ज्ञानीकी आज्ञासे चलते हुए ज्ञानी गुरुने योग्यतानुसार क्रियासंबंधी किसीको कुछ 
बताया हो और किसीको कुछ वताया हो, तो इससे मोक्ष ( शांति ) का मार्ग रुकत्ता नहीं । 

१११ 
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१५. यथार्थ स्वरूप समझे विना अथवा जो स्वयं कहता है वह परमार्थसे यथार्थ है कि 
नहीं, इस जाने विना, समझे विना जो वक्ता होता है वह अनंत संसार बढ़ाता है। इसलिए जब 
तक यह समझनेकी शक्ति न हो तब तक मोन रहना अच्छा है । 

१६. वक्ता होकर एक भी जीवको यथाथं-मार्ग प्राप्त करानेसे त्तीथंकरगोत्र बँधता है और 
उससे उलटा करनेसे महामोहनीयकम बँधता है। 

१७. यद्यपि हम आप सबको अभी मार्गपर चढ़ा दें, परन्तु बरतनके अनुसार वस्तु रखी 
जाती है। नहीं तो जिस तरह हलके वरततमें भारी वस्तु रख देनेसे बरतनका नाश हो जाता है, 
उसी त्तरह यहाँ भी हो जाये । क्षयोपशमके अनुसार समझा जा सकता है। 

१८, आप्रको किसी तरह डरने जेसा नहीं है, क्योंकि आपके सिरपर हमारे जेसे हैं, तो 
अब मोक्ष आपके पुरुषाथंके अधीन है। यदि आप पुरुषार्थ करेंगे तो मोक्ष होना दूर नहीं । जिन्होंने 
मोक्ष प्राप्त किया वे सब महात्मा पहले अपने जेसे मनुष्य थे; और केवलज्ञान प्राप्त करनेके बाद भी 
( सिद्ध होनेसे पहले ) देह तो वहीकी वही रहती है; तो फिर अब उस देहमेंसे उन महात्माओंने 
क्या निकाल डाला, यह समझकर, हमें भो उसे तिकारू डालता है। इसमें डर किसका ? वाद- 
विवाद कि मतमेद किसका ? मात्र शांतिप्ते वहो उपासवोय है । 


१६ मोरबी, आपषाढ़ सुदी १४, बुध १९५६ 

१. पहलेसे आयुधको बाँधना और उसका उपयोग करना सीखें हों तो छड़ाईके वक्त वह 
काम आता है; उसी तरह पहलेपे वेराग्यदशा प्राप्त की हो तो अवसर आनेपर काम आती है; 
आराधना हो सकती है । 

२. यशोविजयजीने ग्रन्थ रचते हुए इतना उपयोग रखा था कि वे प्रायः किसी जगह भी 
चके न थे | तो भी छठ्मस्थ भवस्थाके कारण डेंढ सो गाथाके स्तवनमें सातवें ठाणांगसुत्रकी साख 
दी है वह मिलती नहीं । वह श्री भगवतीसूत्रके पाँचवें शतकके उह्ं शर्में मालम होती है। इस 
जगह अर्थकर्ताने 'रासभवृत्ति'का अथ पशुतुल्य माना है; परन्तु उसका अर्थ ऐसा नहीं । 'रासभवृत्ति' 
अर्थात्‌ गधेको अच्छी शिक्षा दी हो तो भी जातिस्वभावके कारण धूल देखकर उसका मत लोटनेका 
हो जाता है; उसी तरह वर्तमानकालमें बोलते हुए भविष्यकालमें कहनेकी बात बोल दी जाती है। 

३. 'भगवती आराधना'में लेश्याके अधिका रमें प्रत्येककी स्थिति आदि अच्छी तरह बत्तायी है । 

४. परिणाम तीन प्रकारके हैं--हीयमान, वर्धभान और समवस्थित | पहले दो छद्मस्थको 
होते हैं, और अंतिम समवस्थित ( अचल अकंप शलेशीकरण ) केवलज्ञानीको होता है। 

५. तेरहवें गुणस्थानकमें लेश्या तथा योग चलछाचलता है, तो फिर वहाँ समवस्थित परिणाम 
किप्त तरह हो सकता है ? उसका आशय यह है कि सक्रिय जीवको अबंध अनुष्ठान नहीं होता । 
तेरहवें गुणस्थानकमें केवलीको भी योगके कारण सक्रियता है, और उससे बंध है; परन्तु वह बंध 
अबंधबंध गिना जाता है| चौदहवें गुणस्थानकमें आत्माके प्रदेश अचल होते हैं । उदाहरणरूपमें, 
जिस तरह पिंजरेका सिंह जालीको नहीं छूता, और स्थिर होकर बेठ रहता है, तथा कोई क्रिया 
नहीं करता, उसी तरह यहाँ आत्माके प्रदेश अक्रिय रहते हैं। जहाँ प्रदेशकी अचलता है वहाँ 
अक्रियता मानी जाती है । 


वैपार्यांचसा २-२ ८८३ 


६. चलई सो बंधे', योगका चलायमान होना बंध है; योगका स्थिर होना अबंध है। 
७. जब अबंघ हो त्तब मुक्त हुआ कहा जाता है। ' 

८. उत्सगं अर्थात्‌ ऐसे होना चाहिए अथवा सामान्य | 

अपवाद अर्थात्‌ ऐसा चाहिए परन्तु वेसे न हो त्तो ऐसे। अपवादके लिए गली शब्दका 
प्रयोग करना बहुत ही हलका है। इसलिए उसका प्रयोग न करें | 

९. उत्सगंमार्ग अर्थात्‌ यथाख्यातचारित्र, जो निरत्तिचार है। उत्समगंमें तीन गुप्ति समात्ती 
है; अपवादमें पाँच समित्ति समाती है। उत्सगग अक्रिय है। अपवाद सक्रिय है। उत्तम उत्सगंमार्गं 
है; और उससे निक्ृष्ट अपवाद है। चौदहवाँ गुणस्थानक उत्सगं है, उससे चीचेके गुणस्थानक एक 
दूसरेकी अपेक्षासे अपवाद हैं । 

१०. मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योगसे एकके वाद एक अनुक्रमसे बंध 
पड़ता है | 

११. सिथ्यात्व अर्थात्‌ यथाथे समझमें न आना । मिथ्यात्वसे विरति नहीं होती, विरत्िके 
अभावसे कबाय होता है, कषायसे योगकी चलायमानता होती है, योगकी चलायमानत्ता आख्रव, 
और उससे उल्टा संवर है। 

१२. दर्शनमें भूल होनेसे ज्ञानमें भूल होती है। जैसे रससे ज्ञानमें भूल होती है वेसे ही 
आत्माका वीये स्फुरित होता है, और तदनुसार वह परमाणु ग्रहण करती है और वैसा ही बंध पड़ता 
है, और तदनुसार विपाक उदयमें आता है । दो उँगलियोंको परस्पर फेँसाने भँकुड़ी पड़ती है, 
उस अँकुड़ीरूप उदय है और उनको मरोड़नेरूप भूल है; उस भूलसे दुःख होता है भर्थात्‌ बंध 
बंधता है। परन्तु मरोड़नेरूप भूछ दूर हो जानेसे ओँकुड़ी सरहजमें ही दर हो जाती है। उसी तरह 
दर्शेनकी भूल दूर हो जानेसे कर्मोदय सहजमें ही विपाक देकर उसकी निजेरा हो जाती है और 
नया बंध नहीं होता । 

१३, दर्शनमें भूल होती है, उसका , उदाहरण--जेसे लड़का बापके ज्ञानमें और दूसरेके 
ज्ञानमें देहकी अपेक्षासे एक ही है, दूसरी तरह नहीं, परन्तु वाप उसे अपना लड़का करके मानता 
है वही भूल है। वही दर्शनमें भूल करता है, और उससे उपयुंक्तके अनुसार बंध होता है । 

१४. यदि उदयमें आनेसे पहले रसमें मंदता कर दी जाये तो आत्मप्रदेशसे कर्म झड़कर 
निर्ज॑रा हो जाये, अथवा मंद रससे उदयमें भाये | 

१५. ज्ञानी नयी भूल नहीं करते, इसलिए वे अबंध हो सकते हैं । दा 

१६. ज्ञानियोंने माना है कि यह देह अपनी नहीं है, यह रहनेवाली भी नहीं हूं, कभी न 
कभी उसका वियोग होनेवाछा ही है। इस भेदविज्ञानके कारण ज्ञानी नगारेकी_ आवाजकोी त्तरह 
उक्त तथ्यकों सदा सुनते रहते हैं और अज्ञानीके कान बहरे होते हैं इसलिए वह उसे नहा सुनता । 

१७, ज्ञानी देहको नश्वर समझकर, उसका वियोग होनेपर खेद नहीं करता | परन्तु वह 
ली हुई वस्तुक्री तरह उसे उल्ल्शसपूर्वक वावस दे देता है, अर्थात्‌ देह-परिणामी नहीं होता ।_ 

१८. देह और आत्माका भेद करता "भेदज्ञान' है। ज्ञानीका वह्‌ जाप हूं। उस जापसे वह 
देह और आत्माको अलग कर सकता है। उस भेदविज्ञानके होनेके लिए महात्माओंने सव शास्त्र 
रे हैं । जेसे तेजाबसे सोना और रांगा अलग हो जाते हैं, वेसे ज्ञानीके मेदविज्ञानके जापरूप तेजाब- 
से स्वाभाविक आत्मद्रव्य अगुरुलघु स्वभाववाला होकर प्रयोगी द्रव्यसे पृथक्‌ होकर स्ववर्ममें 


आ जाता है। 


८८४ श्रीमद्‌ राजचंनंद्र 


१३ दूसरे उदयमें आये हुए कर्मोका आत्मा चाहे जिस तरह समाधान कर सकती है, परंतु 
वेदत्तीयकर्ममें वेसा नहीं हो सकता; और उसका आत्मप्रदेशोंसे वेदद करता ही चाहिए; और उसका 
वेदन करते हुए कठिनाईका पूर्ण अनुभव होता है। वहाँ यदि भेदज्ञान संपूर्ण प्रगट न हुआ हो त्तो 
आंत्मा देहाकारसे परिणमत करती है, अर्थात्‌ देहको अपत्ती मानकर वेदन करती है, जिससे 
आत्माकी शांतिका भंग होता है। ऐसे प्रसंगमें जिन्हें संपर्ण भेदज्ञान हुआ है ऐसे ज्ञातियोंकी 
असातावेदनीयका वेदत करते हुए निजरा होती है, और वहाँ ज्ञानींकी कसौटी होती है। इसलिए 
दूसरे दर्शनवाले वहाँ उस त्तरह नहीं टिक सकते, और ज्ञानी इस तरह मानकर टिक सकता है । 

२०. पुद्गलद्रव्यकी अपेक्षा रखी जाये तो भी वह कभी न कभी नष्ट हो जानेवाला है; और 
जो अपना नहीं वह अपना होनेवाला नहीं; इसलिए छाचार होकर दीन बनना किस कामका ? 

२१. जोगा पयडिपदेसा',--योगसे प्रकृति और प्रदेश बंध होता है। 

२२. स्थिति तथा अनुभाग कषायसे बँचते हैं । 

२३, आठविध, सातविध, छविध, और एकविध इस प्रकार वँध बँधा जाता है। 

। 

१२ मोरबी, आपषाढ़ सुदी १५, गुरु, १९५६ 
ज्ञानदर्शनका फल यथाख्यातचा रित्र, और उसका फल निर्वाण, उसका फल अव्यावाघ सुख है। 

हा 

१३ मोरबी, आपषाढ वदी १, शुक्र, १९५५६ 

१. 'देवागमस्तोत्र' जो महात्मा समंतभ्नद्राचायंने (जिसके नामका शब्दार्थ यह होता है कि 
पजिसे कल्याण मान्य है?) बनाया है, और उसपर दिगम्बर और शर्वेताम्बर आचार्योने टीका लिखी 
है। ये महात्मा दिगम्बराचार्य थे, फिर उनका बनाया हुआ उक्त स्तोत्र स्वेताम्बर आचार्योकों भी 
मान्य है । उस स्तोत्रमें प्रथम इलोक निम्नलिखित है-- 

देवागमनभोयानचासरादिविभुतयः । 
मायाविष्वपि दृव्यंते, नातस्त्वमसि नो सहान्‌ ७ 

इस इलोकका भावाथे यह है कि देवागम (देवताओंका आना होता हो), आकाशमें गमन 
(आकाशरमें गमन होता हो), चामरादि विभूति ( चामर आदि विभूति हो--समवसरण होता हो 
इत्यादि, ) ये सब तो मायावियोंमें भी देखे जाते हैं ( मायासे अर्थात्‌ युक्तिसे भी हो सकते है ), 
इसलिए उतनेसे ही आप हमारे महत्तम नहीं हैं | ( उत्तने मात्रसे कुछ तीर्थंकर अथवा जिनेंद्रदेवका 
अस्तित्व माना नहीं जा सकता । ऐसी विभूति आदिसे हमें कुछ काम तहीं। हमने तो उसका 
त्याग किया है |) 

इस आचायय॑ने न जाने गुफामेंसे निकलते हुए त्ती्थंकरकी कलाई पकड़कर उपयुक्त निरपेक्षता- 
से वचन कहे हों, यहु आशय यहाँ बताया गया है। 

२. आप्र अथवा परमेश्वरके लक्षण कैसे होने चाहिए, उसके संबंधमें 'तत्त्वार्थसत्र' की टीकामें 

(सर्वार्थसिद्धिमें) पहली गाथा इस प्रकारसे है-- 
भोक्षसागंस्य नेतार॑ भेत्तारं कमंमभुभृताम्‌। 
ज्ञातारं विध्वतत्त्वानां बंदे तदगुणलब्घये ४ 
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सारभूत अर्थ--'ोक्षमार्गस्य नेतारं'--(मोक्षमार्गमें ले जानेवाला)--यह कहनेसे मोक्षका 
अस्तित्व', मार्ग', और ले जानेवाला', ये तीन वातें स्वीकृत की हैं। यदि मोक्ष है तो उसका मार्ग 
भी चाहिए और यदि मार्ग है त्तो उसका दुष्ट भी चाहिए, और जो दृष्टा होता है वही मार्गमें ले जा 
सकता है । मार्गमें ले जानेका काम निराकार नहीं कर सकता, परन्तु साकार कर सकता है, अर्थात्‌ 
मोक्षमा्गंका उपदेश साकार उपदेष्टा अर्थात्‌ जिसने देह स्थितिसे मोक्ष मार्गका अनुभव किया 
है वही कर सकता है। 'भेत्तारं कमंभूभृत्ताम/--(कर्मरूप पर्वत्तोंका भेदन करनेवाला) अर्थात्‌ कमंरूपी 
पव॑त्तोंकी तोड़नेसे मोक्ष हो सकता है। इसलिए जिसने देहस्थितिसे कर्मरूपी पर्वत तोड़े हैं वह 
साकार उपदेष्टा है। वेसा कौन ? वर्तमान देहमें जो जीवन्मुक्त है । जो (कमंरूपी) पव॑त्त त्तोड़कर मुक्त 
हुआ है, उसके लिए फिर कर्मका अस्तित्व नहीं रहता । इसलिए जैसा बहुतसे मानते हैं कि मुक्त 
होनेके बाद जो देह धारण करता है वह जीवन्मुक्त है, सो हमें ऐसा जीवन्मुक्त नहीं चाहिए । 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां--('विश्वके तत्त्वोंकी जाननेवाला') यों कहनेसे यह वताया कि आप्त (ऐसा 
होना चाहिए कि जो समस्त विश्वका ज्ञाता हो । बंदे तदगुणलब्धये'--(उसके गुणोंकी प्राप्तिके लिए 
उसे वंदन करता हूँ), अर्थात्‌ जो इन गुणोंसे युक्त पुरुष हो वही आप्त है और वही वंदनीय है । 

३. मोक्षपद सभी चेतन्योंके लिए सामान्य होना चाहिए, एक जीवाश्रयी नहीं है; अर्थात्‌ 
यह के सामान्य धर्म है। यह नहीं हो सकता कि एक जीवको हो और दूसरे जीवको 
न्‌हो। 

४. भगवती आराधना' पर श्वेताम्वराचार्योने जो टीका की है वह भी उसी नामसे कही 
जाती है। 

५. करणानुयोग या द्रव्यानुयोगमें दिगम्बर और इर्वेताम्बरके वीचमें अन्तर नहीं है । मात्र 
बाह्य व्यवहा रमें अन्तर है । 

६. करणानुयोगमें गणितरूपसे सिद्धांत एकत्रित किये हैं | उनमें अंतर होना संभव नहीं । 

७. कर्मगग्रंथ मुख्यतः करणानुयोगके अंतगंत्त है । 

८. 'परमात्मप्रकाश' दिगम्बर आचायेका बनाया हुआ है | उसपर टीका हुई है । 

९, निराकुलता सुख है | संकल्प दुःख है । 

१०. कायकलेश तप करते हुए भी महामुनिमें निराकुलता अर्थात्‌ स्वस्थता देखनेमें आती है। 
तात्पयं कि जिसे तप आदिकी आवश्यकता है, इसलिए त्तप आदि कायक्लेश करता है, फिर भी वह 
स्वास्थ्यदशाका अनुभव करता है | तो फिर जिसे कायकलेश करना नहीं रहा ऐसे सिद्ध भगवान- 
को निराकुछता क्यों नहीं हो सकती ? 

११. देहकी अपेक्षा चेत्तन्य बिलकुल स्पष्ट है। जैसे देहगुणधर्म देखनेमें आते हैं वेसे आत्मगुण- 
धर्म देखनेमें आयें तो देहका राग नष्ट हो जाये । आत्मवृत्ति विशुद्ध हो जानेसे दूसरे द्रव्यके संयोगसे 
आत्मा देहरूपसे, विभावसे परिणमित हुई मालूम हो । 

१२, चैत्तन्यका स्थिर अत्यंत्त होना “मुक्ति” है । 

१३. मिथ्यात्व, अविरत्ति, कपाय, और योग, इनके अभावमें अनुक्रमसे योग स्थिर होता है | 

१४. पूर्वके अभ्यासके कारण जो झोंका आ जाता है वह प्रमाद है | 

१५, योगको आकर्षण करनेवाला न होनेसे वह स्वयं ही स्थिर हो जाता है | 

१६. राग और ह्वंप आकपंण हैं 
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१७. संक्षेपमें ज्ञानीका यों कहना है कि पुदुगलसे चेतन्यका वियोग कराना है, अर्थात्‌ रागद्वेष- 
से आकर्षण दूर करना है 

१८. जहाँ तक अप्रमत्त हुआ जाये वहाँ त्तक जागृत ही रहना है। 

१९, जिन पूजा आदि अपवाद मार्ग है। 

२०. मोहनीयकर्म मनसे जीत्ता जाता है परन्तु वेदनीयकर्म मनसे नहीं जीता जाता; तीर्थंकर 
आदिको भी उसका वेदन करता पड़ता है, और दूसरोंके समान कठिन भी लगता है । परन्तु उसमें 
(आत्मधमंमें) उतके उपयोगकी स्थिरता होकर नि्ज॑रा होती है, और दूसरेको (अज्ञानीको) बंध 
होता है। क्षुधा, तृषा यह मोहनीय नहीं परन्तु वेदनीयकर्म है। 

२१. “जो पुसान परधन हरे, सो अपराधी अज्ञ। 

जे अपनो घन विचहरे, सो घनपति ध॒र्मज्ञ ४' 
--श्री बनारसीदास 

श्री बनासीदास आगराके दशाश्रीमाली बनिया थे । 

२२. प्रवचनसारोद्धार' ग्रंथके तीसरे भागमें जिचकल्पका वर्णन किया है | यह ग्रंथ श्वेता- 
म्ब॒रीय है। उसमें कहा है कि इस कल्पका साधक निम्नलिखित गुणवाला महात्मा होना चाहिए-- 

१. संघयण, २, धीरता, ३. श्रत्त, ४. वीयं, और ५, असंगता । 

२३. दिगम्बरद॒ष्टिमें यह दशा सातवें गुणस्थानकवर्त्तीकी है । दिगम्बर-दुष्टिके अनुसार स्थविर- 
कल्पी और जिनकल्पी नग्न होते हैं; और र्वेताम्बर-दृष्टिके अनुसार प्रथम अर्थात्‌ स्थविर नग्न नहीं 
होते । इस कल्पके साधकका श्रतज्ञान इतना अधिक बलवान होना चाहिए कि वृत्ति श्रुतज्ञानाकार 
हो जानी चाहिए, विषयाकार वृत्ति नहीं होनी चाहिए। दिगम्बर कहते हैं कि नग्न स्थितिवालेका 
मोक्षमार्ग , बाकीका तो उन्माग्ग है। णरगो विभोक्‍्खमग्गो, सेसा उम्मग्गया सब्बे ।' त्तथा 'नागो ए 
बादशाहथी आधो' अर्थात नग्ग बादशाहसे भी बढ़कर है, इस कहावतके अनुसार यह स्थिति 
बादशाहको पृज्य है। 

२७. चेतना तीन प्रका रको है:--१. कमंफलचेतना-एकेंद्रिय जीव अनुभव करते हैं | २. कर्म- 
चेत्तना--विकलेंद्रिय तथा पंचेंद्रिय अतुभव करते हैं। ३. ज्ञानचेतना-सिद्धपर्याय अनुभव करता है। 

२५. मुनियोंकी वृत्ति अलौकिक होनी चाहिए, उसके बदले अभी लौकिक देखनेमें आती है । 

् 
१४ मोरबी, आषाढ़ वदी २, शनि, १९५६ 

१, पर्यायालोचन--एक वस्तुका दूसरी तरह विचार करना । 

२. आगमकी प्रतीतिके लिए संकलनाके प्रति दृष्टांत:--छ: इंद्रियोंमें मत अधिष्ठाता है, और 
बाकी पाँच इंद्रियाँ उसकी आज्ञानुसार चलनेवाली हैं, और उन्तकी संकलना करनेवाला भी एक मन 
ही है । यदि मन न होता तो कोई कार्य न हो सकता । वस्तुतः किसी इंद्रियका कुछ भी बस नहीं 
चलता | मतका हो समाधान होता है; वह इस तरह कि कोई चीज आँखसे देखी, उसे लेनेके लिए 
पैरोंसे चलने छगे, वहाँ जाकर उसे हाथमें लिया और खाया इत्यादि। उन सब क्रियाओंका समाधान 

मनने किया, फिर भी उन सबका आधार आत्मापर है । 

१, परघन > जड, परसमय । अपनो धन 5 अपना धन, चेतन, स्व समय । विवहरे > व्यवहार करें, 


विभाग करे, विवेक करे। 
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३. जिस प्रदेशमें वेदना अधिक हो वहु उसका मुख्यतः वेदन करता है और वाकी प्रदेश 
गौणतासे उसका वेदन करते हैं । 


- जगतमें अभव्य जीव अनंत हैं । उससे अनंत्त गुने परमाणु एक समयमें जीव ग्रहण करता 
है और छोड़ता है । 

५. द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावसे बाह्य और अभ्यंतर परिणमन करते हुए परमाणु जिस 
क्षेत्रमें वेदनारूपसे उदयमें आते हैं, वहाँ इकट्ठें होकर वे वहाँ उस रूपसे परिणमन करते हैं; और 
वहाँ जिस प्रकारका बंध होता है, वह उदयमें आता है। परमाणु यदि सिरमें इकट्ठे हों तो वहाँ वे 
सिरके दुखानेके आकारसे परिणमन्त करते हैं, आँखमें आँखकी वेदनाके आकारसे परिणमन करते है 

६. वहीका वही चेत्तन्‍्य स्त्रीको स्त्रोरूपसे और पुरुषको पुरुषरूपसे परिणमन करता 
है; और भोजन भी तथाप्रकारके आकारसे परिणमन्र कर पुष्टि देता है। 


७, शरीरमें परमाणुसे परमाणुकों लड़ते हुए किसीने नहीं देखा; परंतु उसका परिणाम 
विशेष जाननेमें आता है । वुखारकी दवा बुखारको रोकती है, इसे हम जान सकते हैं; परंतु भीत्तर 
क्या क्रिया हुई, इसे नहीं जान सकते । इस दुष्टांतसे कर्ंबंध होता हुआ देखनेमें नहीं आत्ता 
परंतु उसका विपाक देखनेमें आत्ता है । 


८. अनागार 5 जिसे ब्रत्तमें अपवाद नहीं । 

९.. अणगार > घर विनाका । 

१०. समिति 5 सम्यक्‌ प्रकारसे जिसकी मर्यादा है उस मर्यादासहित, यथास्थितरूपसे प्रवृत्ति 
करनेका ज्ञानियोंने जो मार्ग कहा है उस मार्गके अनुसार मापसहित्त प्रवृत्ति करना । 

११, सत्तागत 5 उपशम । 

१२. श्रमण भगवान 5 साधु भगवान अथवा मुनि भगवान | 

१३, अपेक्षा > जरूरत, इच्छा । 

१४, सापेक्ष 5 दूसरे कारणकी, हेतुकी जरूरतकी इच्छा करना | 

१५, सापेक्षत्व अथवा अपेक्षासे 5 एक दूसरेको लेकर । 


७ 

श्ष मोरबी, आपाढ वदी ३, रवि, १९५६ 
अचुपपन्न 5 जो संभव नहीं; सिद्ध न होने योग्य । 

छ 

१६ रातमें 


श्रावकाश्रयी, परस्न्रीत्याग तथा दसरे अणतव्नत्तके विपयमें । 

१. जब तक मृषा और परस्त्रीका त्याग न किया जाये, तब त्तक सब क्रियाएँ निप्फल 
तब त्तक आत्मामें छलकपट होनेसे घर्मपरिणमित्त नहीं होता । 

२. धर्म पानेकी यह प्रथम भूमिका है। 


३. जब तक मृपात्याग और परस्त्रीत्यागके गुण न हों त्तत तक वक्ता और श्रोता नहीं 
गे सकते । 
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४. मृषा दूर हो जानेसे बहुतसी असत्य प्रवृत्ति कम होकर निवृत्तिका प्रसंग आता है। 

सहज बातचीत करते हुए भी विचार करना पड़ता है । 8 
हर ५. मृषा वोलनेसे ही लाभ होता है, ऐसा नियम नहीं है। यदि ऐसा होता तो सच बोलने- 

वालोंकी अपेक्षा जगतमें जो अस्॒त्य बोलनेवाले बहुत होते हैं, उन्हें भधिक लाभ होना चाहिए, 
परतु वेसा कुछ देखनेमें नहीं आता; तथा असत्य बोलनेसे लाभ होता हो तो कम॑ एकदम रद्द हो 
जायें और शास्त्र भी झूठे हो जायें । 

६. सत्यकी ही जय है। पहले मुश्किल मालूम होती है, परंतु पीछेसे सत्यका प्रभाव होता 
है और उसका असर दूसरे मनुष्य तथा संबंधमें आनेवालापर होता है। 

७. सत्यसे मनुष्यकी आत्मा स्फटिक जैसी मालम होती है । 

७ 


१७ मो रबी, आषाढ वदी ४, सोम, १०५६ 

१, दिगम्बरसंप्रदाय यह कहता है कि आत्मामें केवलज्ञान शक्तिरूपसे रहता है। 

२. व्वेताम्बरसंप्रदाय आत्मामें केवलज्ञानको सत्तारूपसे मानता है। 

३. 'शक्ति' शब्दका अर्थ सत्ता' से अधिक गौण होता है । 

४. शक्तिख्पसे है अर्थात्‌ आवरणसे रुका हुआ नहीं है, ज्यों ज्यों शक्ति बढ़ती जाती है 
अर्थात्‌ उस पर ज्यों ज्यों प्रश्नोग होता जाता है, त्यों त्यों ज्ञान विशुद्ध होकर केवलज्ञान प्रगट 
होता है । 
५. सत्तामें अर्थात्‌ आवरणमें रहा हुआ है, ऐसा कहा जाता है। 

६. सत्तामें कर्मप्रकृति हो वह उदयमें आये यह शक्तिरूपसे नहीं कहा जाता | 

७. सत्तामें केवलज्ञान हो और आवरणमें न हो, यह नहीं हो सकता | “'भगवत्ती आराधना' 
देखियेगा | 

८. कांति, दीप्ति, शरीरका मुड़ना, भोजनका पचना, लहूँका फिरना, ऊपरके प्रदेशोंका नीचे 
आना, नीचेके प्रदेशोंका ऊपर जाना ( विशेष कारणसे समुद्धात आदि ), लछाई, बुखार आता, ये 
सब तेजस परमाणुकी क्रियाएँ हैं। तथा सामान्यतः आत्माके प्रदेश ऊँचे नीचे हुआ करते हैं अर्थात्‌ 
कंपायमान रहते हैँ, यह भी तेजस्‌ परमाणुसे होता है । 

९, कामंणशरीर उसी स्थलमें आत्मप्रदेशोंको अपने आवरणका स्वभाव बताता है। 

१०, आत्माके आठ रुचक प्रदेश अपना स्थान नहीं बदलते | सामान्यत्त: स्थूल नयसे ये आठ 
प्रदेश नाभिके कहे जाते हैं, सुक्ष्महूपसे वहाँ असंख्यात प्रदेश कहे जाते हैं , 

११, एक परमाणु एक प्रदेशी होते हुए भी छः दिशाओंको स्पर्श करता है। चार दिशाएँ 
तथा एक ऊध्व॑ और एक अध: यह सब मिलकर छः दिशाएँ होतो हैं । 

१२. नियाणु अर्थात्‌ निदान । 

१३, आठ कम सभी वेदनीय हैं, कारण कि सबका वेदन किया जाता है; परंतु उनका वेदन 
लोकप्रसिद्ध नहीं होनेसे छोकप्रसिद्ध वेदनीयकर्म अलग माना है । 

१४. कार्मण, तैजस, आहारक, वेक्रिय और औदारिक इन पाँच शरीरोंके परमाणु एकसे 
अर्थात्‌ समान हैं; परंतु वे आत्माके प्रयोगके अगुसार परिणमन करते हैं । 

१५. मस्तिष्ककी अमुक अमुक नसें दवानेसे क्रोध, हास्य, उन्मत्तता उत्पन्न होते हैं । शरीरमें 
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मुख्य मुख्य स्थल जीभ, त्ासिका इत्यादि प्रगठ मालम होते हैं इसलिए मानते हैं; परंतु ऐसे सक्ष्म 
स्थान प्रगट मालूम नहीं होते; अतः नहीं मानते; परंतु वे हैं जरूर । है 

१६, वेदनीयकर्म नि्जरारूप है, परंतु दवा इत्यादि उसमेंसे हिस्सा ले लेती है | 

१७ ज्ञानीने ऐसा कहा है कि आहार लेते हुए भी दुःख होता हो और छोड़ते हुए भी दुःख 
होता हो, तो वहाँ संछेखना करें । उसमें भी अपवाद होता हैं । ज्ञानीने कुछ आत्मघात करनेकी 
विज्ञप्ति नहीं की है । 

१८. ज्ञानीने अनंत्त औषधियाँ अनंत युणोंसे संयुक्त देखी हैं, परतु कोई ऐसी औषधि देखनेमें 
नहीं आयी कि जो मौत्तको दूर कर सके ! वैद्य और औषधि ये निमित्तरूप हैं । 

१९, बुद्धदेवको रोग, दरिद्वता, वृद्धावस्था और मौत, इन चार वातोंसे वेराग्य उत्पन्न 
हुआ था। 

हा 


१्८ मोरधी, आपषाढ वदी ५, मंगल, १९५६ 

१. चक्रवर्तीको उपदेश किया जाये तो वह घड़ी-भरमें राज्यका त्याग कर दे। परंतु भिक्षु- 
को अनंत तृष्णा होनेसे उस प्रकारका उपदेश उसे असर नहीं करता । 

२. यदि एक बार आत्मामें अंतवृत्तिका स्पर्श हो जाये, तो वह अधेपुद्यलपरावतन तक रहे, 
यों तीर्थंकर भादिने कहा है। अंतवृत्ति ज्ञानसे होती है। अंतवृ त्ति होनेका आभास स्वयं ही 
( स्वभावसे ही ) आत्मामें होता है; और बेसा होनेकी प्रतीति भी स्वाभाविक होती है। अर्थात्‌ 
आत्मा 'थरमामीटर' के समान है। बुखार होनेकी और उत्तरनेकी प्रतीति 'थरमामीटर' कराता 
है। यद्यपि 'थरमामीटर' बुखारकी आक्ृति नहीं बताता, फिर भी उससे प्रतीति होती है। उसी 
तरह अंतवृ'त्ति होनेकी आकृति मालम नहीं होती, फिर भी अंतवृ त्ति हुई है ऐसी आत्माको प्रत्तीति 
होती है। औषध ज्वरको किस तरह दूर करती है वह कुछ नहीं बताती, फिर भी औषधसे ज्वर 
चला जाता है, ऐसी प्रतीति होती है, इसी तरह अंत्तवृत्ति होनेको प्रतीति अपने आप ही हो जाती 
है | यह प्रतीति 'परिणामप्रतीति' है । 

३. वेदनीयकर्म 

४. निर्जराका असंख्यातगुना उत्तरोत्तर क्रम है। जिसने सम्थग्दर्शन प्राप्त नहीं किया ऐसे 
मिथ्यादृष्टि जीवकी अपेक्षा सम्यग्दृष्टि असंख्यातगुनी निरजरा करता है | 

५. तीर्थंकर आदिको गृहस्थाश्रममें रहते हुए भी गाढ अथवा अवगाढ सम्यकत्व होता है । 

६, गाढ” अथवा अवगाढ' एक ही कहा जाता है | 

७. केवलीको 'परमावगाढ सम्यक्त्व' होता है। 

८. चौथे गुणस्थानकमें 'गाढ” अथवा 'अवगाढ' सम्यक्‍त्व होता है । 

९. क्षायिक सम्यवत्व अथवा गाढ-अवगाढ सम्यकत्व एकसा है। 


१. श्रोताकी नोंघथ--वेदनीयकर्मकी उदयमान प्रकृतिमें आत्मा हर्प धारण करती है, तो बसे भावमें 
आंत्माके भावित रहनेसे वेसा होता है इस विपयमें श्रीमद्‌ने स्वात्माश्रयी विचार करना कहा है । 

२, इस तरह असंख्यातगुनी निर्जराका वर्धभान क्रम चौदहवें गुणस्थानक तक श्रीमद्ने बताया हैं, और 
स्वामीकातिकने साख दी हूँ । 

११२ 
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१० देव, गुरु, तत्त्व अथवा धर्म अथवा परमार्थंकी परीक्षा करनेके तीन प्रकार हैं--( १ ) 
कष, ( २) छेद ओर (३) ताप । इस त्तरह त्तीन प्रकारसे कसौटी होती है। इसे सोनेकी कसौटीके 
दृष्टान्तसे समझें । ( धर्मंबिदु ग्रंथमें है। ) पहले और दूसरे प्रकारसे किसीमें मिलनता आ सके 
परंतु त्तापकी विशुद्ध क सौटीसे शुद्ध मालूम हो तो वह देव, गुरु और धर्म सच्चे माने जायें । 

११. शिष्पकी जो कमियाँ होती हैं, वे जिस उपदेशकके ध्यानमें नहीं आती उसे उपदेश-कर्ता 
न समझें । आचाय॑ ऐसे होने चाहिए कि शिष्यका अल्प दोष भी जान सकें और उसका यथासमय 
बोध भी दे सके | 
१२. सम्यग्दृष्टि गृहस्थ ऐसा होना चाहिए कि जिसकी प्रतीति शत्र भी करें, ऐसा ज्ञानियोंने 
कहा है। तात्ययं कि ऐसे निष्कलंक धर्म पालनेवाले होने चाहिए 
७ 


१९ रातमें 
१. अवधिज्ञान और मनः:पर्यायज्ञानमें अंतर | 
२. परमावधिज्ञान मनःपर्यायज्ञानसे भी बढ़ जाता है, और वह एक अपवादरूप है । 
हम 
२० मोरबी, आषाढ वदी ७, बुध, १९५६ 
१. आराधना होनेके लिए सारा श्रुतज्ञान है, और उस आराधनाका वर्णन करनेके लिए 
श्रुतकैवली भी अशक्त है। 
२. ज्ञान, लब्धि, ध्यान और समस्त आराधनाका प्रकार भी ऐसा ही है। 
३. गुणकी अतिशयता ही पूज्य है, और उसके अधीन लब्धि, सिद्धि इत्यादि हैं, और चारित्र 
स्वच्छ करना यह उसकी विधि है। 
४. दश्वंकालिककी पहली गाथा-- 
व्स्सो संगल मुक्किदु, अहिंसा संजमों तवो। 
देवा वित॑ नमंसंति, जस्स धम्से सया सणो॥ 
इसमें सारी विधि समा जाती है। परंतु अमुक विधि ऐसे कहनेमें नहीं आयी, इससे यों 
समझमें आता है कि स्पष्टतासे विधि नहीं बतायी । 
५. ( आत्मा के ) गणातिशयमें ही चमत्कार है। 
६. सर्वोत्कृष्ट शांत स्वभाव करनेसे परस्पर वेरवाले प्राणी अपना वेरभाव छोड़कर शांत हो 
बैठते हैं, ऐसा तीर्थकरका अतिशय है । 
१, श्रीमद्ने बताया कि अवधिज्ञान और मनःपर्यायज्ञानके संबंधमें जो कथन नंदीसूत्रमें हे उससे भिन्न 
आशयवाला कथन भगवती आराधनामें है । अवधिज्ञानके टुकड़े हो सकते हैं; हीयमान इत्यादि चौथे गुणस्थानकमें 
भी हो सकते हैं। स्थूल है, अर्थात्‌ मनके स्थूछ पर्याय जान सकता है; और दूसरा मन:पर्यायज्ञान स्वतंत्र है; 
खास मनके पर्यायसंबंधी शक्तिविशेषको लेकर एक अलूग तहसीलकी तरह है, वह अखंड है; अग्रमत्तको ही हो 
सकता है, इत्यादि मुख्य मुख्य अंतर कह बताये । 
भावार्थ--धर्म, अहिंसा, संयम और तप--ही उत्क्ृतष्ट मंगल है ॥ जिसका धर्ममें निरंतर मन हूँ, 


उसे देव भी नमस्कार करते हूँ । 








व्यारंयांनससार--रे ८९५९ 

७. जो कुछ सिद्धि, लब्धि इत्यादि हैं वे आत्माके जागृतभावमें अर्थात्‌ आत्माके अप्रमत्त 
स्वभावमें हैं। वे सब शक्तियाँ आत्माके अधीन हैं। आत्माके विचा कुछ नहीं है। इन सबका मूल 
सम्यकज्ञान-दर्शन और चारित्र है। 

<. अत्यंत्त लेश्याशुद्धि होनेके कारण परमाणु भी शुद्ध होते हैं, इसे सात्त्विक वृक्षके नीचे बेठने- 
से प्रतीत होनेवाले असरके दृष्टान्तसे समझें । ४ 

९. लव्धि, सिद्धि सच्ची हैँ, और वे निरपेक्ष महात्माको प्राप्त होती है; जोगी, वेरागी ऐसे 
मिथ्यात्वीको प्राप्त नहीं होतीं । उसमें भी अनंत्त प्रकार होनेसे सहज अपवाद है। ऐसी शक्तिवाले 
महात्मा प्रकाशर्में नहीं आते, और शक्ति बताते भी नहीं। जो जेसा कहता है उसके पास वैसा 
नहीं होता । 

१०, लब्धि क्षोभकारी और चारित्रको शिथिल करनेवाली है। लूव्धि आदि मार्गसे च्युतत 
होनेके कारण हैं। इसलिए ज्ञानी उनका तिरस्कार करता है। ज्ञानीको जहाँ लब्धि, सिद्धि आदिसे 
च्यूत होनेका संभव होता है वहाँ वह अपनेसे विशेष ज्ञानोका आश्रय खोजता है। 

११, आत्माकी योग्यताके वित्ता यह शक्ति नहीं आती । आत्मा अपना अधिकार बढ़ाये तो 
वह आती है। 

१२ देहका छूटना पर्यायका छुटना है; परन्तु आत्मा आत्माकारसे अखंड अवस्थित रहती 
है, उसका अपना कुछ नहीं जाता। जो जाता है वह अपना नहीं, ऐसा प्रत्यक्षज्षान जब त्तक नहीं 
होता तब तक मृत्युका भय लगता है। 

“"गुरु गणधर गुणघर अधिक (सकल) प्रचुर परंपर और॥। 
तज्रततपथधर तनु नगनघर, वंदोी वृष सिरसोर ॥ 
“स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा टीका, दोहा ३ 
गणधर 5 गण-समुदायका धारक; गुणघर 5 गुणका धारक; वृप 5 धर्म, सिरमौर 5 सिरका 
मुकुट । 

१४. अवगाढ 5 मजबूत । परमावगाढ़  उत्कृष्टतासे मजबूत | अवगाढ < एक परमाणु प्रदेश 
रोकना, व्याप्त | क्षावक 5 ज्ञानीके वचनका श्रोता, ज्ञानीका वचन सुननेवाला | दर्शान-ज्ञानके विना, 
क्रिया करते हुए भी, श्रुतज्ञान पढ़ते हुए भी श्रावक या साधु नहीं हो सकता | औदयिक भावसे वह 
श्रावक, साधु कहा जाता है; पारिणामिक भावसे नहीं कहा जाता । स्थविर ८ स्थिर, दृढ । 

१५, स्थविरकत्प जो साधु वृद्ध हो गये हैं उनके लिए, शास्त्रमर्यादासे वत्तंत करनेका, 
चलनेका ज्ञानियों द्वारा मुकरेर किया हुआ--बाँधा हुआ-निश्चित किया हुआ मार्ग या नियम | 

१६. जिनकल्प--एकाकी विचरनेवाले साधुओंके लिए कल्पित किया हुआ अर्थात्‌ बाँचा 
हुआ, मुकर्रर किया हुआ जिनमार्ग या नियम | 

् 


२१ मोरबी, आपाढ़ वदी ८, गर, १०५०६ 


च्छ 


१, सब धर्मोकी अपेक्षा जेनधर्म उत्कृष्ट दयाप्रणीत है। दयाका स्थापन जैसा उसमें किया 


>> जलन जल जि लत  ध ह आल 





१, अर्थके लिए देखें आंक ९०१ ॥ 


८९ श्रीमद राजचन्द्र 


आत्मामें मारी है। इस जगहमें उपदेशके वचन भी आत्मामें सर्वोत्कृष्ट असर करते हैं | श्री जिनकी 
छातीमें जीवहिसाके परमाणु ही न हों ऐसा अहिंसाधम श्री जिनका है। जिसमें दया नहीं होती 
वह जिन नहीं होता । जेनके हाथसे खून होनेकी घटनाएँ प्रमाणमें अल्प होंगी । जो जैन होता है 
वह असत्य नहीं बोलता । 

२. जैनधर्मके सिवाय न धर्मोकी तुलनामें अहिसामें वौद्धधर्म भी बढ़ जाता है। ब्राह्मणों- 
को यज्ञ आदि हिंसक क्रियाओंका नाश भी श्री जिन और बुद्धने किया है, जो अभी तक कायम है। 

३. श्री जिन तथा बुद्धनें, यज्ञ आदि हिसक धमंवाला होनेसे ब्राह्मणोंको सख्त शब्दोंका 
प्रयोग करके घिक्‍कारा है, वह यथाथ है। 

४. ब्राह्मणोंने स्वार्थवुद्धिसे ये हिसक क्रियाएँ दाखिल की हैं। श्री जिनने तथा व॒द्धने स्वयं वेभव- 
का त्याग किया था, इसलिए उन्होंने निःस्वार्थवुद्धिसि दयाधमंका उपदेश करके हिसक-क्रियाओंका 
विच्छेद किया । जगतके सुखमें उनकी स्पुह्ा न थी । 

५. हिन्दुस्तानके लोग एक वक्‍त एक विद्याका अभ्यास इस तरह छोड़ देते हैं कि उसे फिरसे 
ग्रहण करते हुए कंटाला आत्ता है। युरोपियन प्रजामें इससे उलटा है, वे एकदम उसे छोड़ नहीं 
देते, परंतु चालू ही रखते हैं । प्रवृत्तिके कारण कम-ज्यादा अभ्यास हो सके, यह बात अलग है। 

७ 


श्२ रातमें 

१. वेदत्तीयकर्मकी जघन्य स्थिति बारह मुहतंकी है; उससे कम स्थितिका बंध भी कषायके 
विना एक समयका होता है, दूसरे समयमें वेदन होता है और तीसरे समयमें निजरा होती है । 

२. ईर्यापथिकी क्रिया > चलनेकी क्रिया । 

३, एक समयमें सात अथवा आठ प्रक्ृतियोंका बंध होता है । प्रत्येक प्रकृति उसका बटवारा 
किस त्तरह करती है इस संबंधमें भोजन तथा विषका दष्टांत:--जैसे भोजन एक जगहसे लिया 
जाता है परंतु उसका रस प्रत्येक इन्द्रियको पहुँचता है, और प्रत्येक्त इन्द्रिय ही अपनी अपनी 
शक्तिके अनुसार ग्रहण कर उस रूपसे परिणमन करती है, उसमें अंत्तर नहीं आत्ता । उसी त्तरह 
विष लिया जाये, अथवा सप॑ काट ले तो वह क्रिया तो एक ही जगह होती है; परंतु उसका असर 
विषरूपसे प्रत्येक इंद्रियको भिन्न भिन्न प्रकारसे सारे दरीरमें होता है। इसी त्तरह कर्म बाँधते 
समय मुख्य उपयोग एक प्रकृतिका होता है, परन्तु उसका असर अर्थात्‌ बटवारा दूसरी सब 
प्रकृतियोंके पारस्परिक संबंधको लेकर मिलता है। जेसा रस वेसा ही उसका ग्रहण होता है | जिस 
भागमें सपंदंश होता है उस भागको यदि काट दिया जाये तो विष चढ़ता नहीं; उसी त्तरह यर्दि 
प्रकृतिका क्षय किया जाये तो बंध होता हुआ रुक जाता है, और उस कारण दूसरी प्रक्ृत्तियोंमें 
बटवारा होता हुआ रुक आता है। जेसे दूसरे प्रयोगसे चढ़ा हुआ जहर वापस उत्तर जाता है, 
वेसे प्रकृतिका रस मंद कर डाला जाये तो उसका बल कम होता है । एक प्रकृति बंध करती है तो 
दूसरी प्रकृतियाँ उसमेंसे भाग लेती है, ऐसा उनका स्वभाव है। 

४. मूल कमंप्रकृतिका क्षय न हुआ हो तव तक उत्तर कमंप्रकृतिका बंध विच्छेद हो गया 
हो त्तो भी उसका बंध मूल प्रकृतिमें रहे हुए रसके कारण हो सकता है, यह आइचय जेसा है । जेसे 
दर्शंनावरणीयमें निद्रा-निद्रा आदि | 


व्यास्यानसार--रे <५०३े 


५. अनंतानुवंधी करमंप्रकृतिकी स्थिति ४० कोड़ाकोड़ीकी, और मोहनीय (दर्शंनावरणीय) की 
सत्तर कोड़ाकोड़ीकी हे । 


२३ मोरबी, आषाढ वदी ९, शुक्र, १९५६ 

१. आयुका बंध एक आनेवाले भवका आत्मा कर सकती है, उससे अधिक भवोंका वंत्र 
नहीं कर सकती | 

२. कमंग्रंथके वंधचक्रमें जो आठ कमंप्रकृतियाँ बत्तायी हैं, उनकी उत्तरप्रकृततियाँ एक जीव- 
आश्रयी अपवादके साथ वंध उदय आदियें हैं; परन्तु उसमें आयु अपवादरूप हे। वह इस 
तरह कि मिथ्यात्वगुणस्थानकवर्त्ती जीवको बंधमें चार आयुकी प्रकृतिका ( अपवाद ) बताया हे । 
उसमें ऐसा नहीं समझना कि जीव चाल पर्यायमें चारों गत्तियोंकी आयुका बंध करता हे; परंतु 
आयुका बंध करनेके लिए वरतंभान पर्यायमें इस गुणस्थानकवर्ती जीवकी चारों गतियाँ खुली हैं । उसमें 
चारमेंसे एक एक गतिका बंध कर सकता है। उसी तरह जिस पर्यायमें जीव हो उसे उस 
आयुका उदय हो । तात्पयं कि चार गत्तियोंमेंसे वत्तमान एक गत्तिका उदय हो सकता है; और 
उदीरणा भी उसीकी हो सकती है । 

३ सत्तर कोड़ाकोड़ी बड़ेसे बड़ा स्थितिबंध है। उसमें असंख्यातों भव होते हैं | त्था बादमें 
वेसेका वैसा क्रम क्रमसे बंध होता जाता है। ऐसे अनंत बंधकी भपेक्षासे अनंत भव कहे जाते हैं; 
परंतु पूर्वोक्तके अनुसार ही भवका बंध होता है । 

७ 


२४ मोरबी, आपाढ़ वदी १०, शनि, १९०५६ 
१. विशिष्ट--मुख्यत--मुख्यतावाचक शब्द है | 
२. ज्ञानावरणीय, दर्शंनावरणीय और अंतराय ये तीन प्रकृतियाँ उपशमभावमें हो ही नहीं 
सकतीं, क्षयोपशमभावमें ही होती हैं | ये प्रकृतियाँ यदि उपशमभावमें हों तो आत्मा जडवत्‌ हो 
जाये, और क्रिया भी न कर सके; अथवा त्तो उससे प्रवतंन भी न हो सके | ज्ञानका काम जानना 
है, दर्शनका काम देखना है, और वीयेका काम प्रवतंन करना है। वीय॑ दो प्रकारसे प्रवर्तत कर 
सकता है--(१) अभिसंधि । (२) अनभिसंधि | अभिसंधि-अआत्माकी प्रेरणासे वीयंका प्रवर्तन 
होना । अनभिसंधि--कषायसे वीय॑का प्रवर्तत होना | ज्ञानद्शनमें भूल नहीं हो ती। परंतु उदय- 
भावमें रहे हुए दर्शनमोहके कारण भूल होनेसे अर्थात्‌ और का और जाननेसे वीर्यकी प्रवृत्ति 
विपरीतरूपसे होती है, यदि सम्यक्रूपसे हो तो सिद्धपर्याय पा ले। आत्मा कभी भी क्रियाके बिना 
नहीं हो सकती | जब तव योग है तब तक क्रिया करती है, वह अपनी वीयंशक्तिसे करती है । 
वह क्रिया देखनेमें नहीं आती; परंतु परिणामसे जाननेमें आती है। खाई हुई खुराक निद्रामें पच 
जातो है, यों सवेरे उठनेसे मालूम होती है । निद्रा अच्छी आयी थी इत्यादि कहते हैं, तो यह 
हुई क्रियाके समझमें आनेसे कहा जाता है। यदि चालीस वरसकी उमरमें अंक गिनना आये तो 
इससे क्या यह कहा जा सकेगा कि अंक पहले नहीं थे ? बिलकुल नहीं । स्वयंक्रो उसका ज्ञान नहीं 
था इसलिए ऐसा कह सके | इसी तरह ज्ञान-दर्शनका समझना है । आत्माके ज्ञान, दर्शन और वीर्य 
थोड़े-बहुत भी खुले रहनेसे आत्मा क्रियामें प्रवृत्ति कर सकती है। वीय॑ सदा चछाचल रहा करता 
है। कर्मग्रंथ पढ़नेसे विशेष स्पष्ट होगा | इतने स्पष्टीकरणसे बहुत छाभ होगा । 


८९.४ श्रीमद्‌ राजचसद्र 


३. पारिणामिक भावसे सदा जीवत्व है, अर्थात्‌ जीव जीवरूपसे परिणमन करता है, और 
सिद्धत्व क्षायिक-भावसे होता है, कारण कि प्रकृतियोंका क्षय करनेसे सिद्धपर्याय मिलती है। 

४. मोहनीयकर्म औदयिक भावसे होता है । 

५- बनिया विकल अर्थात्‌ मात्रा, शिरोरेखा आदिके विना अक्षर लिखता है, परंतु अंक 
विकल नहीं लिखता, उन्हें तो बहुत स्पष्तासे लिखता है। उसी तरह कथानुयोगमें ज्ञानियोंने 
शायद विकल लिखा हो तो भले; परन्तु कर्मप्रकृतिमें तो निश्चित अंक लिखे हैं। उसमें जरा भी 
फक नहीं आने दिया | 

छ 


र५ मोरबी, आपाढ़ वदी ११, रवि, १९५६ 
१. ज्ञान धागा पिरोयी हुई सूईके समान है, ऐसा उत्तराध्ययनमें कहा है। धागेवाली सुई 
खोयी नहीं जातो । उसी तरह ज्ञान होनेसे संसारमें भूछा नहीं जाता | 
७ 


२६ मोरबी, आपषाढ़ वदी १२, सोम, १५५६ 

१. प्रतिहार 5 तीर्थंकरका धमंराज्यत्व बतानेवाला प्रतिहार > दरबान । न 

२. स्थूछ, अल्पस्थूल, उससे भी स्थूल; दूर, दूरसे दूर, उससे भी दूर; ऐसा मालूम होता है; 
इस आधारसे सूक्ष्म, सूक्ष्से सूक्ष्म आदिका ज्ञान किसीको भी होना सिद्ध हो सकता है। 

३. नग्न 5 आत्ममग्न 

४. उपहत > मारा गया। अनुपहत 5 नहीं मारा गया। उपष्टंभजन्य 5 आधारभूत । 
अभिषेय > जो वस्तु धर्म कहा जा सके | पाठांतर ल एक पाठकी जगह दूसरा पाठ । अर्थात्तर 5 कहने- 
का हेतु बदल जाना। विषम जो यथायोग्य न हो, अंतरवाला, कम-ज्यादा | आत्मद्रव्य सामानन्‍्य- 
वशेष उभयात्मक सत्तावाला है। सामान्य चेत्तनसत्ता दर्शन है । सविशेष चेतनसत्ता ज्ञान है। 

५. सत्ता समुझ्भुत 5 सम्यक्‌ प्रकारसे सत्ताका उदयभूत होना, प्रकाशित होना, स्फुरित होना, 
ज्ञात होना । ड; ही 

६, दर्शन > जगत्तके किसी भी पदार्थंका भेदरूप रसगंधरहित निराकार प्रतिविवित होना, 
उसका अस्तित्व मालूम होना; निविकल्परूपसे कुछ है, इस त्तरह आरसीकी झलककी भांति सामने- 
के पदार्थका भास होना, यह दर्शन है। जहाँ विकल्प होता है वहाँ ज्ञान होता है। 

७. दर्शनावरणीय करके आवरणके कारण दर्शन अवगाढतासे आवृत्त होनेसे चेत्तनमें मूढ्ता 
हो गयी और वहसे शून्यवाद शुरू हुआ । न 

८. जहाँ दर्शन रुक जाता है वहाँ ज्ञान भी रुक जाता हैं । 

९, दर्शन और ज्ञानका वटवारा किया गया है। ज्ञान-दर्शनके कुछ गे होकर वे अलूग 
अलग नहीं हो सकते । ये आत्माके गुण हैं | जिस त्तरह रुपयेमें दो अठन्नी होती हैं उसी तरह आठ 
आना दर्शेन और आठ आना ज्ञान है। । 

१०, तीर्थंकरको एक ही समयमें दर्शत ओर ज्ञान दोनों साथ होते हैं, इस तरह दिगम्वर-मत्तके 
अनुसार दो उपयोग माने हैं, इवेताम्वर-मतके अनुसार नहीं | वारहवें गुणस्थानकमें ज्ञानावरणीय, 


व्यास्यानसा २-२ <९५ 


दर्शनावरणीय और अंतराय इन तीन प्रकृत्तियोंका क्षय एक साथ होता है, और उत्पन्न होनेवाली लब्धि 
भी साथमें होती है | यदि एक समयमें न होते हों तो एक दूसरी प्रकृतिको रुकना चाहिए ।श्वेत्ताम्बर 
कहते हैं कि ज्ञान सत्तामें रहना चाहिए, कारण कि एक समयगें दो उपयोग नहीं होते, परन्तु 
दिगम्बरोंकी उससे भिन्न मान्यता है । 


११. शृन्यवाद > कुछ भी नहीं ऐसा माननेवाला, यह वोद्धधर्मका एक भेद है। आयत्तन « 
किसी 3 पदाथका स्थल, पात्र | कूटस्थ - अचल, जो दुर न हो सके | तटस्थ > किनारे पर; उस 
स्थलमें | मध्यस्थ 5 बीचमें । 


२७ मोरबी, आषाढ़ वदी १३, मंगल, १९५६ 

१ चयोपचय > जाना-जाना, परन्तु प्रसंगवशात्‌ आना-जाना, गमनागमन । मनुष्यके जाने- 

आनेका लागू नहीं होता | इ्वासोच्छवास इत्यादि सूक्ष्म क्रियाको लागू होता है। चयविचय > जाना 
आना 


२ आत्माका ज्ञान जब चितामें रुक जाता है त्व नये परमाणु ग्रहण नहीं हो सकते; और 
जो होते हैं, वे चले जाते हैं, इससे शरी रका वजन घट जाता है। 

३, श्री आचारांगसूत्रके पहले शास्त्र परिज्ञाके अध्ययनमें और श्री पड्दर्शनसमुच्चयमें मनुष्य 
और वनस्पत्तिके धमकी तुलना कर वनस्पतिमें आत्माका अस्तित्व सिद्ध कर बताया है, वह इस तरह 
क्रि दोनों उत्न्न होते हैं, बढ़ते हैं, आहार लेते हैं, परमाणु लेते हैं, छोड़ते हैं, मरते हैँ इत्यादि | 


२८ मोरवी, श्रावण सुदी ३, रवि, १९५६ 
१. साधु 5 सामान्यत्तः गृहवासका त्यागी, मूलगुणोंका धारक | यत्ति > ध्यानमें स्थिर होकर 
श्रेणि शुरू करनेवाला | मुन्ति> जिसे अवधि, मनःपर्यायज्ञान त्तथा केवलज्ञान हो । ऋषि - बहुत 
ऋद्धिधारी । ऋषिके चार भेद--(१) राज०, (२) ब्रह्म, (३) देव० (४) परम० राजपि> 
ऋड्धिवाला, ब्रह्मषि >अक्षीण महान्‌ ऋद्धिवाला, देवषि >आकाशगामी मुनिदेव, परमपि 
केवलज्ञानी । 
छ 


२० श्रावण सुदी १०, सोम, १०५६ 

१. अभव्य जीव अर्थात्‌ जो जीव उत्कट रससे परिणमन करे और उससे कम बाँवा करे, 

और इस कारण उसका मोक्ष न हो । भव्य अर्थात्‌ जिस जीवका वींय॑ झांत्तरससे परिणमन करे 
और उससे नया कर्मबंध न होनेसे मोक्ष हो | जिस जीवकी वृत्ति उत्कट रससे परिणमन करती हो 
उसका वीय॑ उसीके अनुसार परिणमन करता है; इसलिए ज्ञानीके ज्ञानमें अभव्य मालूम हुआ । 
आत्माकी परमशांत दशासे मोक्ष, और उत्कट दशासे अमोक्ष । ज्ञानीने द्वव्यके स्वभावकी अपेक्षासे 
भव्य, अभव्य कहे हैं। जीवका वीर्य उत्कट रससे परिणमन करते हुए सिद्धपर्याय नहीं पा सकता, 
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ऐसा ज्ञानीने कहा है। भजता > अंशसे, हो या न हो। वंचक > ( मन, वचन और कायासे ) 
ठगनेवाला । 


३० मोरबी, श्रावण वदी ८, शति, १९५६ 
१. कस्सदव्वे हिं संस संजोगो होइ जो उ जीवस्स । 
सो बंधो नायव्वों तस्स विओगो भव मुक्खों ॥ 
अर्थ--कमंद्रव्य अर्थात्‌ पुद्गलद्गरव्यके साथ जीवका जो संबंध होना है वह बंध है, उसका 
वियोग होना मोक्ष है। संमं >अच्छी तरहसे संबंध होता, यथार्थतासे संबंध होना, जैसे लैसे 
कल्पना करके संबंध होनेका मान लेनेकी बात नहीं । 


२. प्रदेश और प्रकृतिबंध मत-वचन-कायाके योगसे होता है। स्थिति और अनुभागबंध 
कषायसे होता है। 


३, विपाक अर्थात्‌ अनुभाग द्वारा फलपरिपक्वता होना। सब कर्मोंका मूल अनुभाग है, 
उसमें जैसा तीज, तीव्नतर, मंद, मंदतर रस पड़ा है वेसा उदयमें आता है। उसमें अंतर या भूल 
नहीं होती । कुल्हियामें पेसा, रुपया, मुहर आदि रखनेका दृष्टंत--जैसे किसी कुल्हियामें बहुत 
समय पहले पैसा, रुपया और मुहर डाछ रखे हों; उन्हें जिस समय निकाले तो वे उसी जगह उसी 
धातुरूपसे निकलते हैं, उसमें जगहकी और उनकी स्थितिमें परिवर्तन नहीं होता अर्थात्‌ पेसा रुपया 
नहीं हो जाता, और रुपया पेसा नहीं हो जाता; उसी तरह बाँधा हुआ कम द्रव्य, क्षेत्र काछ और 
भावके अनुसार उदयमें आता है । 

४. आत्माके अस्तित्वमें जिसे शंका होती है उसे चार्वाक कहा जाता है। 

५. तेरह॒वें गुणस्थानकमें तीर्थंकर आदिको एक समयका बंध होता है । मुख्यतः कदाचित्त्‌ 
ग्यारहवें गुगस्थानकमें अकषायीकों भी एक समयका बंध हो सकता है। 

६. पवन पातीकी निर्मेछताका भंग नहीं कर सकता; परच्तु उसे चकायमान कर सकता है 
उसी तरह आत्माके ज्ञानमें कुछ निमंछता कम नहीं होती, परन्तु योगकी चलायमानता है, इसलिए 
रसके बिता एक समयका बंध कहा है । 

७. यद्यपि कषायका रस पुण्य तथा पापरूप है तो भी उसका स्वभाव कड़वा है । 

८. पुण्य भी खारापनमेंसे होता है। पुण्यका चोठाणिया रस नहीं है, क्योंकि एकांत्त साताका 
उदय नहीं है । कषायके दो भेद-प्रशस्तराग और अप्रशस्तराग | कषायके विना बंध नहीं होता । 

९, आर्तध्यानका समावेश मुख्यतः कषायमें हो सकता है, प्रमादका चारित्रभोहमें, और 
योगका नामकर्ममें समावेश हो सकता है । ु 

१०, श्रवण पवनकी लहरके समान है | वह आता है और चला जाता है। 

११. मनल करनेसे छाप पड़ती है, और निदिध्यासन करनेसे ग्रहण होता है । 

१२. अधिक श्रवण करनेसे मत्तनशक्ति मंद होती हुई देखनेमें आती है । 

१३. प्राकृतजन्य अर्थात्‌ लौकिक वावय, ज्ञानीका वाक्य नहीं | 

१७४- आत्मा प्रत्येक समय उपयोगयुक्त होनेपर भी अवकाशकी कमी अथवा कामके बोझके 
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'कारण उसे आत्मासंबंधी विचार करनेका वक्‍त नहीं मिल सकता यों कहना प्राकृत्तजन्ये लौकिक 
वचन है। यदि खाने, पीने, सोने इत्यादिका वक्‍त मिला और काम किया वह भी आत्माके उप- 
योगके विन्ा नहीं हुआ; तो फिर जो खास सुखकी आवश्यकता है, और जो मनुष्य जन्मका कतैव्य 
है उसके लिए वक्‍त नहीं मिला, इस वचनको ज्ञानी कभी भी सच्चा नहीं मान सकता । इसका अर्थ 
इतना ही है किःदूसरे इंद्रिय आदि सुखके काम तो जरूरी लगे हैं, और उसके विना दु:खी होनेके 
डरकी कल्पना. है । 3 * ; 

'“ * “आंत्मिक-सुखके विचारका काम किये विना अनंत्तकाल दुःख भोगना पड़ेगा और अंन॑ंत 
संसारभ्रमण करना पड़ेगा, यह बात जरूरी नहीं लगती ! मतलूब यह कि इस चेैतन्यने कृत्रिम 
मान रखा है, सच्चा नहीं माना । 


१५. सम्यर्दृष्टि पुरुष, अनिवार्य उदयके कारण लोकव्यवहार निर्दोषता एवं लज्जाशीलतासे 
करते है। प्रवृत्ति करनी चाहिए, उससे शुभाशुभ जैसा होना होगा बेसा होगा, ऐसी दृढ़ मान्यताके 
साथ वे ऊपर-ऊपरसे प्रवृत्ति करते हैं । ह 

१६. दूसरे पदार्थोपर उपयोग दें तो आत्माकी शक्तिका आविर्भाव होता है, तो सिद्धि, 
लब्धि आदि शंकास्पद नहीं हैं। वे प्राप्त नहीं होतीं इसका कारण यह है कि आत्मा निरावरण नहीं 
की जा सकती। यह सब दशक्तियाँ सच्ची है। चेतन्यमें चमत्कार चाहिए, उसका शुद्ध रस प्रगट 
होना चाहिए । ऐसी सिद्धिवाले पुरुष असाताकी साता कर सकते हैँ, फिर भी वे उसकी अपेक्षा नहीं 
करते । वे बेंदन करनेमें ही निजरा समझते हैं । 


१७. आप जीवोंमें उल्लासमान वीये कि पुरुषार्थ नहीं है। जहाँ वीय॑ मंद पड़ा वहाँ उपाय 
नहीं है । 

१८. जब असाताका उदय न हो तब काम कर लेना, ऐसा ज्ञानीपुरुषोंने जीवकी असामथ्ये 
देखकर कहा है, कि जिससे उसका उदय आनेपर चलित न हो । 

१९. सम्यग्दृष्टि पुरुषको जहाजसे कप्तानकी तरह पवन विरुद्ध होनेसे जहाजकों मोड़कर 
रास्ता बदलना पड़ता है। उससे वे ऐसा समझते हैं कि स्वयं ग्रहण किया हुआ रास्ता सच्चा नहीं 
है, उसी त्तरह ज्ञानीपुरुष उदय-विशेषके कारण व्यवहारमें भी अंतरात्मदृष्टि नहीं चूकते । 

२०. उपाधिमें उपाधि रखनी | समाधिमें समाधि रखनी अंग्रेजोंकी तरह कामके वक्‍त 
काम और आरामके वक्‍त आराम | एक दूसरेको इकट्ठा नहीं कर देना चाहिए । 

२१. व्यवहा रमें आत्मकतंव्य करते रहें। सुखढु:ख, धनकी प्राप्ति-अप्राप्ति, यह शुभाशुभ तथा 
लाभांतरायके उदयपर आवार रखता है। शुभके उदयके साथ पहलेसे अशुभके उदयकी पुस्तक 
पढ़ी हो तो शोक नहीं होता | शुभके उदयके समय झात्रु मित्र हो जाता है, और अशुभके उदयके 
समय मित्र शत्रु हो जाता है। सुखदुःखका असली कारण कम ही है। कार्तिकेयाबुप्रेक्षामे कहा 
है कि कोई मनुष्प कर्ज लेने आये तो उसे कर्ज चुका देनेसे सिरका बोझ कम हो जानेसे कसा द्पं 
होता है ? उसी तरह पुद्गल-द्रव्यरूप शुभाशुभ कर्ज जिस कालमें उदयमे आये दे कालमें उसका 
सम्यक प्रकारसे वेदव कर चुका देनेसे निर्जंरा होती है और नया कर्ज नहीं होता | घ्मलिए 
ज्ञानीपुरुषको कमरूपी कर्जमेंसे मुक्त होनेके लिए हप॑-विद्धलतासे तैयार रहना चाहिए; वर्योकि 
उसे दिये विता छुटकारा होनेवाला नहीं है। 

११३ 
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२२, सुखदुःख जिस द्रव्य, क्षेत्र काछ और भावमें उदयमें आना हो उसमें इंद्र आदि भी. 
परिवर्तत करनेके लिए शक्तिमान नहीं हैं । 

२३. करणानुयोगमें ज्ञानीने अंतमुंहृत्त आत्माका अप्रमत्त उपयोग माना है। 

२४. करणानुयोगमें सिद्धांतका समावेश होता है । 

२५. चरणानुयोगमें जो व्यवहारमें आचरणीय है उसका समावेश किया है। 

२६. सर्वंविरति मुनिको ब्रह्मचर्यत्रतकी प्रतिज्ञा ज्ञानी देता है, वह चरणानुयोगकी अपेक्षासे, 
परन्तु करणानुयोगकी अपेक्षासे नहीं; क्योंकि करणानुयोगके अनुसार नौवें गुणस्थानकमें वेदोदयका 
क्षय हो सकता है, तब त्तक नहीं हो सकता | 


आम्यंतर-परिणामावलोकन 
---संस्मरण-पो थी--- 
श्श्वेसे ३ वे वर्ष पर्यन्त 


श्रीमद्जीके कितने ही अभिप्राय वयक्रममें आा जाते हैं । उसके अतिरिक्त उनके आश्यंतर परिणामां- 
वलोकन ([ए082०८70०॥) सम्बन्धी तीन संस्मरण-पोधियाँ ( १(४७॥०-४8००७ ) प्राप्त हुईं हैं, जिन्हें 
यहाँ देते हैं । इनमेंसे दो विदेशी गठनकी हैं और एक देशी गठनकी है। पहली दोमेंसे एककी जिल्दपर 
अंग्रेजी वर्ष १८९० का और दूसरीमें १८९६ का 'कैलण्डर' हैं। देशीमें नहीं है, विदेशी दोनोंका कद ७१८ ४: 
इंच है, और देशीका कद ६३ »< ४ इच्च है । १८९० वालीमें १००, १८९६ वालीमें ११६, और देशीमें ६० 
पन्ने हैं । इन तीनोंमें प्राय: एक लेख भी क्रमवार नहीं है । जैसे कि १८९० वाली संस्मरण-पोथीमें लिखनेका 
आरम्भ, दूसरे पन्‍ने (तीसरे पृष्ठ) से सहज” इस शीर्षकके नीचेका लेख देखते हुए हुआ । इस प्रारम्भ लेखकी 
शैली देखते हुए वह अंग्र जी वर्ष १८९० अथवा विक्रम संवत्‌ १९४६ में लिखा हो ऐसा संभव हैं । यह्‌ प्रारंभ 
लेख दूसरे पन्‍ने--तीसरे पृष्ठमें है, जब कि प्रारम्भ लेख लिखते वक्त पहला पृष्ठ दिया जो बादमें लिखा है । 
इसी तरह ५१वें पृष्ठपर संवत्‌ १९५१के पौष मासकी मितीका लेख हैं । उसके बाद ६२वें पृष्ठ संवत्‌ १९५३ 
के फागुन वदी १२का लेख है । और ९७वें पृष्ठ संवत्‌ १९५१ के माघ सुदी ७ का लेख है, जब कि १३० 
वें पृष्ठमें जो लेख है वह संवत्‌ १९४७ का संभव है; क्योंकि उस लेखका विषय दर्शन-आलोचनारूप है । जो 
दर्शन-आलोचना संवत्‌ १९४७ म॑ सम्यर्दर्शन (देखें संस्मरण-पोथी पहलीका आंके ३१--'ओगणीसें सुड्ताछीसे 
समकित शुद्ध प्रकाश्युं रे--”) होनेसे पूर्व होना योग्य है । फिर १८९६ अर्थात्‌ संवत्‌ १९५३ वाली संस्मरण- 
पोथी लिखना शुरू करनेके वाद उसीमें लिखा ऐसा भी नहीं है; क्योंकि संवत्‌ १९५२ वाली नयी संस्मरण 
पोथी होते हुए भी १८९० (१९४६) वाली संस्मरण-पोथीमें संवत्‌ १९५३ का लेख है। संवत्‌ १९५२ 
(१८९६) वाली संस्मरण-पोथी पूरी हो रहनेके वाद तीसरी--देशी गठनवालीका उपयोग किया है, ऐसा भी 
नहीं है; क्योंकि १८९६ वालीमें २७ पन्ने काममें लिये हैं, और उसके ब!द सारे कोरे पड़े हैं। और तीसरी 
देशी गठनवालीमें बहुतसे लेख हैं । जैसे संवत्‌ १८९६ वाली संस्मरणपोथीमें संवत्‌ १९५४ के-ही लेख हैं, वैसे 
देशी गठनवालीमें भी है । इसी तरह १८९० वाछीमें संवत्‌ १९५३के ही लेख होंगे और उसके वादके न हो 
यह भी कह सकना शक्‍य नहीं हैं । और तीनों संस्मरण पोधियोंमें बीच-बीचमें बहुतसे पन्ने केवल कोरे पड़े 
हैं; अर्थात्‌ यह अनुमान होता हैं कि जब जो मेमोबुक हाथ छगी, और खोलते ही जो पन्ना निकला उसमें कहीं- 
कहीं स्वनिरीक्षण अपने ही जाननेके लिए लिख डाला है। जो निजी लेख वयक्रममें हैं, और इन तीनों संस्मरण- 
पोधियोंके लेख स्वनिरीक्षणके लिए हैं; इसलिए हमने इन संस्मरण-पोधियोंको 'आश्यस्तर-परिणामावलोकन' 
इस शीर्षकसे यहाँ प्रस्तुत किया है । इस निरीक्षणमें उनकी दशा, आत्मजागृति और आत्ममंदता, अनुभव, 
स्वविचारके लिए लिखे हुए प्रश्नोत्तर, अन्य जीवोंके निर्णय करनेके उद्देशसे लिखे हुए प्रश्नोत्तर, दर्शनोद्धार- 
योजनाएँ इत्यादि संबंधी अनेक उद््‌गार हैं, जिनमें कितनी ही निजी सांकेतिक भापामें हैं । 





आभ्यतर-पारिणामावलोकन 
--संस्मरण-पोथी-- 
२२्वेंसे ३४वें वर्ष पर्यन्त 
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[५५० ] १ [ संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १ ] 

कप्रत्येक पदार्थका अत्यंत विवेक करके इस जीवको उससे व्यावृत्त करें, ऐसा निग्नंथ कहते हैं । 

जैसे शुद्ध स्फटिकमें अन्य रंगका प्रतिभास होनेसे उसका मूल स्वरूप दष्टिगत नहीं होता 
व्से ही शुद्ध निर्मल यह चेतन अन्य संयोगके तादात्म्यवत्‌ अध्याससे अपने स्वरूपके लक्ष्यकों नहीं 
पात्ता | यत्किचित्‌ पर्यायांतरसे इसी प्रकारसे जैन, वेदांत, सांख्य, योग भादि कहते हैं । 

छ 

[ ५५, ] २ 
जीवके अस्तित्वका तो किसी कालमें भी संशय प्राप्त नहीं होता । 
जीवकी नित्यताका त्रिकाल-अस्तित्वका किसी कालमें भी संशय प्राप्त नहीं होता | 
83 संवत्‌ १९७७में अहमदावादसे “श्रीमद्‌ राजचन्द्र प्रणीत तत्त्वज्ञान” का सातर्वा संस्करण प्रकाशित 
हुआ था। उसमेंसे प्राप्त हुआ निम्नलिखित हैँ । यह मूल हस्ताक्षरवाली संस्मरण-पोथीमें न द्वोनेसे फुटनोटमें 
दिया हैं । 

१. प्रत्येक पदार्थका अत्यन्त विवेक करके इस जोवको उससे व्यावृत्त करें । 


९०३ श्रीमद्‌ राजचर्द 


जीवकी चेतना एवं त्रिकाल-अस्तित्वमें कभी भी संशय प्राप्त नहीं होता । 
उसे किसी भी प्रकारसे बंधदशा रहती है, इस बात्तमें भी कभी भी संशय प्राप्त नहीं होता । 
उस बंधकी निवृत्ति किसी भी प्रकारसे निःसंशय घटित होती है, इस विषयमें कभी भी 
संशय प्राप्त नहीं होता । 
मोक्षपद है इस बातका कभी भी संशय नहीं होता । 
७ 


[ ६४८ ] ३ [ संस्मरण-पोथी . १, पृ० २ ] 

जीवकी व्यापकत्ता, परिणामिता, कमंसंबद्धता, मोक्षक्षेत्र ये किस किस प्रकारसे घटित 
हो सकते हैं, इसका विचार किये विना त्थारूप समाधि नहीं होती । गुण और गुणीका भेद किस 
. तरह समझमें आना योग्य है ? 

जीवका व्यापकता, सामान्यविशेषात्मकता, परिणामिता, लोकालोकज्ञायकत्ता, कमंसंबद्धता 
मोक्षक्ष त्र, ये पूर्वापर अविरोधसे किस तरह सिद्ध होते हैं ? 

एक ही जीव नामके पदार्थंको भिन्‍न भिन्‍तन दर्शन, संप्रदाय और मत भिन्‍त भिन्‍न स्वरूपसे 
कहते हैं । उसका कमंसंबंध और मोक्ष भी भिन्‍त भिन्‍न स्वरूपसे कहते हैं, इसलिए निर्णय करना 
दुष्कर क्यों नहीं है ? 


८ न 


२. जगतके जितने पदार्थ हैं, उनमेंसे चक्षुरिद्रियसते जो देखे जाते हैं उनका विचार करनेसे इस जीवसे 
वे पर हैं अथवा तो वे इस जीवके नहीं हैं, इतना ही नहीं अपितु उन्पर राग आदि भाव हों तो उससे वही 
दुःखरूप सिद्ध होते हैं। इसलिए उनसे व्यावृत्त करनेके लिए निग्न न्थ कहते हैं । 

३. जो पदार्थ चक्षुरिद्रियसे देखे नहीं जाते अथवा चक्षुरिद्रियसे जाने नहीं जा सकते, परन्तु प्राणेन्द्रिय- 
से जाने जा सकते हैं, वें भी इस जीवके नहीं हैं, इत्यादि । 

४. इन दो इन्द्रियोंसे नहीं परन्तु जिनका बोध रसेंद्रियसे हो सकता है वे पदार्थ भी इस जीवके नहीं 
हैं, इत्यादि । 

५. इन तीन इंद्रियोंमें नहीं परन्तु जिनका ज्ञान स्पशेद्रियसे हो सकता है वे भी इस जीवके नहीं 
हैं, इत्यादि । 

६, इन चार इंद्रियोंसे नहीं परन्तु जिनका ज्ञान कर्णेन्द्रियसे हो सकता है, वे भी इस जीवके नहीं 
हैं, इत्यादि । 

७, इन पाँच इन्द्रियोंसहिंत मनसे अथवा तो किसी एक इंद्रियसहित मनसे या इन«इन्द्रियोंके विना 
अकेले मनसे जिनका बोध हो सकता है ऐसे रूपी पदार्थ भी इस जीवके नहीं हैं, परन्तु-उससे पर हैं, इत्यादि । 

८. उन रूपी पदार्थेकि अतिरिक्त अरूपी पदार्थ आकाश आदि हैं, जो मनसे माने जाते हैं, वे भी 
आत्माके नहीं परन्तु उससे पर हैं, इत्यादि । 

९, इस जगतके पदार्थों का विचांर करने से वें सब नहीं परन्तु उनमेंसे जिन्हें इस जीवने अपना मान 
है वे भी इस जीवके नहीं हैं अथवा उससे पर हैं, इत्यादि | जैसे कि-- ; 

१. कुटुम्ब और सयगे-संवंधी, मित्र, शत्र्‌ आदि मनुष्य-वर्ग । 
२. नौकर-चाकर, गुलाम आदि मनुष्य-वर्ग ! 


आभ्यंत्तर-परिणामावलोकन-संस्सरण-पोथी १ ९०३ 


[६० | ४ . [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ३ ] 
सहज 

जो पुरुष इस ग्रंथमें सहज नोंथ करता है, उस पुरुषके लिए प्रथम सहज वही पुरुष 
लिखता है । 

उसकी अब अंतरंगमें ऐसी दशा रहती है कि कुछके सिवाय उसने सभी संसारी इच्छाओंकी 
भी विस्मृति कर डाली है।.' 

वह कुछ पा भी चुका है, और वह पूर्णका परम मुमुक्षु है, अंतिम मार्गका नि:शंक अभि- 
लाषी है । 

अभी जो आवरण उसके उदयमें आये हैं, उन आवरणोंसे उसे खेद नहीं है, परंतु वस्तु- 
भावमें होनेवाली मंदताका खेद है । 

वह धर्मकी विधि, अर्थकी विधि, कामकी विधि और उसके आधारसे मोक्षकी विधिको 
प्रकाशित कर सकता है। इस कालमें बहुत्त ही थोड़े पुरुषोंको प्राप्त हुआ होगा, ऐसे क्षयोपशम- 
वाला पुरुष है। 

उसे अपनी स्मृत्तिके लिए गव॑ नहीं है, तकके लिए गव॑ नहीं है, तथा उसके लिए पक्षपात्त 
भी नहीं है; ऐसा होनेपर भी उसे कुछ वाह्याचार रखना पड़ता है, उसके लिए खेद है । 





. पणु-पक्षी आदि तिर्यच । 
. नारकी, देवता आदि । 
५, पाँचों प्रकारके एकेंद्रिय । 


न्श्छ 


दा ०६ 


६. घर, जमीन, क्षेत्र आदि गाँव, जागीर आदि तथा पर्वत आदि। 
७. नदी, तालाव, कुआँ, बावड़ी, समुद्र आदि । 
८. हरेक प्रकारके कारखाना आदि | 
१०, अब कुटुम्ब और सगेके सिवाय स्त्री, पुत्र आदि जो अति समीपके हैं अथवा जो अपनेसे उत्पन्त 
हुए हैं वे भी । ः 
११, इस तरह सबको बरतरफ करनेसे अंतमें तथाकथित अप ने शरीरके लिए विचार किया जाता हैं- 

१ काया, वचन और मन ये तीन योग और इनको क्रिया । 

२ पाँच इन्द्रिय आदि । 

३. सिरके बालोंसे लेकर पैरके नख तकका प्रत्येक अवयव जैसे कि-- 

४ सभी स्थानोंके बाल, चर्म (चमड़ी), खोपड़ी, भेजा, मांस, लहू, नाड़ी, हड्डी, सिर, कपाल, 
कान, आँख, नाक, मुख, जिद्दा, दांत, गला, होंट, ठोड़ी, गरदन, छाती, पीठ, पेट, रीढ़, कमर; 
गुदा, चूतड़, लिग, जाँघ, घुटना, हाथ, वाहु, कलाई, कुहनी, टखना, चपनी, एड़ीके नीचेका भाग, 
नख इत्यादि अनेक अवयव या विभाग । 
उपर्युवतमेंसे एक भी इस जीवका नहीं है; फिर भी अपना मान बैठा है, वह सुधरनेके लिए अथवा 

उससे जीवको व्यावृत्त करनेके लिए मात्र मान्यताकी भूल हैं, वह सुधारनेसे ठोक हो सकती हूँ । वह भूल 
किससे हुई ? उसका विचार करनेसे पता चलता हैं कि वह भूल राग, हेप और अज्ञानसे हुई है । तो उन 
राग आदिको दूर करें। वे किससे टूर हों ? ज्ञानसे । वह ज्ञान किस तरह प्राप्त हो ? 


९०४ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


।._* उसका अब एक विषयको छोड़कर दूसरे विषयमें ठिकाना नहीं है । वह पुरुष यद्यपि तीक्षण 
उपयोगवाला; है, तथापि उस तीक्ष्ण उपयोगको काममें छानेके लिए वह दूसरे किसी भी विषयमें 
प्रीति नहीं रखता । 
५ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ४ ] 
[६१ ] ५ [ संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ९ ] 
एक बार वह स्वभुवनमें बेठा था | जगतमें कौन सुखी है, उसे जरा देख तो सही, फिर मैं 
अपने लिए विचार करूँ | इसकी इस अभिलाषाको पूर्ण करनेके लिए अथवा स्वयं उस संग्रहालयकों 
देखनेके लिए बहुतसे पुरुष ( आत्माएँ' ) और बहुतसे पदार्थ उसके पास आये । 
'इसमें कोई जड पदार्थ न था ।' 
'कोई अकेली आत्मा देखनेमें नहीं आयी ।' * 
मात्र कितने देहधारी थे, जो मेरी निवृत्तिके लिए आये हों ऐसी उस पुरुषको शंका हुई । 
वायु, अग्ति, पाती और भूमि इनमेंसे कोई क्यों नहीं आया ? 
(नेपथ्य) वे सुखका विचार भी नहीं कर सकते । वे बिचारे दुःखसे पराधीन हैं । 
दो इद्रिय जीव क्‍यों नहीं आये ? 
(नेपथ्य) उनके लिए भी यही कारण है।इस चक्ष से देखें त्तो सही | उन बिचारोंको कित्तना 
अधिक दु:ख है ? 
उनका कंप, उनकी थरथराह॒ट, पराधीनता इत्यादि देखे नहीं जा सकते | वे बहुत दुःखी थे | 
ह [ संस्मरंण-पोथी १, पृष्ठ १० ] 
( नेपथ्य ) इसी चक्ष से अब आप सारा जगत देख लें | फिर दूसरी बात करें । 
अच्छी बात है । दर्शन हुआ, आनंद पाया; परन्तु फिर खेद उत्पन्न हुआ ! 
प्रत्यक्ष सदगुरुकी अनन्य भवितकी उपासना करनेसे तथा त्तीव योग और आत्ताका अर्पण करनेसे वह 
ज्ञान-प्राप्त होता है। वह प्रत्यक्षरप सदगुरुयदि उपस्थित हो तो क्या करें ? तो उनकी आज्ञानुसार 
वर्तनः करें |: ह गा 
... परम करुणाशील, जिनके प्रत्येक परमाणुसे दयाका झरना बह रहा है, ऐसे निष्कारण दयालुको अत्यंत 
भ्क्तिसहित नमस्कार करके आत्माके साथ संयुक्त हुए पदार्थोका विचार करते हुए भी अनादिकालके देहात्म- 
बुद्धिके अभ्याससे जैसा चाहिए वैसा समझमें नहों आता, तथापि किसी भो अंशमें देहसे आत्मा भिन्न हैं ऐसे 
अनिर्धारित निर्णय पर आया जा सकता हैं। और उसके लिए वारंवार गवेषणा की जाये तो अब तक जो प्रतीति 
होती है उससे विशेषरूपसे हो सकना संभव है; क्योंकि ज्यों ज्यों विचार श्रेणिकी दृढता होती जाती है त्यों 
त्यों विद्येष प्रतीति होती णाती है । 
' सभी संयोगों और संबंधोंका यथाश्क्ति विचार करनेसे यह तो प्रतीति होती है कि देहसे भिन्न कोई 
पदार्थ है।' | 
ऐसे विचार करनेके लिए एकांत आदि जो साधन चाहिए वे प्राप्त न करनेसे विचार-श्रेणीको किसी न 
किसी प्रकारसे व्याघात होता है और उससे चलती हुई विचारश्रेणि टूट जाती है । ऐसी टूट-फूंटी विचारश्रेणि 
होते हुएं भी क्षयोपशमके अनुसार विचार करते-हुए जड-पदार्थ ( शरीर आदि ) के सिवाय उसके संवंधमें कोई 
भी वस्तु है, निश्चित है ऐसी प्रतीति हो जाती है । आवरणके बल अथवा तो अनादिकालके देहात्मवुद्धिके 
भ्ष्याससे यह निर्णय भुला दिया जाता है, ओर भूलवाले रास्तेपर जाना हो जाता हैं । ह 
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( नेपथ्य ) अब खेद क्यों करते हैं ? 

मुझे दर्शन हुआ क्या वह सम्यक्‌ था ? 

हा ॥। 

सम्यक्‌ हो तो फिर चक्रवर्ती आदि दु:खी क्यों दिखायी दें | 

जो दुःखी हो वे दुःखी, और जो सुखी हो वे सुखी दिखायी दें? 

चक्रवर्ती तो दुःखी नहीं हो ? 

जैसा दर्शन हुआ वेसी श्रद्धा करें । विशेष देखना हो तो चलें मेरे साथ ।' 

चक्रवर्तीके अंतःकरणमें प्रवेश किया | 

अंतःकरण देखकर मैंने यह माना कि वह दर्शन सम्यक्‌ था | उसका अंत:करण बहुत दुःखी 
था। अनंत्त भयके पर्यायोंसे थरथरात्ता था। काल आयुकी रस्सीको निगल रहा था। हड्डी-मांसमें 
उसकी वृत्ति थी। कंकरोंमें उसकी प्रीति थी। क्रोध, मानका वह उपासक था। बहुत दुःख- 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० ११ ] 
अच्छा, कया यह देवोंका दर्शन भी सम्यक्‌ समझना ? 

“निश्चय करनेके लिए इन्द्रके अंत्त:करणमें प्रवेश करें ।' 

चले अब-- 

( उस इ द्रकी भव्यतासे चूक गया ) वह भी परम दुःखी था । बिचारा च्युत होकर किसी 
बीभत्स स्थलमें जन्म लेनेवाला था, इसलिए खेद कर रहा था। उसमें सम्यग्दृष्टि नामकी देवी 
बसी थी । वह उसके लिए खेदमें विश्वांति थी। इस महादुःखके सिवाय उसके और अनेक अव्यक्त 
दुःख थे। 

परंतु, ( नेपथ्य )-ये जड़ अकेले कि आत्माएँ अकेली जगतमें नहीं हैं क्या ? उन्होंने भेरे 
आमंत्रणका सन्मान नहीं किया । 

जड़ोंको ज्ञान न होनेसे आपका आमंत्रण वे बिचारे कहाँसे स्वीकार करते ? सिद्ध (एकात्म- 
भावी) आपका भाम॑ंत्रण स्वीकार नहीं कर सकते | उसकी उन्हें कुछ परवाह नहीं |! 

अरे ! इतनी अधिक बेपरवाही ! आमंत्रण तो मान्य करना ही चाहिए; आप क्या कहते हैं ? 

इन्हें आमंत्रण--अनामंत्रणसे कोई संबंध नहीं है । 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १२ ] 
वे परिपूर्ण स्वरूपसुखमें विराजमान हैं ।' 
यह मुझे बतायें । एकदम-बहुत जल्दीसे । 

'उन्तका दर्शन त्तो बहुत दुलेभ है। लो, यह अंजन आँजकर दर्शन प्रवेश साथमें कर देखें । 

अहो ! ये बहुत सुखी हैं । इन्हें भय भी नहीं है। शोक भी नहीं। हास्य भी नहीं। वृद्धता 
नहीं । रोग नहीं | आधि भी नहीं, व्याधि भी नहीं, उपाधि भी नहीं, यह सव कुछ नहीं | परतवु/”' 
अनंत-अनंत्त सच्चिदानंदसे वे पूर्ण हैं। हमें ऐसा होना है। 

'क्रमंसे हुआ जा सकेगा ।' | 

यह क्रम-त्रम यहाँ नहीं चलेगा । यहाँ तो तुरन्त वही पद चाहिए । 

जरा शांत हो, समता रखें, और क्रमको अंगीकार करें। नहीं तो उस पदसे युवत्त होना 


संभव नहीं ।' श हे हे 4 
/ए*, होना संभव नहीं” इस अपने वचनको वापस लें। क्रम त्वरासे बतायें, और उस 
पदमें तुरन्त भेजें । 


११४ 
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बहुत्तसे मनुष्य आये हैं | उन्हें यहाँ बुलायें | उनमेंसे आपको क्रम मिल सकेगा ।' 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १३ ] 

चाहा कि वे आये;-- 

आप मेरा आमंत्रण स्वीकार कर चले आये इसके लिए आपका उपकार मानता हूँ । आप 

सुखी हैं, यह बात क्या सच है ? आपका पद क्या सुखवाला माना जाता है ऐसा ? 

एक वृद्ध पुरुषने कहा-- 

आपका आमंत्रण स्वीकार करना कि न करना ऐसा हमें कुछ बंधन नहीं है। हम सुखी हैं 

कि दु:खी, यह बतानेके लिए भी हमारा यहाँ आना नहीं है | अपने पदकी व्याख्या करनेके लिए भी 
आना नहीं है । आपके कल्याणके लिए हमारा आगमन है ।' | 

_#पा करके शीघ्र कहें कि आप मेरा क्या कल्याण करेंगे । और आये हुए पुरुषोंकी पहचान 
कराइये | 

उन्होंने पहले परिचय कराया-- 

इस वर्गमें ४-५-६-७-८-९-१०-१२ नंबरवाले मुख्यतः मनुष्य हैं | ये सब उसी पदके आराधक 
योगी हैं कि जिस पदको आपके प्रिय माना है। 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १४ ] 
नं० ४ से वह पद ही सुखरूप है, और वाकीकी जगत्त-व्यवस्था जैसे हम मानते हैं बसे वे 

मानते हैं। उस पदके लिए उनकी हादिक अभिलाषा है परंतु वे प्रयत्त नहीं कर सकते, क्योंकि 
थोड़े वक्त तक उन्हें अंत्तराय है । 

अंत्तराय क्या ? करनेके लिए तत्पर हुए कि बस वह हो गया । 

वृद्ध-आप जल्दी न करें। इसका समाधान अभी आपको मिल सकेगा, मिल जायेगा | 

ठीक, आपकी इस बात्तसे में सम्मत होत्ता हूँ । 

वृद्ध--यह “५ नंबरवाला कुछ प्रयत्न भी करता है| बाकी सब बात्तोंमें नं० '४' की त्तरह है। 

नंबर “६” सब प्रकारसे प्रयत्न करता है। परंतु प्रमत्तदशासे प्रयत्नमें मंदता आ जाती है। 

नं० ७! स्वेथा अप्रमत्त-प्रयत्तवान है। 

८-९.-१०' उसकी अपेक्षा क्रमसे उज्ज्वल हैं, कितु उसी जातिके हैं। “११! नंबरवाला 
पत्तित हो जाता है इसलिए उसका यहाँ आना नहीं हुआ । दर्शन होनेके लिए मैं बारह॒वेंमें ही हँ-- 
अभी मैं उस पदको संपूर्ण देखनेवाला हूँ, परिपर्णता पानेवाला हूँ, आयुस्थिति पूरी होनेपर आपके 
देखे हुए पदमें एक मुझे भी देखेंगे । 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १५ ] 
पित्ताजी, आप महाभाग्य है । | 
ऐसे अंक कितने हैं ? सी 
वुद्ध-पहले त्तीन अंक आपको अनुकूल नहीं आयेंगे। ग्यारहवाँ भी वेसा ही है। 

“१३-१४” आपके पास आयें ऐसा उनको निमित्त नहीं रहा। “१३” यत्किचित्‌ आ जाये; परंतु 
'पू० क० हो तो उनका आगमन हो, नहीं तो नहीं। चौदह॒वेंका आगमन-कारण न पूछता, कारण 
कहीं है । पु 


१. पूर्वकर्म | 
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( नेपथ्य ) “आप इन सबके अंत्तरमें प्रवेश कर । में सहायक होता हूँ ।” 

चलें। ४ से ११+-१२ तक क्रम-क्रमसे सुखकी उत्तरोत्तर बढती हुईं लहरे' उमड़ रही थीं । 
अधिक क्या कहें ? मुझे वह बहुत्त प्रिय लगा; और यही मुझे अपना लगा। 

वृद्धने मेरे मनोगत्त भावकों जानकर कहा--यही है आपका कल्याणमार्ग | जायें तो भले 
और भायें तो यह समुदाय रहा ।' ध । 
- में उठकर उन्तमें मिल गया | 
[ स्वविचार भुवन, द्वार प्रथम ] 

छ 


[११३ |] ६ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १७ ] 
कायाकी नियमित्तता | 
वचनकी स्याद्गादित्ता। 
मनकी उदासीनता । 
आत्माकी मुक्तता | 
( यह अंतिम समझ ) 
शक 
[६४९ ] ७ [ संस्मरण-पोथी १, पृ०, १८ ] 
आत्मसाधन 


द्रव्य--मैं एक हूँ, असंग हूँ, सर्व परभावसे मुक्त हूँ। 
क्षे त्र--असंख्यात निज-अवगाहना प्रमाण हूँ । 
काल--अजर, अमर, शाइवत्त हूँ | स्वपर्याय-परिणामी समयात्मक हूँ । 
भाव--शुद्ध चैतन्य मात्र निविकल्प दृष्टा हूँ । 
७ 


[६५० ] ८ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १५ ] 
वचनसंयम--- वचनसंयम-- वचनसंयम । 
सनःसंयम-- मनःसंयम-- मनःसंयम । 
कायसंयम--- कायसंयम-- कायसंयम । 

कायसंयम-- 
इंद्रियसंक्षेपत्ता, आसनस्थिरता | 
इंद्रियस्थिरता, सोपयोग यथासूृत्र प्रवृत्ति | 

वचनसंयम--- 
मौन, सोपयोग यथासूत्र प्रवृत्ति। 
वचनसंक्षेप, वचनगुणातिशयता । 

मनःसंयम-- 
मनःसंक्षेपत्ता, मनः स्थिरता | 
आत्मचितन 

८ औऋ २६ 


द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव हु 
संयमका रण निमित्तरुूप द्रव्य, क्षेत्र काछ और भाव। 
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द्रव्य--संयमित देह । 

क्षेत्र--निवृत्तिवाले क्षेत्रमें स्थिति-विहार । 
काल--यथासूत्र काल | 

भाव--यथासूत्र निवृत्तिसाधनविचार । 


७ 
[ ५प४ ] ९, [ संस्मरण-पोथी १, प० २१ ] 
जो सुखको न चाहता हो वह नास्तिक, या सिद्ध या जड़ है । 
[२४६ ] १० [ संस्मरण-पोथी १, पृ०-२५ ] 
यही स्थित्ति--यही भाव और यही स्वरूप | 
चाहे तो कल्पना करके दूसरी राह लें, यथाथे अपेक्षित हो तो यह लें । 


विभंग ज्ञान-दर्शन अन्य दर्शनमें माना गया है। इसमें मुख्य प्रव्तकोंने जिस धर्ममार्गंका 
बोध दिया है, उसके सम्यक्‌ होनेके लिए स्यात्‌ मुद्रा चाहिए 

स्ात्‌ मुद्रा स्वरूपस्थित आत्मा है। श्रुतज्ञानकी अपेक्षासे स्वरूपस्थित आत्मासे कही हुई 
शिक्षा है। 

नाना प्रकारके नय, नाना प्रकारके प्रमाण, नाना प्रकारके भंगजाल, नाना प्रकारके अनुयोग, 
ये सब लक्षणरूप हैं। लक्ष्य एक सच्चिदानंद है । 

दृष्टिविष दूर हो जानेके बाद कोई शास्त्र, कोई अक्षर, कोई कथन, कोई वचन और कोई 
स्थल प्राय: अहितका कारण नहीं होता । 

पुनर्जन्म है, जुरूर है, इसके लिए में अनुभवसे हाँ कहनेमें अचल हूँ । 

इस कालमें मेरा जन्म लेना मानूँ तो दुखःदायक है, और मानूँ त्तो सुखदायक भी है। 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० २६ ] 

अब ऐसा कोई पढ़ना नहीं रहा कि जिसे पढ़ देखें । हम जो हैं वह पाये यह जिसके संगममें 
रहा है उस संगकी इस कालूमें न्‍्यूनता हो गयी है । 

विकराल काल !””“विकराल कर्म [*“““विकराल आत्मा !”“जेसे “परंतु ऐसे 
अब ध्यान रखें | यही कल्याण है। 


#००००००० 


[ २४६-१ | ५ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० २७ ] 
इतना ही खोजा जाये तो सब मिलेगा; अवश्य इसमें ही है। मुझे चौकस अनुभव है | सत्य 
कहता हूँ | यथा कहता हूँ | निःशंक मारते । 
इस स्वरूपके लिए सहज सहज किसी स्थलूपर लिख मारा है | 


[९१ ] 3 [ संस्मरण-पोथी १, पृ० २५ ] 
मारग साचा मिल गया, छूट गये संदेह। 
होता सो तो जल गया, "भिन्न किया निज देह ॥ 
समज पिछे सब सरल है, बिन्‌ समज मुशकोल। 
जे मुशकीलो क्पा कहूँ ९ जॉन को “डे गकिन के 2 चहल ० हब डे डे |] 


१ मूल संस्मरण-पोथीमें चरण नहीं हैं, परंतु श्रीमद्ने स्वयं ही वादमें पूर्ति की है । 


आभ्यंतर-परिणामावलोकन-संस्सरण-पोथी १ ९०९, 


खोज पिंड ब्रह्मांडका, पत्ता तो लग जाय। 
येहि ब्रह्मांडि बासना, जब जावे तब”“॥ 
आप आपकुं भूछ गया, इनसे क्‍या अंधेर ? 
समर समर अब हसत हैं, 'मनहि भूलेगे फेर ॥ 
जहाँ कलपना-जलपना, तहाँ सानुं दुख छाँई । 
' मिटे कलपना-जलपना, तब वस्तु तिन पाई 0 
हे जीव ! क्‍या इच्छत हमे ? है इच्छा दुःख मुल । 
जब इच्छाका नाश तब, मिटे अनादि भूल ॥ 
ऐसी कहाँसे मति भई, आप आप है नाहि। 
आपनकुं जब भुरू गये, अवर कहाँसे लाई ॥ 
आप आप ए झोघसें, आप आप सिल जाय | 
आप सिलतन नय बापको, रेड ०5० बन हेड ० ४ गेल > ००७ के रतन ०० ०० | 
० [ संस्मरण-पोथी १, पु० ३० | 
भावार्थ--मोक्षका सच्चा मार्ग प्राप्त हुआ, जिससे सभी संदेह टूर हो गये | मिथ्यात्वसे जो 
क्मंबंध हुआ करता था वहु जलकर नष्ट हो गया और चेैतन्यस्वरूप आत्मा कर्मसे भिन्न 
प्रतीत हुई । 
आत्मस्वरूपका बोध हो जानेके बाद सब कुछ सरल हो जाता है भर्थात्‌ आत्मसिद्धका मार्ग 
और, आत्मसिद्धि दोनों एकदम स्पष्ट एवं सरल हो जाते हैं। जब तक यथार्थ बोध नहीं होता तब 
तक मार्गंप्राप्ति कठिन है | इस कठिनताकी बात क्या कहूँ ? 
अपने पिड-शरीरमें परमात्माकी खोज कर अर्थात्‌ आन्तरिक खोजसे आत्मस्वरूपका अनुभव 
होगा और उस अनुभवके बढ़नेसे केवल ज्ञानमय दशा प्राप्त होगी जिससे ब्रह्मांड-समस्त विश्वका 
पता चल जायेगा । यह सब तभी हो सकता है कि ब्रह्मांडी-वासना--जगतकी माया दूर हो जाये | 
अहो ! यह जीव अपने आपको भूल गया है, इससे बढ़कर और क्या अंधेर होगा ? इस 
आत्मश्रांति किवा आत्मविस्मृतिकी समझ आनेसे उसे हँसी आती है और वेसी भूल फिर न करने- 
का निश्चय करता है । 
जब तक कल्पता और जल्पना है अर्थात्‌ मन और वचनकी दौड़ चलती है तब तक दुःख 
मानता हूँ। जिसकी कल्पना-जल्पना मिट जात्ती है उसे वस्तुकी प्राप्ति होती है | तात्पर्य कि आत्म- 
प्राप्तेकि लिए मनकी स्थिरता और वाणीका संयम अनिवाय है। 
हे जीव ! अब तू किसकी इच्छा करता है ? इच्छा मात्र दुःखका मूल है । जब इच्छाका नाश 
होगा तब आत्मञ्रांतिरूप अनादिकी भूल दूर होकर स्वरूप्राप्ति होगी। 
हे जीव ! तुझे अपने आपको भूछ जानेकी बुद्धि कहाँसे आयी ? अपने आपको तो भूल गया 
परंतु देह आदि अन्यको अपना कहाँसे ले आया ? 
तुझे आत्मभान एवं आत्मप्राप्ति तब होगी जब तू आत्मनिष्ठा तथा क्षात्मश्रद्धासे अपने 
आपकी खोज करेगा | अर्थात्‌ जब बहिमुंखत्ताकी माया छोड़कर भंतमुंखता अपनायेगा तब भात्म- 
मिलनसे कृतक्ृत्य हो जायेगा | 


१. मूल संस्मरण-पोथीमें चरण नहीं है, परंतु श्रीमद्ने वादमें पति की है 
२. पाठान्तर--'क्या इच्छत ? सतोवत्त सबे ।” 





९१० श्रीसद्‌ राजचर 


[ ११५-२ ] १३ [ संस्मरण-पोथी १, पृ-३३ 
एक बार वह स्वभुवनमें बेठा था| प्रकाश था;--मंदता थी | 
मंत्रीने आकर उसे कहा; आप किस विचारके लिए परिश्रम उठा रहे हैं ? वह योग्य हो तो 
इस दीनको बत्ताकर उपक्ृत्त करें । 
७ 
१४ [ संस्मरण-पोथी -१, पृ०, ३५ ] 
होत आसवा परिसवा, नहि इनमें संदेह । 
सात्र हृष्टिकी भूल है, भूल गये गत एहि॥ 
रचना जिन उपदेशकी, परमोत्तम तिनु काल । 
इनमें सब सत रहत हैं, करते निज संभाल 0 
जिन सो ही है आतमा, अन्य होई सो कसे। 
कर्म कटे सो जिन वचन, तत्त्वज्ञानीको मर्म ७ 
जब जान्यो निजरूपकों, तब जान्यो सब लोक । 
'नहिं जान्यो निजरूपको, सब जान्यो सो फोक ॥ 
एहि दिशाकी मुढ़ता, है नहिं जिनपें भाव। 
जिनसे भाव बिनु कबू, नहिं छूटत दुःखदाव॥ 
व्यवहारसें देव जिन, निहचेसें है आप। 
एहि बचनसें समज ले, जिनप्रवचनकी छाप ॥ 
एहि नहीं है कल्पना, एही नहीं विशभंग। 
जब जागेंगे आतमा, तब हछागेंगे रंग॥ 
2 
. भावार्थ--अंतमुंखी ज्ञानीके लिए आखत्रव भी संवररूप तथा निजंरारूप होते हैं। यह बात 
निःसंदेह सत्य है। आत्मा बहिमुख-दृष्टिसे देह गेह आदिको अपना मान रही है, यही भूल है। 
अंतमुंख होनेसे यह भूल दूर होती है, फिर कर्मोका आख्रव और बंध दूर होकर संवर तथा निजेरा 
करके मुक्त ज्ञानमयदशा प्रात्त कर जीव क्ृत्तार्थ हो जाता है। 
जिनेश्वरके उपदेशकी रचना तीनों कालमें परमोत्तम है | छहों दर्शन अथवा सभी धर्म-मत्त 
अपनी अपनी संभाल करते हुए वीतरागदशंनमें समा जाते हैं, क्योंकि वह एकांतवादी न- होकर 
अनेकान्तवादी है । 
.. जिन ही आत्मा है, कर्म आत्मासे भिन्‍त है और जिनवचन करमंका नाशक है, यह मम त्तत्त्व- 
ज्ञानियोंने बताया है। 
.. थदि निजस्वरूपको जान लिया तो सब छोकको जान लिया, भौर यदि आत्मस्वरूपको 
नहीं जाना तो सब जाना हुआ व्यर्थ है, अर्थात्‌ आत्मज्ञानके विना दूधरा सब ज्ञान निरर्थक है। 
,... दिशामूढ़ जीवकी यही मूर्खता है कि उसे संसारके पदार्थोसे प्रीति है, परन्तु जिन भगवानसे 
प्रेम नहीं है। वीतरागसे प्रेम किये विना संसारका दुःख दूर नहीं होता । 
व्यवहरनयसे जिनदेव है, और नि३चयनयसे तो अपनी आत्मा ही देव है । इस वचनसे जिनके 
प्रवचनके प्रभाव-महत्वको जीव समझ ले। 
१. पाठांतर-- होत न्यूनसे न्यूनता, 





आितन-+न+न 
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यह कथन मात्र कल्पना अर्थात्‌ असत्य नहीं है, और यह॒विशभंग-मिथ्याज्ञान भी नहीं है, 
अपितु नग्न सत्य है। जब आत्मा जागृत होगी अर्थात्‌ अपने स्वरूपको पानेके लिए कटिवद्ध होकर 
 पुरुषार्थयुक्त होगी, तभी परमपदके रंगमें रेगेगी | 


। 
१५ 

[६५२ ] अनुभव [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ३७ ] 
छ 

[ ४०८-२ ] १६ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० २९ ] 


यह त्यागी भी नहीं; अत्यागी भी नहीं | यह रागी भी नहीं, वीतरागी भी नहीं | 

अपना क्रम निश्चल करें । उसके चारों ओर निवृत्त भूमिका रखें । 

यह दर्शन होता है वह क्यों वृथा जाता है ? इसका विचार पुनः पुन करते हुए मूर्च्छा 
आती है। 

संत्त जनोंने अपना क्रम नहीं छोड़ा है। जिनने छोड़ा है उन्नने परम असमाधिको पाया है। 

संत्तपना अति अति दुलेभ है। आनेके वाद संत्त मिलना दुलभ है। संत्पनेके अभिलापी 
अनेक हैं । परंतु संतपना दुलंभ सो दुलभ ही है। 

७ 


[<१] १७ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ४३ ] 
प्रकाशशुवन 
अवश्य वह सत्य है। ऐसी ही स्थिति है। आप इस ओर मुड़ें-- 
उन्होंने रूपकसे कहा है। भिन्न भिन्न प्रकारसे उससे बोध हुआ है, और होता है; परल्तु 
विभंगरूप है। 
यह बोध सम्यक्‌ है । तथापि वहुत्त ही सुक्ष्म और मोह दूर होनेपर ग्राह्म हो सकता है । 
सम्यक्‌ बोध भी पूर्ण स्थितिमें नहीं रहा है । तो भी जो है वह योग्य है । 
यह समझकर अब योग्य मार्ग ग्रहण करें। 
कारण न खोजें, निषेध न करें, कल्पना न करें। ऐसा ही है। 
यह पुरुष यथार्थवक्ता था अयथार्थ कहनेका उन्हें कोई निमित्त न था । 
छ 
१८ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ४६ ] 
बड़ा आश्चयं है कि निविकार मनवाले मुमुक्षु जिसके चरणोंकी भवित, सेवा चाहते हूं वेसे 
पुरुष एक मृगतृष्णाके पानी जैसी, 


69००० ००००००००१०७०+१ 


[ १४८-२ ] १० [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ४७ ] 
वह दशा किस लिए आवृत हुई ? और वह दशा वर्धमान क्यों न हुई ? 
लोक प्रसंगसे, मारनेच्छासे, अजागृतिसे, स्त्री आदि परिपहोंको न जीतनेसे । 
जिस क्रियासे जीवको रंग लूगता है, उसको वहीं स्थिति होती है, ऐसा जो जिनका अभि 
प्राय है वह सत्य है। 
श्री तीर्थकरने महामोहनीयके जो तीस स्थानक बहे हैं वे सच्चे हैं । 


९१२ श्रोसद्‌ राजचन्ध 


अनंतत शानीपुरुषोंने जिसका प्रायश्चित्त वहीं बताया है, जिसके त्यागका एकांत अभिप्राय 

दिया है, ऐसे कामसे जो व्याकुल नहीं हुआ, वही परमात्मा है | 
छ 

[ १७४-२ ] २० [ संस्म रण-पोथी १, पृ० ४२ ] 
कोई ब्रह्मरसना भोगी, 
कोई ब्रह्मरसना भोगी; 
जाणे कोई विरला योगी, 
कोई ब्रह्म रसना भोगी। 


७ 
[४७२ ] २१ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ५१ ] 
हि 
२-२- रेमा - १९५१ 
द्रव्य, एक लक्ष, 
क्षेत्र, मोहमयी, 
काल, मा० व० 
८ १ 
भाव, उदयभाव 
द्रव्य--- एक लक्ष उदासीन 
क्षे च-- मोहमयी 
काल-- ८-+६ इच्छा 
भाव-- उदयभाव | प्रारव्ध 
छ 
[६१५ | ५२ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ५२ ] 
सामान्य चेतन सामान्य चेतन 
विशेष चेत्तन विशेष चेतन 
निविशेष चेतन ( चेत्तन्य ) 


% स्पष्ठीकरण--२-२-३ मा-१९५१ > [२ ८ छ्वितीया, २८ क्ृष्णपक्ष, ३८ पौष, मा - मास, 
१९५१ ८ संवत १९५१] - पौप वदी २, १९५१ 


द्रव्य -- धन एक लक्ष -- एक लाख 
क्षेत्र -: स्थान मोहमयी -- वम्बई 
काल -: समय मा० व० ८-१ - एक वर्ष आठ महीने 


--यह विचारणा पौप वदी २, १९५१ के दिन लिखी गयी है कि द्रव्य-मर्यादा एक छक्ष रुपयेकी 
करनी, वम्बईमें एक वर्ष आठ महीने निवास करना, और ऐसी वृत्ति होनेपर भी उदय भावके अनुसार 


प्रवृत्ति करता । 
[ श्री परमश्न॒तप्रभावक मण्डल, वम्बई द्वारा प्रकाशित श्रीमद्‌ राजचन्द्र (हिन्दी) पृ० ४३१ के फुट- 


त्तोटसे उद्धृत । ] 


आशभ्यंतर-परिणामावलोकन-संस्सरण-पोथी १ ९१३ 


स्वाभाविक अनेक आत्मा ( जीव ) निम्न॑थ । 
सोपाधिक अनेक आत्मा ( जीव ) वेदांत | 


७ 
[६१६ ] २३ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ५३ ] 
चक्ष्‌ अप्राप्यकारी । 
मत्त अप्राप्यकारी । 


चेतनका बाह्य अगमन ( गमन न होना )। 
७ 


[ ६१७-६१८ | २४ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ५५ ] 
४ ज्ञानीपुरुषोंकी समय समयमें अनंत संयमपरिणाम वर्धमान होते हैं ऐसा जो सर्वज्ञने कहा 
हे वह सत्य हे । 
वह संयम, विचारकी तीक्ष्ण परिणतिसे त्तथा वह्यरसके प्रति स्थिरतासे उत्पन्न होता है। 
श्री तीर्थंकर आत्माको संकोच-विकासका भाजन योगदशामें मानते हैं, यह सिद्धांत विशे- 
षतः विचारणीय हे । 


[ ६५२ ] ह २५ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ५६ ] 
; ध्यान 
ध्यान-ध्याव 
ध्यान-ध्यान-ध्यान 
ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान 
घ्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान 
ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान 
घ्यान-ध्यान-ध्यान-ध्याव-ध्यान-व्यान-ध्यान 


रद [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ५७ ] 
चिद्धातुमय, परमशांत, अडिग 
एकाग्र, एकस्वभावमय 
असंख्यात॒प्रदेशात्मक 
पुरुपाकार चिदानंद- 
घन उसका 
ध्यान करें | 


[ १५३ ] 


११५ 
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का आत्यंतिक अभाव । 
प्रदेश संबंधप्राप्त 
पुर्व॑निष्पन्न, सत्ताप्राप्त, 
उदयप्राप्त, उदीरणाप्राप्त 
चार ऐसे 

त्ा० गो० आ० वेदनीय- 

का वेदन करनेसे जिसे 
इनका अभाव हो गया है 
ऐसे शुद्ध स्वरूप जिन 
चिन्मूत्ति, सवे लोकालोकभासक 


चमत्कारका धाम | 
छ 
[ ६२५ ] २७ [संस्मरण-पोथी १, पृ० ५८] 
विश्व अनादि है | 
जीव अनादि है। 


परमाणु-पुद्गल अनादि हैं । 

जीव और कमंका संबंध अनादि है । 

संयोगी भावमें तादात्म्य अध्यास होनेसे जीव जन्म, मरण आदि दुःखोंका अनुभव करता है। 
छ 


[६२६ ] २८ [ संस्मरण-पोथी १, पृ०५० ] 
पाँच अस्तिकायहूप लोक अर्थात्‌ विश्व है | 
चेत्तन्य लक्षण जीव है । 
वर्णं-गंध-रस-स्पशंवान परमाणु हैं। 
वह संबंध स्वरूपसे नहीं | विभावरूप है । 


[ ३४२-२ ] २५९, [संस्मरण-पोथी १, पृ० ६०] 
शरीरमें आत्मभावना प्रथम होती हो तो होने देना, क्रमसे प्राणमें आत्मभावना करना, 
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फिर इंद्रियोंमें आत्मरभावना करना, फिर संकल्प-विकल्परूप परिणाममें आत्मभावना करना; फिर 
स्थिर ज्ञानमें आत्मभांवना करना। वहाँ सर्व प्रकारकी अन्यालंबनरहित स्थिति करना । 


७ 
[ ३२४२-३२ ] ३० [ संस्मरण-पोथी १, पूं० ६१ ] 
प्राण, सोहं 
वाणी, | 
रस। अनह॒द उसका ध्यान करना | 
७ 
[७०१ ] ३१ [संस्मरण-पोथी १, पृ० ६२] 
संवत्‌ १९५३ फागुन वदी १२, भौमवार 
जिन मुख्य आचारय॑ 
सिद्धांत पद्धति धर्म 
शांत रस अहिसा मु्य 
लिगादि व्यवहार जिनमुद्रा सूचक 
मतांतर समावेश 
शांत रस प्रवहन 
जिन अन्यको धरम प्राप्त 
लोकादि स्वरूप---.. संशयकी निवृत्ति समाधान 
जिन प्रत्तिमा कारण 


कुछ गुह॒व्यवहार शांत करके, परिग्रह आदि कार्यसे निवृत्त होना । अप्रमत्त गुणस्थानकपर्यत्त 
पहुँचना | केवल भूमिका का सहजपरिणामी ध्यान-- 
७ 
[ ७०-२ ] शेर [संस्मरणपोथी १, पृ० ६३] 
धन्य रे दिवस आ भहो, 
जागी रे श्ञांति अपूुर्ब रे; 
दश वर्ष रे धारा उलसो, 
मठयो उदय कमेनो गयव॑ं रे ॥ घन्य० ॥ 
ओगणीससें ने एकन्नीसे, 
आव्यो अपुब॑ अनुसार रे; 
ओगणीससे ने वेतालीसे, 
अजद्भात वेराग्य धार रे॥ धन्य०॥ 
ओगणीससे ने सुडतालीसे, 


धन्य दिवस 
भावार्थ--अहो ! आजका यह दिन धन्य है, क्योंकि भपूर्व शांति प्रगट हुई है, और दस बपं- 
के बाद ज्ञान एवं वेराग्यकी धारा उल्लासपूर्वक वह रही है; वर्योंकि उपाधिहुप कर्मोदयका गर्ब--- 
बल नष्ट हो गया है॥ १ ॥ 
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समकित शुद्ध प्रकास्यु रे; 

श्रुत अनुभव वधती दशा 

मिज स्वरूप अवभास्यु रे॥ धन्य० ॥ 

त्यां आव्यो रे उदय कारसो, 

परिग्रह कार्य प्रपंच रे; 

जेंस जेंस ते हडसेलीए, 

तेम वधे न घहे रंच रे॥ घस्य० 0 
[ संस्मरण-पोथों १, पृ० ६४ ] 

वधतु एम ज चालियु, है. 

हवे दीसे क्षीण कांई रे; 

क्रमे करीने रे ते जशे, 

एस भासे सनसांही रे॥ घन्य० ॥ 

यथा हेतु जे चित्तवों, 

सत्य धर्मंनो उद्धार रे; 

थशे अवश्य आ देहथी, 

एस थयो निरधार रे॥ धन्य० 

आबी अपूर्व चृत्ति बहो, 

थशे अध्रमत्त योग रे; 

केवठ. लगभग भूमिका, 

स्पर्शीनिी देह वियोग रे॥ धन्य० ॥ 

अवश्य कसेनो भोग छे, 

भोगववोी. अवशेष रे; 

तेथी देह एक ज धारीने 

जाशु स्वरूप स्वदेदा रे 0 धच्य० ७ 

हा 


वि० सं० १९३१ में सात वर्षकी उमरमें जाति स्मरणज्ञान हुआ। वि० सं० १९४९ में 
अद्भुत वेराग्यकी धारा प्रगट हुई | 

वि० सं० १९४७ में शुद्ध सम्यग्द्शनरूप आत्तज्ञान या अनुभव प्रकाशित हुआ, जिससे श्रुत्तज्ञान 
और अनुभवदशा दोनोंमें वृद्धि होती गईं। फिर निज-स्वरूप अवभासित हुआ अर्थात्‌ आत्म- 
साक्षात्कार हुआ । 

इतनेमें परिग्रह, व्यापार आदिके प्रपंचका भयंकर उदय हुआ । ज्यों ज्यों उसे दूर भगानेका 
प्रयत्न किया त्यों त्यों वह बढ़ता गया । परन्तु जरा भी कम नहीं हुआ । 

इस तरह यह उदय बढ़ता ही गया; परन्तु अब कुछ क्षीण मालूम होता है। क्रमशः इसका 
पूर्ण क्षय हो जायेगा, ऐसा सनमें भासित हो रहा है। 

वीत्तरागके सत्य धर्मका उद्धार करनेकी चित्तकी उत्कंठा थी | ऐसा निश्चय हुआ है कि इस 
देहसे अभीष्ट उद्धार अवश्य होगा | 

अंतमें अपूर्व वृत्ति--अनन्य आत्मपरिणति प्रगट होकर निविकल्प समाधिकी श्रेणिरूप 
अप्रमत्त योग--एकाग्र ध्यानमग्नदशा प्राप्त होगी, और लगभग केवलभूमिकाको स्पर्श कर देह 
वियोग होगा अर्थात्‌ अपूर्व समाधिमरणरूप मृत्यु-महोत्सव प्राप्त करेंगे। ' 
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पूर्व प्रारब्धरूप कर्मका भोग भोगना अवर्य बाकी है । इसलिए एक ही देह धारण करके 
और सभी कर्मोका क्षय करके शुद्ध आत्मस्वरूपके स्वदेशमें जा बसेंगे अर्थात्‌ सिद्ध हो जायेंगे। 
छ 


[ ६२७ ] श्३ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ६७] 
'कम्मदव्वेहि सम्म॑ संजोगो होई जो उ जीवस्स । 
सो बंधो नायव्वो तस्स विओगो भव सुक्खों॥ 


[४०६ ] ३४ [ संस्म रण-पोथी १, पृ० ७३] 

श्री जिनने निम्नलिखित सम्यग्दशंनस्वरूप जिन छः पदोंका उपदेश दिया है, आत्मार्थी 
जीवको उनका अतिशय विचार करना योग्य है । 

आत्मा है यह अस्तिपद । 

क्योंकि प्रमाणसे उसकी सिद्धि है। 

आत्मा नित्य है यह नितव्यपद | आत्माका जो स्वरूप है उसका किसी भी प्रकारसे उत्पन्न 
होना संभव नहीं है, तथा उसका विनाश भी संभव नहीं है । 

आत्मा कमंका कर्ता है, यह कर्तापद | 

आत्मा कर्मका भोक्‍ता है। 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० ७४ ] 


उस आत्माकी मुक्ति हो सकती है । 
जिनसे मोक्ष हो सके ऐसे उपाय प्रसिद्ध हैं । 
७ 
[ ५२७ ] ३५ [संस्मरण-पोथी १, पु० ८०] 
आत्मा-- वेदांत. जैन सांख्य योग. नैयायिक . बौद्ध 
नित्य-- हा न मी 7 व न 
अनित्य +॑ ध् न रन. हि 
परिणामी . + क नः + + ३ 
अपरिणामी ,, कु के न न + 
साक्षी 7 ह। हि न न ने 
साक्षी-कर्ता . + कर रन े ग नि 
छे 
[ ५२८ |] ३६ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ८१ ] 
सांख्य कहता है कि बुद्धि जड है । पतंजलि और वेदांत ऐसा ही कहते हैं । 
जिन कहता है कि वृद्धि चेतन है | 


वेदांत कहता है कि आत्मा एक ही है। 


१, अर्थके लिए देखें व्यास्यानसार २, बांक ३० । 
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जिन कहता हैं कि आत्मा अनंत है। 
जाति एक है। सांख्य भी ऐसा ही कहता है । 


पतंजलि भी ऐसा ही कहता है। 
> % 9, ३ 


वेदांत कहता है कि यह समस्त विश्व वंध्यापुत्रवत्त है। 
जिन कहता है कि यह समस्त विश्व शाश्वत है। 
२८ ९ 4 


पत्तंजलि कहत्ता है कि नित्यमुक्त ऐसा एक ईश्वर होना चाहिए । 
सांख्य उसका निषेध करता है । जिन उसका निषेध करता है । 
छ 


[४२८ ] ३७ [ संस्मरण-पोथी, १, पृ० ८७ ] 

श्री महावीरस्वामी जैसोंने अप्रसिद्ध पद रखकर गृहवासका वेदन किया, गृहवाससे निवृत्त 
होनेपर भो साढ़े बारह वर्ष दीघंकाल तक मौन रखा। निद्रा छोड़कर विषम परिषह सहन किये, 
इसका क्या हेतु है ? । 

और यह जीव इस त्तरह वर्तंत करता है तथा इस तरह कहता है, इसका हेतु क्या है ? 

जो पुरुष सद्गुरुकी उपासनाके बिना अपनी कल्पनासे आत्मस्वरूपका निर्धार करे वह 
मात्र अपने स्वच्छंदके उदयका वेदव करता है ऐसा विचार करना योग्य हे । 

जो जीव सत्पुरुषके गुणका विचार न॑ करे, और अपनी कल्पनाके आश्रयसे वतन करे, वह 
जीव सहजमानत्रमें भववृद्धि उत्पत्न करता है, क्योंकि अमर होनेके लिए जहर पीता है । 

छ 

[४३६ ] ३८ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ८९ ] 

श्री तीर्थकरने सर्वेसंगको महाखवरूप कहा है, यह सत्य है । 

ऐसी मिश्रगुणस्थालक जैसी स्थिति कब तक रखना ? जो बात चित्तमें नहीं, उसे करना, 
और जो चित्तमें है उसमें उदास रहना ऐसा व्यवहार किस त्तरह हो सकता है ? 

वेश्यवेषसे और निर्गयथभावसे रहते हुए कोटिशः विचार हुआ करते हैं । 

वेष और उस वेषसंबंधी व्यवहार देखकर लोकदृष्टि बेसा माने यह सच है, और निम्न थ- 
भावमें रहता हुआ चित्त उस व्यवहारमें यथार्थ प्रवृत्ति न कर सके यह भी सत्य है, जिसके लिए दो 
प्रकारकी एक स्थितिसे प्रवृत्ति करते हुए निग्नेथभावसे उदास रहना *पड़े तो ही यथार्थ व्यवहा रकी 
रक्षा हो सकती है, और निर्ग्रथभावसे रहें तो फिर वह व्यवहार चाहे जैसा हो उसकी उपेक्षा 
करनी योग्य है। यदि उपेक्षा न की जाये तो निग्नैभावकी हानि हुए विना न रहे । 

[ संस्मरण-पोथी १, पृु० ९० ] 

उस व्यवहा रका त्याग किये विना अथवा अत्यन्त अल्प किये विना निर््रंथता यथाथ नहीं 
रहत्ती, और उदयरूप होनेसे व्यवहारका त्याग नहीं किया जाता । 

यह सर्व॑ विभाव-योग दूर हुए विना हमारा चित्त दूसरे किसी उपायसे संतोप प्राप्त करे, 


ऐसा नहीं लगता । 


आशध्यंत्र-परिणासावलोकन-संस्मरण-पोथो १ ण्श्र, 


वह विभावयोग दो प्रकारका है--एक पूर्वमें निष्पन्न किया हुआ उदयस्वरूप, और दूसरा 
आत्मबुद्धिसि रागसहित किया जानेवाला भावस्वरूप | 
आत्मभावसे विभावसंबंधी योगकी उपेक्षा ही श्रेयभूत लगती है। नित्य वह विचारी जाती 
है, उस विभावरूपसे रहनेवाले आत्मभावको बहुत परिक्षीण किया है, और अभी भी वही परिणत्ति 
रहती है। 
उस संपूर्ण विभावयोगको निवृत्त किये विना चित्त विश्वांत्ति प्राप्त करे ऐसा मालूम नहीं 
होता, और अभी उस कारणसे विशेष क्लेशका वेंदन करना पड़ता है, क्योंकि उदय विभावक्रियाका 
है और इच्छा आत्मभावमें स्थिति करनेकी है । 
| [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ९१ ] 
फिर भी ऐसा रहता है कि यदि उदयकी विशेषकाल तक प्रवृत्ति रहे त्तो आत्मभाव विशेष 
चंचल परिणामको प्राप्त होगा; क्योंकि आत्मभावके विशेष संधान करनेका अवकाश उदयके 
प्रवृत्तिके कारण प्राप्त नहीं हो सके, और इसलिए वह आत्मभाव कुछ भी अजागृत्तावस्थाको प्राप्त 
हो जायें। 
जो आत्मभाव उत्पन्त हुआ है, उस आत्मभावपर यदि विशेष ध्यान दिया जाये तो अल्प 
कालमें उसकी विशेष वृद्धि हो जाये, और विशेष जागृतावस्था उत्पन्न हो, और थोड़े समयमें हितत- 
कारी उम्र आत्मदशा प्रगट हो, और यदि उदयकी स्थितिके अनुसार उदयका काल रहने देनेका 
विचार करनेमें आये तो अब आत्मशिथिलता होनेका प्रसंग आयेगा, ऐसा लगता है; क्योंकि दीघं- 
कालका आत्मभाव होनेसे अब त्तक चाहे जेसा उदयकाल होनेपर भी वह आत्मभाव नष्ट नहीं हुआ, 
तो भी कुछ कुछ उसकी अजागुतावस्था होने देनेका वक्‍त आया है; ऐसा होनेगर भी अब केवल 
उदयपर ध्यान दिया जायेगा त्तो शिथिलभाव उत्पन्न होगा। 
[ संस्मरण पोथी १, पृ० २ ] 
ज्ञानीपुरुष उदयवश देहादि धर्मकी निवृत्ति करते हैं । इस त्तरह प्रवृत्ति की हो तो आत्मभाव 
नष्ट नहीं होना चाहिए। इसलिए इस वातको ध्यानमें रखकर उदयका वेदन करना योग्य है ऐसा 
विचार भी अब योग्य नहीं, क्योंकि ज्ञानके त्तारतम्यकी अपेक्षा उदयवल बढ़ता हुआ देखनेमें आये 
तो जरूर वहाँ ज्ञानीको भी जागृतदशा करता योग्य है, ऐसा श्री सर्वज्ञने कहा है। 
अत्यंत दुषमकाल है इस कारण और हत्तपुण्य लोगोंने भरतक्षेत्रको घेरा है इस कारण, 
परम सत्संग, सत्संग या सरल परिणामी जीवोंका समागम भी दुलेभ है, ऐसा समझकर जंसे अल्प 
कालमें सावधान हुआ जाये, वेसे करना योग्य है । 
के 
[ ४३७ ] ३९ [ संस्मरण-पोधी १, पृ० ५३ ] 
मौनदशा धारण करती ? 
व्यवहारका उदय ऐसा है कि वह धारण की हुई दशा लछोगोंके छिए क्रपायका निमित्त हो 
वेसे व्यवहा रकी प्रवृत्ति नहीं होती । 
तब क्या उस व्यवहारको निवृत्त करना ? 
यह भी विचार करनेसे होना कठित लगता है, क्योंकि वेसी कुछ स्थितिका बेदन करनेका 
चित्त रहा करता है। फिर चाहे वह शिथिलतासे, उदयसे या परेच्छासे या सर्ववदष्ट होनेसे हो । 
ऐसा होनेपर भी अल्पकालमें इस व्यवहारका संक्षेप करनेका चित्त है । हु 


९२० " श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


इस व्यवहारका संक्ष प किस प्रकारसे किया जा सकेगा ? 
क्योंकि उसका विस्तार विशेषरूपसे देखनेमें आता है। व्यापाररूपसे, कुटुबप्रतिबंधसे, 
युवावस्थाप्रतिबंबसे, दयास्वरूपसे, विकारस्वरूपसे, उदयस्वरूपसे, इत्यादि कारणोंसे यह व्यवहार 


विस्तारखू्पसे मालम होता है । 
[ संस्मरण-पोथी १, पृ० ९४ ] 
में ऐसा जानता हूँ कि अनंत्तकालसे अग्राप्तवतु आत्मस्वरूप केवलज्ञान-केवल दर्शनस्वरूपसे 
अंतमुंहर्तमें उत्पन्न किया है, तो फिर वर्ष--छः मासके कालमें इतना यह व्यवहार क्‍यों निवृत्त 
न हो सके ? मात्र जागृतिके उपयोगांतरसे उसकी स्थित्ति है, और उस उपयोगके बलूका नित्य 
विचार करनेसे अल्प कालमें यह व्यवहार निवृत्त हो सकने योग्य है। तो भी इसकी किस तरह 
निवृत्ति करती, यह अभी विशेषरूपसे मुझे विचार करना योग्य है ऐसा मानता हूँ, क्योंकि वीके 
विषयमें कुछ भी मंद दशा रहती है । उस मंद दशाका हेतु क्‍या हें ? 
उदयबलसे प्राप्त हुआ परिचय मात्र परिचय है, यह कहनेमें कोई बाधा है ? उस परिचयमें 
विशेष अरुचि रहती है, यह होनेपर भी वह॒ परिचय करना पड़ा है। यह परिचयका दोष नहीं 
कहा जा सकता, परन्तु निज दोष कहा जा सकता है । अरुचि होनेसे इच्छारूप न कहकर उदयरूप 
दोष कहा है । 
5 ५ 
[४३८ ] ४० [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ९.६ ] 
बहुत विचार करके नीचेका समाधान होता है। 
एकांत द्रव्य, एकांत क्षेत्र, एकांत काल और एकांत भावरूप संयमका आराधन किये विना 
चित्तकी शांति न हो ऐसा लगता है | निशचय रहता है। 
उस योगका अभी कुछ दूर होना संभव है, क्योंकि उदयबल देखते हुए उसके निवृत्त होनेमें 
कुछ विशेष समय लगेगा | 
्छ 
[४७७ ] ४१ [ संस्मरण-पोथी १, पु० ९७ ] 
माघ सुदी ७ शनिवार विक्रम संवत्‌ १९५१ के बाद डेढ़ वषषसे अधिक स्थिति नहीं | 
और उतने कालमें उसके वाद जीवनकाल किस तरह भोगना इसका विचार किया जायेगा | 
हु 


[४३० ] ४२ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ९८ | 
*अवि अप्पणो वि देहंसि नायरंति ममाइय॑ ॥ 
् 
[ ४४० ] डरे [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १०० | 
काम, मान और उतावली इन तीनका विज्येष संयम करना योग्य है | 
् 


[४०१ ] डड [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १०१ ॥ 
है जीव ! असारभत लगनेवाले इस व्यवसायसे अब निवृत्त हो, निवृत्त ! 
१. ( तत्त्वज्ञानी ) अपनी वेहमें भी ममत्व नहीं करते | 


आशभ्यंत्र-परिणामावलोकन-संस्मरण-पोथी १ ९२१ 


' उस व्यवसायके करनेमें चाहे जितना वलवान प्रारव्धोदय दिखायी देता हो तो भी उससे 
निवृत्त हो, निवृत्त ! 

यद्यपि श्री स्वज्ञते ऐसा कहा है कि चौदहवें गुणस्थानकमें रहनेवाला जीव भी प्रारव्धका 
वेदन किये विना मुक्त नहीं हो सकता, तो भी तू उस उदयका आश्रयरूप होनेसे निज दोप जानकर 
उसका अत्यंत तीब्नतासे विचार करके उसे निवृत्त हो, निवृत्त ! 

केवल मात्र प्रारव्ध हो और अन्य कमंदशा न रहती हो तो वह प्रारव्ध सहज ही निवृत्त 
हो जाता है, ऐसा परम पुरुषने स्वीकार किया है, परंतु वह केवल प्रारब्ध तव कहा जा सकता 
है जब प्राणांतपर्यत निष्ठाभेददृष्टि न हो, और तुझे सभी प्रसंगोंमें ऐसा होता है, ऐसा जत्र तक 
संपूर्ण निश्चय न हो तब तक यह श्रेयस्कर है कि उसमें त्यागवुद्धि रखनी, इस वातका विचार 
करके है जीव ! अब तू अल्पकालमें निवृत्त हो, निवृत्त ! 

७ 

[४४२ ] ; ४५ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १०२ ] 

हे जीव | अब तू संगनिवृत्तरूप कालकी प्रतिज्ञा कर, प्रतिज्ञा कर ! 

सर्वंसंगनिवृत्तिरूप प्रतिज्ञाका अवकाश देखनेमें न आये त्तो अंश-संगनिवृत्तिकप इस 
व्यवसायका त्याग कर ! 

जिस ज्ञानदशामें त्यागात्याग कुछ भी संभव नहीं उस ज्ञानदशाकी जिसमें सिद्धि है ऐसा तू 
सर्वसंगत्यागदशाका अल्पकालमें वेदन करेगा तो संपूर्ण जगत्तके प्रसंगमें रहे तो भी वह वाधरूप 
न हो। इस प्रकार वर्तंन करनेपर भी निवृत्ति ही सर्वज्ञने प्रशस्त कही है, क्योंकि ऋषपभ आदि 
सव॑ परम पुरुषोंने अंतमें ऐसा ही किया है । 

७ 


[५०१ | ४६ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १०३ ] 
सं० १९५१ के वेशाख सुदी ५ सोमके सायंकालसे प्रत्याख्यान । 


सं० १९०१ के वेशाख सुदी १४ भौमवारसे | 
७ 


[४०८-३२] ४७ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १०५ ] 
क्षायोपशमिक ज्ञानके विकल होते हुए क्या देर ? 
6 


[४५३ |] ४८ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १०६ ] 
“ज्ञेप्त निर्मलता रे रत्न स्फटिक तणी, 
तेम ज जीव स्वभाव रे। 
ते जिन वीरे रे धर्म प्रकाशियो, 
प्रवछ कषाय अभाव रे ॥! 
७ 





१, अर्थके लिए देखें आंक ५८४ 
११६ 


९२२ जा श्रीमद्‌ राजचन्द्र , 


[ १४७-२-१ ] ४२, [ संस्मरण-पोथी: १, पृ० १०८ ] 
वीतरागदर्शन 

उद्देशप्रकरण 
सर्वज्ञमीमांसा 
पड्दर्शन-अवलोकन 
वीतराग-अभिप्राय-विचार 
व्यवहारप्रकरण 
मुनिधर्म 
आगारघधर्मं 
मतमतांतर-कि राकरण 
उपसंहार 


[ १४७-३--२ ] । ५० [ संस्मरण-पोथी १, पु० ११० ] 


नवतत्त्वविवेचन 
गुणस्थानकविवेचन 
कमंप्रकृतिविवेचन 
विचा रपद्धत्ति 
श्रवणादिविवेचन 
बोधबीजसंपत्ति 
जीवाजीवविभक्ति 
शुद्धात्मपदभावना 


[ १४७-३-३ ] ५१ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १११ ] 

अंग 

उपांग 

मूल 

छेद 

आशयप्रकाशिता टीका 
व्यवहार हेतु 
परमार्थ हैंतु 
परमार्थ गौणताकी प्रसिद्धि 
व्यवहा रविस्तारका पर्यवसान 
अनेकांतदृष्टि हेतु 
स्वगतमतांतरनिवृत्तिप्रयत्न 


आभ्यंतर-परिणामावलोकन-संस्म रण-पोथी ९ ९२३ 


उपक्रम उपसंहार अविसंधि 

लोकवणंत्त स्थूलत्व हेतु 

वत्तमानकालमें आत्मसाधनभूमिका 

वीत्तरागदशन-व्याख्याका अनुक्रम 
७ 


॥ १४७-३-८ ] ५२ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० ११३ ] 


मूल 
लोकसंस्थान ? 
धर्-अधम अस्तिकायरूप द्रव्य ? 
स्वाभाविक अभव्यत्व ? 
अनादि-अनंत्त सिद्धि ? 
अनादि-अनंतका ज्ञान किस त्तरह ? 
आत्मा संकोच-विकाससे ? 
सिद्धि ऊध्वंगमन-चेतन, खंडवत्‌ क्यों नहीं ? 
केवलज्ञानमें लोकालोक-स्ञातृत्व किस तरह ? 
लोकस्थिततिमर्यादा हेतु ? 
शाश्वत्तवस्तुलुक्षण ? 

उत्तर 
उस उस स्थानवर्ती सूय चंद्र आदि वस्तु, 
अथवा नियमित गतिहेतु ? 
दुषम-सुषमादि काल ? 
मनुष्य-उच्चत्वादि प्रमाण ? 
अग्निकायादिका निमित्तयोगसे एकदम उत्पन्न होना ? ' 
एक सिद्ध वहाँ भनंत्त सिद्ध अवगाहना ? 

७ 


[५०९०९ ] ' ५३ [ संस्मरण-पीथी १, पृ० ११४ | 
हेतु अवक्तव्य ? 
* एकमें पर्यंवलान किस तरह हो सकता है ? 
अथवा नहीं होता ? 
व्यवहार रचना की है, ऐसा किसी हेतुसे सिद्ध होता है ? 
छ 
[६००] .. : पड [ संस्मरण-पोधी १, पृ० ११० ] 


स्वस्थिति--आत्मदशाके संबंधमें विचार । 
तथा उसका पर्यंवसान ? 
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उसके बाद लोकोपकार प्रवृत्ति ? 
लोकोपका रपघ्रवृत्तिका नियम | 
वरंमानमें (अभी) किस तरह प्रवृत्ति करना उचित है ? 
७ 
[ ४१९-२ ] प्५्‌ [ संस्मरण-पोथी १, पु० ११७ ] 
आत्मपरिणामकी विशेष स्थिरता होनेके लिए वाणी और कायाका संयम उपयोगपूर्वक 
करना योग्य है । 
छ 
[६०१ ] [ संस्मरण-पोथी १, प० ११८ ॥ 
तीनों कालोंमें जो वस्तु जात्यंत्तर न हो उसे श्री जिन द्रव्य कहते हैं । 
कोई भी द्रव्य पर-परिणामसे परिणमन न करे । स्वत्वका त्याग न कर सके | 
प्रत्येक द्रव्य (द्रव्य-क्षे त्र-काल-भावसे) स्वपरिणामी है । 
नियत अनादि मर्यादारूपसे रहता है । 
जो चेतन है वह कभी अचेतन नहीं होता; जो अचेतन है वह कभी चेतन नहीं होता । 


[६०२] ५७ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १२० ] 
हे योग ! 
७ 
[ ६१३-२ ] ४ ५८ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १२१ 
एक चेत्तन्यमें यह सब किस त्तरह घटता है ? 
७ 
[ ४०८-४ ] प्‌ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १२२ 


यदि इस जीवने वे विभावपरिणा[म क्षीण न किये तो इसी भवमें वह प्रत्यक्ष दुःखका वेदन 


करेगा | 
७ हद 

[६०४ ] ६० [ संस्मरण पोथी १, पृ० १२४ ] 

जिस जिस प्रकारसे आत्माका चितन किया हो उस उस प्रकारसे वह प्रतिभासित होती है। 

विषयात्तंतासे जिस जीवको विचारशक्ति मूढ हो गयी है उसे आत्माकी नित्यत्ता भासितत 
* नहीं होती, प्रायः ऐसा दिखायी देता है, वेसा होता है, यह यथार्थ है; क्योंकि अनित्य विषयमें 
आत्मबुद्धि होनेसे अपनी भी अनित्यता भासित होती है। 

विचारवानको आत्मा विचारवान लगती हैं। शन्यरूपसे चिन्तन करनेवालेको आत्मा 
शुन्य लगती है, अनित्यरुपसे चितन करनेवालेको आत्मा अनित्य लगती है, नित्यरूपसे चिन्तन 
करनेवालेको आत्मा नित्य लगती हैं । ह 
: चेतनकी उत्पत्तिके कुछ भी संयोग दिखायी नहीं देते, इसलिए चेत्तन अनुत्पत्न है। उस 
चेत्तनके विनष्ट होनेका कोई अनुभव नहीं होता, इसलिए अविनाशी है--नित्य अनुभवस्वरूप 
होनेसे नित्य है । 


है $ ४ 5 + + 
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समय समयमें परिणामांतरको प्राप्त होनेसे अनित्य है। 
स्वस्वरूपका त्याग करनेके अयोग्य होनेसे मूल द्रव्य है। न्‍ | 


[६०४ ] ६१ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १२६ ] 
सबकी अपेक्षा वीत्तरागके वचन्तको संपूर्ण प्रीतिका स्थान कहना योग्य है, क्योंकि जहाँ राग 
आदि दोषोंका संपुर्ण क्षय होता है वहाँ संपूर्ण ज्ञानस्वभाव प्रगट होना योग्य है ऐसा नियम है। 
श्री जिनमें सबकी अपेक्षा उत्कृष्ट वीतरागता होना संभव है, क्योंकि उनके वचन प्रत्यक्ष 
प्रमाण हैं। जिस किसी पुरूषमें जितने अंशमें वीतरागताका संभव है उतने अंशमें उस पुरुषका 
वाक्य मानने योग्य है । 
सांख्य आदि दर्ानोंमें बंध एवं मोक्षकी जो जो व्याख्याएँ बतायी हैं उन सबसे वलवान 
प्रमाणसिद्ध व्याख्या श्री वीतरागने कही है, ऐसा जानता हूँ । 
शंका--जिस जिनने द्वत्तवा निरूपण किया है, आत्माको खंड द्रव्यवत्‌ कहा है, कर्त्ता- 
भोक्ता कहा है, और निविकल्प समाधिके अंतरायमें मुख्य कारण हो ऐसी पदार्थंकी व्याख्या की 
है, उस जिनकी शिक्षा प्रबल प्रमाणसिद्ध है, ऐसा कैसे कहा जा सकता है ? केवल अद्दे त-और-- 
[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १२७ ] 
सहजमें निविकल्प समाधिके कारणभूत वेदांत आदि मार्गकी, उसकी भपेक्षा अवश्य विशेष 
प्रमाणसिद्धता संभव है । 
उत्तर--एक बार जैसे आप कहते हैं वेसे यदि मान भी लें, परंतु सब दर्शनकी शिक्षाकी 
अपेक्षा जिनकथित बंध-मोक्षके स्वरूपकी शिक्षा जितनी अविकल प्रतिभासित होती है उतनी दूसरे 
दर्ंनोंकी प्रदिभासित नहीं होती । और जो अविकल शिक्षा है वही प्रमाण सिद्ध है | 
शंका--यदि आप ऐसा समझते हैं तो किसी तरह निर्णयका समय नहीं आ सकता; क्योंकि 
सब दर्शानोंमें, जिस जिस दर्शानमें जिसकी स्थिति है उस उस दशनके लिए वह अविकलता 
मानता है | 
उत्तर--यदि ऐसा हो तो उससे अविकलता सिद्ध नहीं होती, जिसकी प्रमाणसे अविकलत्ता 
हो वही अविकल सिद्ध होता है । 
प्रन्‍त--जिस प्रमाणसे आप जिनकी शिक्षाको अविकल मानते हैँ उसे आप कहें, और जिस 
तरह वेदांत आदिकी त्रिकलता आपको संभव मालूम होती है, उसे भी कहें । 
७ 
[ ६०५ ] ६२ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १३० ] 
अनेक प्रकारके दुःख तथा दुःखी प्राणी प्रत्यक्ष दिखायी देते हूँ, तथा जगतकी विचित्र रचना 
देखनेमें आती है, यह सब होनेका क्या हेतु है? तथा उस दुःखका मूल स्वरूप क्या हैं ? आर उसकी 
निवृत्ति किस प्रकारसे हो सकती है ? तथा जगतकी विचित्र रचन/का आंतरिक स्वरूप वया है ? 
इत्यादि प्रकारमें जिसे विचारदशा उत्पन्न हुई है ऐसे मुमुक्ष, पुरुषने, पूर्व पुरुषनि उपयुक्त विचारों 
संबंधी जो कुछ समाधान किया था, अथवा माना था, उस विचारके समाधानके प्रति भी यवामक्ति 
आलोचना की, उस आलोचनाके करते हुए विविध प्रकारके मतमतांतर तथा अभिप्रायसंत्रंधी यथा- 
शक्ति विशेष विचार किया, तथा नाना प्रकारके रामानुज आदि सम्प्रदायोंका विचार किया; तथा 
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वेदांत आदि दर्शनका विचार किया | उस आछोचनामें अनेक प्रकारसे उस दर्शनके स्वरूपका मंथन 
किया, और प्रसंग प्रसंगपर मंथनकी योग्यताको प्राप्त हुए जैनदशनके संवंधमें अनेक प्रकारसे जो 
मंथन हुआ, उस मंथनसे उस दर्शनके सिद्ध होनेके लिए, जो पूर्वापर विरोध जैसे मालूम होते हैं वे 
निम्नलिखित कारण दिखायी दिये | 


छ 
[६०६ ] ध३ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १३२ ] 
धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय' तथा आकाशास्तिकाय अरूपी होनेपर भी रूपी पदार्थको 
सामथ्य देते हैं, और ये तीन द्रव्य स्वभावपरिणामी कहे हैं,, तो ये अरूपी होनेपर रू पीको कैसे 
सहायक हो सकते हैं । ' 
धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय एकक्ष त्रावगाही हैं, और उनका स्वभाव परस्पर विरुद्ध 
है, फिर भी उनमें, गतिप्राप्त वस्तुके प्रति स्थिति सहायकतारूपसे और स्थितिप्राप्त वस्तुके प्रति 
गतिसहायकतारूपसे विरोध किसलिए न आये ? 
' ' धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और एक आत्मा ये तीन समान असंख्यातप्रदेशी हैं, इसका 
कोई दूसरा रहस्य है ? 
। धर्मास्तिकाय अधर्मास्तिकायकी अवगाहना अमुक अमूर्ताकारसे है, ऐसा होनेमें कोई 
रहस्य है ? 
लोकसंस्थानके सदेव एक स्वरूपसे रहनेमें कोई रहस्य है ? 
एक तारा भी घट-बढ़ नहीं होता, ऐसी अचादि-स्थिति किस हेतुसे मानना ? 
शाश्वतताकी व्याख्या क्या ? आत्मा कि परमाणुको शाश्वत माननेमें कदाचित्‌ मूल द्रव्यत्व 
कारण है; परन्तु तारा, चंद्र, विमान आदियें वेसा क्या कारण है ? 
जा 
[ ६०० ] ६72. [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १३३ | 


सिद्ध आत्मा लोकालोकप्रकाशक है, परन्तु लोकाछोकव्यापक नहीं है, व्यापक तो स्वाव- 
गाहनाप्रमाण है। जिस मनुष्य-देहसे सिद्धिको प्राप्त की उसका त्तीसरा भाग कम वह प्रदेश घन है । 
अर्थात्‌ आत्मद्रव्य लोकालोकव्यापक नहीं परच्तु लोकाछोकप्रकाशक अर्थात्‌ लोकालोकज्ञायक है। 
आत्मा लोकालोक प्रति नहीं जाती, और लछोकालछोक कुछ आत्मामें आता नहीं, सब अपनी-अपनी 
अवगाहनामें स्वसत्तामें स्थित हैं, फिर भी आत्माको उसका ज्ञानदर्शन किस तरह होता है ? 

यहाँ यदि यह दृष्टांत दिया जाये कि जैसे दर्पणमें वस्तु प्रतिविबित होती है वेसे ही आत्मामें 
भी लोकालोक प्रकाशित्त होता है, प्रतिबिबित होता है, तो यह समाधान भी अविरोधी दिखायी 
नहीं देता, क्योंकि दर्पणमें तो विख़्सापरिणामी पुद्गलरद्दमिसे वस्तु प्रतिबिवित होती है। 

आत्माका अगुरुलूघु धर्म है, उस धर्मंको देखते हुए आत्मा सब पदार्थोको जानत्ती है; क्योंकि 
सब द्रव्योंमें अगुरुलघु गुण समान है, ऐसा कहा जाता है, वहाँ अगुरुलघुका अर्थ क्या समझना ? 

् 


[.५७२ ] द्ष्‌ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १३६ ] 
आहारकी जय, 
आसनकी जय, 
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निद्राकी जय, 
वाव्संयम, 
जिनोपदिष्ट आत्मध्यान | 
जिनोपदिष्ट आत्मध्यान किस त्तरह ? 
ज्ञानप्रमाण ध्यान हो सकता है, इसलिए ज्ञान-तारत्तम्यता चाहिए | 
क्या विचार करते हुए, वया मानते हुए, क्या दशा होते हुए चोथा गुणस्थानक कहा जाये ? 
किससे चौथे गुणस्थानकसे तेरहवें गुणस्थानकमें आये ? 
&छ 
[ ६०८ ] ह ६६ [ संस्मरण-पोथी १, पुृ० १४८ ) 
वर्तमानकालकी त्तरहु जगत्‌ सर्व काल है। 
वह पूर्वकालमें न हो तो वतमानकालमें उसका अस्तित्व न हो । 
वह वरतंमानकालमें है तो भविष्यकालमें वह अत्यंत विनष्ट नहीं हो । 
पदार्थ मात्र परिणामी होनेसे यह जगत्‌ पर्यायांतर दिखायी देता है; परन्तु मूलरूपसे 
इसकी सदा विद्यमानता है। 
[%। ५ 
[६०९ ] द्‌्छ [ संस्मरण-पोथी १, पु० १५० ] 
जो वस्तु समयमात्रके लिए है, वह सर्व काल है। 
जो भाव है वह है, जो नहीं है वह नहीं है | 
दो प्रकारका पदार्थस्वभाव विभागपुर्वक स्पष्ट दिखायी देता है--जडस्वभाव और चेतल- 
स्वभाव | 
छे 


[६१० ] ६८ [ संस्मरण-पोथी १. पृ० १५२ ] 
गुणातिशयता क्या है ? ु 
उसका आराधन केसे किया जाये ? 
केवलज्ञानमें अतिशयत्ता क्‍या है ? 
तीर्थंकरमें अतिशयता क्या है ? विशेष हेतु क्या ? 
यदि जिन सम्मत केवलज्ञान लोकालोकज्ञायक मानें त्तो उस केवलज्ञानमें आहार, निहार, 
विहार आदि क्रियाएँ किस त्तरह हो सकती हैं ? 
वर्तमासमें उसकी इस क्षेत्रमें अप्राप्तिका हेतु क्या है ? 
छ 
[६११] दर [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १५४ ] 
मत्ति, 
श्षुत्त, 
अवधि, 
मनःपर्याय, 
परमावधि, 
केवल, 


3 
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[६१२ ] ७० [ संस्मरण-पोथी १, पु० १५५ ] 
परमावधिज्ञान उत्पन्न होनेके बाद केवलज्ञान उत्पन्न होता है, यह रहस्य अनुप्रेक्षा करने 
योग्य है । 
अनादि-अनंत्त कालका, अनंत्त अछोकका गणितसे अत्तीत अथवा असंख्यातसे पर ऐसे जीव 
समूह, परमाणु-समूह अनंत होनेपर भो अनंतताका साक्षात्कार हो वह गणितातीता होनेपर किस 
तरह साक्षात्‌ अनंत्तता मालूम हो ? इस विरोधका परिहार उपयूक्त रहस्यसे होने योग्य समझें 
आता है। 
ओर केवलज्ञान निविकल्प है, उसमें उपयोगका प्रयोग नहीं करना पड़ता | सहज उपयोगसे 
वह ज्ञान है। यह रहस्य भी अनुप्रेक्षा करने योग्य है। 
क्योंकि प्रथम सिद्ध कौन है ? प्रथम जीवपर्याय कौनसा है ? प्रथम परमाणु-पर्याय क्या है? 
यह केवलज्ञान गोचर है परन्तु अनादि ही मालूम होता है; अर्थात्‌ केवलज्ञान उसके आंदिको नहीं 
पात्ता, और केवलज्ञानसे कुछ छिपा हुआ नहीं है, ये दो बातें परस्पर विरोधी हैं, इसके समावान- 
कह बा परमावधिकी अनुप्रेक्षासे तथा सहज उपयोगकी अनुप्रेक्षासे समझमें आने योग्य दिखायी 
ताहै। 


७ 
[६१३ | ७१ [संस्मरण-पोथी १, पृ० १५७] 
कुछ भी है ? 
क्या है ? 
किस प्रकारसे है ? 
जानने योग्य है ? 


जाननेका फल क्या है ? 

बंधका हेतु क्‍या है ? 

पुद्गलनिमित्त बंध या जीवके दोषसे बंध ? 

जिस प्रकारसे मानते हैँ उस प्रकारसे बंब दूर नहीं किया जा सकता ऐसा सिद्ध होता है। 
इसलिए मोक्षपदकी हानि होती है। उसका नास्तित्व ठहरता है। 

अमूतंता कुछ वस्तुता कि अवस्तुता ? 

अमू्तत्ता यदि वस्तुता तो कुछ महत्त्ववान है या नहीं ? 

[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १५८ ] 

मूर्त पुदूगल और अमूत जीवको संयोग केसे घटित हो ? 

धर्म, अधर्म और जीव द्रव्यको क्ष त्रव्यापिता जिस प्रकारसे जिन कहते हैँ, तदनुसार माननेसे 
वे द्रव्य उत्पन्त-स्वाभावीकी तरह सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि मध्यम-परिणामित्ता है । 

धर्म, अधर्म और आकाश ये वस्तुएँ द्रव्यरूपसे एक जाति और गुणरूपसे भिन्न जाति ऐसा 
मानना योग्य है, अथवा द्रव्यता भी भिन्‍न भिन्न मानने योग्य है ? 
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[ संस्मरण-पोथी १, प॒० १५८९ ] 
द्रव्यका क्या अथ है ? गुणपर्यायके विना उसका दसरा क्‍या स्वरूप है ? 
केवलज्ञान से द्रव्य, क्षेत्र काल और भावका ज्ञायक ठहरे तो सव॑ वस्तु नियत मर्यादामें 
आ जाये, अनंतता न-ठहरे, क्योंकि अनंत्तता-अनादिता समझी नहीं जाती, अर्थात्‌ केवलज्ञानमें वे 
किस तरह प्रतिभासित्त हों ? उसका विचार संगत नहीं होता । 
छ 
[६१४ ] ७२ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १६२ ] 
जिसे जेनदर्शन सवंप्रकाशता कहता है, उसे वेदांत सर्वव्यापकता कहता है| 
दृष्ट वस्तुसे अदृष्ट वस्तुका विचार अनुसंधान करने योग्य है । 
जिनके अभिप्रायसे आत्माको माननेसे यहाँ लिखे हुए प्रसंगोंके वारेमें अधिक विचार करें-- 
१. असंख्यात प्रदेशका मूल परिमाण । 
२. संकोच-विकास हो सके ऐसी आत्मा मानी है ? वह संकोच-विकास क्या अरूपीमें होने 
योग्य है ? तथा किस प्रकारसे होने योग्य है। 
३. निगोद अवस्थाका क्या कुछ विशेष कारण है ? 
४, सब द्रव्य, क्षेत्र आदिकी प्रकाशकतारूप केवलज्ञान, स्वभावी आत्मा है, अथवा स्वस्वरूप- 


में अवस्थित निजज्ञानमय केवलज्ञान है? 
५. आत्मामें योगसे विपरिणाम है ? स्वभावसे विपरिणाम है ? विपरिणाम आत्मकी मूल 


सत्ता है ? संयोगी सत्ता है ? उस सत्ताका कौनसा द्रव्य मूल कारण है ? 
[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १६३ ] 

६. चेतन हीनाधिक अवस्था प्राप्त करे, इसमें कुछ विशेष कारण है ? स्वस्वभावका ? पुद्गल- 
संयोगका या उससे व्यत्तिरिक्त ? 

७. जिस तरह मोक्षपदमें आत्मता प्रगट हो उस त्तरह मूल द्रव्य मार्नें तो लोकव्यापक- 
प्रमाण आत्मा न होनेका क्या कारण ? 

८. ज्ञान गुण और आत्मा गुणी इस तथ्यको घटाते हुए आत्मा कथंचित्‌ ज्ञानव्यत्तिरिबत 
अपेक्षासे मानी जाये ? जडत्व भावसे या अन्य गुणकी भपेक्षासे ? 

९. मध्यम परिणामवाली वस्तुकी नित्यता किस त्तरह संभव है ? 

१०, शुद्ध चेतनमें अनेककी संख्याका भेद किस लिए घटित होता है। 


१९, 
छ 
[ १४७-२ ] ७३ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १६० ] 
जिनसे मार्गका प्रवर्तन हुआ है, ऐसे महान्‌ पुरुषके विचार, बल, निर्भयता आदि गृण भी 
गहान थे । 


एक राज्यके प्राप्त करनेमें जो पराक्रम अपेक्षित है उसकी अपेक्षा अपूर्व अभिप्रायसहित 
धर्मसंत्ततिका प्रवर्तत करनेमें विशेष पराक्रम अपेक्षित है | 

थोड़े समय पहले तथारूप शक्ति मुझमें मालम होती थी, उसमें अभी विकलता देखने में 
आती है, उसका हेतु क्या होना चाहिए यह विचार करने योग्य है| 

११७ 


९३० श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


दर्शनकी रीतिसे इस कालमें धर्मका प्रवत्तंन हो, इससे जीवोंका कल्याण है अथवा सं प्रदायकी 
रीतिसे धर्मका प्रवतेन हो तो जीवोंका कल्याण है, यह बात विचारणीय है। 

संप्रदायकी रीतिसे वह मार्ग बहुतसे जीवोंको ग्राह्म हो, दर्शनकी रीत्तिसे वह विरले जीवों- 
को ग्राह्म हो | 

यदि जिनाभिमत्त मार्ग निरूपण करने योग्य गिना जाये, तो वह संप्रदायके प्रकारसे निरूपित 
होना विशेष असंभव है । क्योंकि उसकी रचनाका सांप्रदायिकस्वरूप होना कठिन है। 

दर्शनकी अपेक्षासे किसी जीवके लिए उपकारी हो इत्तना विरोध आता है | 

दे ; 


[ १४७-२-२ ] ४ [संस्मरण-पोथी १, पृ० १९६] 
जो कोई महान पुरुष हुए हैं वे पहलेसे स्वस्वरूप (निजशक्ति) समझ सकते थे, और भावी 
मह॒त॒काय॑के बीजको पहलेसे अव्यक्तरूपमें बोते रहते थे अथवा स्वाचरण अविरोधी-सा रखते थे । 
यहाँ--मुझमें वह प्रकार विशेष विरोधमें पड़ा हो ऐसा दिखायी देता है। उस विरोधके 
कारण भी यहाँ लिखे हैं-- 
१, अभिणंयसे--- 
२. संसारीकी रीत्ति जेसा विशेष व्यवहार रहनेसे | 
३. ब्रह्मच्यंका धारण करना । 


[ ६५४ ] छप्‌ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १६७ |] 

सोहं (महापुरुषोंने आश्चयंकारक गवेषणा की है |) 

कल्पित परिणतिसे विरत होना जीवके लिए इतना अधिक कठिन हो पड़ा है, इसका हेतु 
क्या होना चाहिए ? 

आत्माके ध्यानका मुख्य प्रकार कौनसा कहा जा सकता है ? 

उस ध्यानका स्वरूप किस त्तरह है ? 

आत्माका स्वरूप किस तरह है ? 

केवलज्ञान जिनामममें प्ररूपित है, वह यथायोग्य है अथवा वेदांततमें प्ररूपित है, वह यथायोग्य है ? 


[ ६०५ ] ७६ [संस्मरण-पोथी १, पृ० १६८] 
प्रेरणापुर्वक स्पष्ट गमनागमन क्रिया आत्माके असंख्यातप्रदेशप्रमाणत्वके लिए विशेष 
विचारणीय है। 
प्रइन--परमाणु एकप्रदेशात्मक, आकाश अन॑त्तप्रदेशात्मक माननेमें जो हेतु है, वह हैतु 
आत्माके असख्यात्तप्रदेशत्वके लिए यथात्ृथ्य सिद्ध नहीं होता, क्योंकि मध्यम परिणामी वस्तु 
अनुत्पन्न देखनेमें नहीं आत्ती । 
उत्तर-- 
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[ ६५६ ] ७3 [संस्मरण-पोथी १, पृ० १६०] 
. अमूर्त॑त्वकी व्याख्या क्या ? ।॒ 

अनंत्तत्वकी व्याख्या क्या ? 

आकाशका अवगाहक-धर्मत्व किस प्रकारसे है ? 

मूर्तामृतेका बंध आज नहीं होत्ता तो अनादिसे कैसे हो सकता है ? वस्तु स्वभाव इस प्रकार 
अन्यथा केसे माना जा सकता है ? 

क्रोध आदि भाव जीवमें परिणामीरूपसे हैं या विवत्तरूपसे हैं ? 

यदि परिणामीरूपसे कहें त्तो स्वाभाविक धर्म हो जायें, स्वाभाविक धर्मका दूर होना कहीं 
भी अनुभवमें नहीं आता । 

यदि विवर्तूपसे समझें तो जिस प्रकारसे जिन साक्षात्‌ बंध कहते हैं. उस तरह मानेमें 
विरोध आता संभव है। 

७ 

[| ६५७-१ ] ८ [संस्मरण-पोथी १, पृ० १७०) 

जिनका अभिमत केवलज्ञान और वेदांत्तका अभिमत ब्रह्म इन दोनोंमें क्या भेद है ? 


७ 
[ ६५७-२ ] ७९, [संस्म रण-पोथी १, पृ० १७१] 
जिनके अभिमतसे । 
आत्मा असंख्यात प्रदेशों, (?) संकोच-विकासका भाजन, अरूपी, लोकप्रमाण प्रदेश(त्मक | 
छ 
[६५८ ] €० [ संस्म्रण-पोथी १, पृ० १७१ ] 


जिन-- 

मध्यम परिमाणका नित्यत्व, क्रोध आदिका पारिणामिकत्व (? ) आत्मामें -केसे घटित 
हो ? कर्मबंधका हेतु आत्मा है ? या पुद्गल है ? या दोनों हैं ? अथवा इससे भी कोई अन्य प्रकार है ? 
मुक्तिमें आत्मघन ? द्रव्यका गुणसे अतिरिकतत्व क्या है ? सब गुण मिलकर एक द्रव्य, या उसके 
विना द्रव्यका कुछ दूसरा विशेष स्वरूप है ? सव॑ द्रव्यका वस्तुत्व, गुणको निकाल कर विचार करें 
तो वह एक है कि नहीं ? आत्मा गुणी है और ज्ञान गुण है यों कहनेसे आत्माका कथंचित्‌ ज्ञान- 
रहित होना ठीक है कि नहीं ? यदि ज्ञानरहित्त आत्मत्वका स्वीकार करें तो वह क्या जड हो 
जाये ? चारित्र, वीय आदि गुण कहें तो उनकी ज्ञाससे भिन्नता होनेसे वे जड ठहरे, इसका समा- 
धान किस प्रकारसे घटित हो ? अभव्यत्व पारिणामिकभावसे किस लिए घटित हो ? धर्मास्तिकाय, 
अधर्मास्तिकाय, आकाश और जीवको द्रव्प-दृष्टिस देखें तो एक वस्तु है या नहीं ? द्रव्यत्व क्या 
है ? धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और आकाशके स्वरूपका विशेष प्रतिपादन किस तरह हो 
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सकता है ? छोक असंख्यात्तप्रदेशी और द्वीप समुद्र असंख्यातों है, इत्यादि विरोधका समाधान 
किस त्तरह है ? आत्मामें पारिणामिकता ? मसुक्तिमें सब पदार्थोका प्रतिभास होना ? अनादि- 
अनंतका ज्ञान किस त्तरह यहाँ त्तक हो सकता है ? 


- 8 
[ ६५० | ८१ [ संस्मरण-पोथी १, पु० १७३ ] 
वेदांत-- | 
एक आत्मा, अनादि-माया और बंध-मोक्षका प्रतिपादन, यह आप कहते हैँ, परंतु यह घटित 
नहीं हो सकता । 
आनंद और चेतन्यमें श्री कपिलदेवजीने विरोध कहा है, इसका समाधान क्या है ? यथा- 
योग्य समाधान वेदांतमें देखनेमें नहीं आता । 


आत्माको नाना माने विना बंध एवं मोक्ष हो ही नहीं सकते | वे तो हैं। ऐसा होनेपर 
भी उन्हें कल्पित कहनेंसे उपदेश आदि काय करनेयोग्य नहीं ठहरते । 


छे 
[ ६०९०-२३ ] <२ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १७४ ] 
0 
जैनमार्ग 
१, लोकसंस्थान | 
२. धर्म, अधमं, आकाश द्रव्य | 
३. अरूपित्व | 


४. सुषम-दुघम आदिकाल | 

उस उस कालमें भारत आदिकी स्थित्ति, मनुष्यकी ऊँचाई आदिका प्रमाण | 
निगोद सुक्ष्म | 

दो प्रकारके जीव--भव्य और अभव्य | 

विभावदद्या, पारिणामिक भावसे | 


प्रदेश और समय उनका व्यावहारिक और पारमाथिक कुछ स्वरूप | 
१०. गण-समुदायसे भिन्न कुछ द्रव्यत्व | 


११. प्रदेश समुदायका वस्तुत्व । 

१२. रूप, रस, गंध, स्पर्शसे भिन्न ऐसा कुछ भी परमाणुत्व | 

१३. प्रदेशका संकोच-विकास | 

१४. उससे घनत्व या कृशत्व | 

१५, अस्पशंगत्ति | 

१६, एक समयमें यहाँ और सिद्धक्षेत्रमें अस्तित्व,अथवा उसी समयमें लोकांत्तरगमन | 
१७. सिद्धसंवंधी अवगाह | 


0 ढ़दए कल 


2 0 
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१८. अवधि, मनःपर्याय और केवलकी व्यावहारिक-पा रमाथिक कुछ व्याख्या;-जीवकी अपेक्षा 
तथा दश्य पदाथेकी अपेक्षासे | 
[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १७५ ] 
मत्ति-श्रुतकी व्याख्या--उस प्रकारसे ॥' 
१९. केवलज्ञानकी दूसरी कोई व्याख्या । 
२०, क्षेत्रप्रमाणकी दूसरी कोई व्याख्या | 
२१. समस्त विश्वका एक अद्गत्त त्त्व्पर विचार | 
२२. केवलज्ञानके विना दूसरे किसी ज्ञानसे जीवस्वरूपका प्रत्यक्षरूपसे ग्रहण | 
, २३. विभावका उपादान कारण । 
२४. और तथाप्रकारके समाधानके योग्य कोई प्रकार। 
२५. इस कालमें दस बोलोंकी व्यवच्छेदता, उसका अन्य कुछ भी परमार्थ | 
२६. बीजभूत और संपूर्ण यों केवलज्ञान दो प्रकारसे । 
२७. वीय आदि आत्मगुण माने हैं, उन्तमें चेततता । 
२८. ज्ञाससे भिन्न ऐसा आत्मत्व | | 
२९. वर्तमानकालमें जीवका स्पष्ट अनुभव होनेके ध्यानके मुख्य प्रकार । 
३०. उसमें भी सर्वोत्कृष्ट मुख्य प्रकार । 
३१. अततिशयका स्वरूप | 
३२. लब्धि ( कितनी ही ) अद्वेत्ततत्त्व माननेसे सिद्ध हो ऐसी मान्य है। 
[ संस्मरण-पोथी १, पृ० १७९ ] 
३३. लोकदर्शनका सुगम मार्ग--वर्तमानकालमें कुछ भी | 
३४. देहांत्दर्शनका वर्तमानकालमें सुगम मार्ग । 
३५, सिद्धत्वपर्याय सादि-अनंत्त, और मोक्ष अनादि-अनंत्त० । 
६. परिणामी पदार्थ, निरंतर स्वाकारपरिणामी हो तो भी अव्यवस्थित परिणामित्व 
अनादिसे हो, वह केवलज्ञानमें भासमान्त पदार्थमें किस तरह घटमान ? 


[ ६९०-४ ] ८३े [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १८० ] 


१. कर्मेव्यवस्था । 

२. सर्वज्ञता 

३. पारिणामिकता | 

४. नानाप्रकारके विचार और समाधान | 

५. अन्यसे न्‍्यून पराभवता । 

६. जहाँ जहाँ अन्य विकल है वहाँ वहाँ अविकल यह, जहाँ बिकल दिखायी दे वहाँ अन्य- 
की क्वचित्‌ अविकलता--नहीं तो नहीं । 


९३८ श्री मद्‌-राजचरन्द्र 
[५७० ] ८ [ संस्मरण-पोथी १, प० १८१ ] 

मोहमयी-क्षे त्रसंबंधी उपाधिका परित्याग करनेमें आठ महीने और दस दिन बाकी है, और 
यह परित्याग हो सकने योग्य है । 

दूसरे क्षे त्रमें उपाधि (व्यापार) करनेके अभिप्रायसे मोहमयी-क्षे त्रकी उपाधिका त्याग करने- 
का विचार रहता है, ऐसा नहीं है । 

परन्तु जब तक सर्वंसंगपरित्यागरूप योग निरावरण न हो तब तक जो गहाश्रम रहे उस 
गृहाश्रममें काल व्यत्तीत करनेका विचार कतंव्य है क्षेत्रका विचार कत्त॑व्य है। जिस व्यवहारमें 
रहना उस व्यवहा रका विचार कतंव्य है; क्योंकि पूर्वापर अविरोधता नहीं तो रहना कठिन है । 


छ 
[५७१ ] ८५ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १८२ ] 
हक ब्रह्म 
स्थापना :-- ध्यान 
मुख :-- योगबल 
ब्रह्मग्रहण । निग्नेथ आदि संप्रदाय । 
ध्यान | निरूपण | 
योगबल | भू, स्थापना, मुख | 
सवंदर्शेन अविरोध । 
स्वायु-स्थित्ति । 
आत्मबलू | 
७ 
[ ५०२०२ ] ८६ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १८३ | 


'सो धम्मो जत्थ दया दसट्ठ दोसा न जस्स सो देवो । 
सो हु गुरू जो नाणी आरंभपरिरगहा विरओ॥ 
७ 


[ ४५९ ] ८७ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १८७ | 
अकिचनतासे विचरते हुए एकांत मौनसे जिनसदृश ध्यानसे तन्मयात्मस्वरूप ऐसा कब 

होऊंगा । हु 

[४६० ] ८८ [ संस्मरण-पोथी १, पृ० १९५ |] 


एक वार विक्षप शांत हुए बिना अति समीप आ सकने योग्य अपूर्व संयम प्रगट नहीं होगा। 


कैसे, कहाँ स्थिति करें ? 
छे 


संस्मरणपोथी-२ 
[ ४४६-२] १ [ संस्मरण-पोथी २, प० ३ |] 


ग॒, द्वेष और अज्ञानका आत्यंतिक अभाव करके सहज शुद्ध आत्मस्वरूपमें स्थित हुए वह 
स्वरूप हमारे स्मरण, ध्यान और पाने योग्य स्थान है | 





१. जहाँ दया हैं वहाँ घर्म है, जिसके अठारह दोप नहीं वह देव है, तथा जो ज्ञानी और आरंभपरिग्रह- 
से विरत है वह गुरु है । 
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[ ४४६-३ ] है २ _[ संस्मरण-पोथी २, पृ० ५ ] 
स्वनज्नपदका ध्यान करे | 
७ 
[७३० ; रे [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ७ ] 
शुद्ध चेतन्य 
अनंत आत्मद्रव्य 
केवलज्ञान स्वरूप 
शुक्तिरूपसे 
वह्‌ 
जिसे संपूर्ण व्यक्त हुआ है, तथा व्यक्त होनेका 
जिन पुरुषोंने मार्ग पाया है उन पुरुषोंको । 
अत्यन्त भक्तिसे नमस्कार । 
७ 
[ ६९६ | ह [ संस्मरण-पोथी २, पु० ९ ] 
नपो जिणाणं जिदभवत्राणं | 
- जिततत्त्वसंक्षेप १ 


अनंत्त अवकाश है। 

उसमें जड-चेतनात्मक विश्व रहा है। 
विश्वमर्यादा दो अमूत॑ द्व॒व्योंसे है, 

जिनकी संज्ञा धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय है । 
जीव और परमाणा पुदुगल ये दो द्रव्य सक्रिय हैं । 
सव द्रव्य द्रव्यत्वसे शाइवत हैं । 

अनंत्त जीव हैं । 

अनंत्त अनंत परमाणु पुद्गल हैं । 

धर्मास्तिकाय एक है। 

अधर्मास्तिकाय एक है। 

आकाशास्तिकाय एक है। 

काल द्रव्य है | 

विश्वप्रमाण क्षेत्रावगाह कर सके ऐसा एक-एक जीव है। 


७ 
[ ४२२-२ ] फ [ संस्मरण-पोथी २, पु० १३ ] 
नमो जिणाणं जिदभवाणं | 
जिसकी प्रत्यक्ष दशा ही वोधरूप है, उस महापुरुषको धन्य है। 
जिस मतभेदसे यह जीव ग्रस्त है, वही मतभेद ही उसके स्वरूपका मुख्य आवरण है । 
वीतराग पुरुषके समागमके विना, उपासनाके विन्ा, इस जीवको मुमुक्षता कैसे उत्पन्त 


९३६ श्रीसद्‌ राजचन्द् 
हो ? सम्यग्ज्ञान कहाँसे हो ? सम्यग्दर्शन कहाँसे हो ? सम्यकचारित्र कहाँसे हो ? क्योंकि ये तीनों: 
वस्तुएँ अन्य स्थानमें नहीं होतीं । 

वीतरागपुरुषके अभाव जेसा वर्तेमानकाल है । 

हे मुमुक्ष ! वीतरागपद वारंवार विचार करते योग्य है, उपासना करे योग्य है, ध्यान 
करने योग्य है| 


[रे 


छ 
६१ ] [ संस्मरण-पोथी २, पृ० १५] 
जीवके वंधनके मुख्य हेतु दो-- ह दर 
राग और हे 
रागके अभावसे हेषका अभाव होता है। 
रागकी मुख्यत्ता है । 
रागके कारण ही संयोगमें आत्मा तन्मयवृत्तिमान है । 
वही कम मुख्यरूपसे है | 
. ज्यों ज्यों रागह्रेष मंद, त्यों त्यों कर्मवंध मंद और ज्यों ज्यों रागद्व ष तीब्र, त्यों त्यों कर्मबंध. 
तीत्र । जहाँ रागद्रेषका अभाव वहाँ कमवंचका सांपरायिक अभाव। ह 
रागद्वेंष होनेके मुख्य कारण-- 
मिथ्यात्व अर्थात्‌ 
असम्यग्दर्शन है । 
सम्यग्ज्ञानसे सम्यग्दर्शन होता है। 
उससे असम्यग्दर्शनकी निवृत्ति होती है | 
उस जीवको सम्यकचारित्र प्रगट होता है, 
जो वीतरागदशा है। 
संपूर्ण वीतरागदशा जिसे रहती है उसे 32023 जानते हैं । 


[ ४५०-२ ] ७ लीग हब कक 
जोव ! स्थिर दृष्टिसे तू अंतरंगमें देख, तो सरव॑ परद्रव्यसे ऐसा तेरा स्वरूप तुझे परम 
प्रसिद्ध अनुभवमें आयेगा | 
हे जीव ! असम्यग्दर्शनके कारण वह स्वरूप तुझे भासित नहीं होता। उस स्वरूपमें 
तुझे शंका है, व्यामोह और भय है। 
सम्यग्दर्शनका योग प्राप्त करनेसे उस अभासन आदिकी निवृत्ति होगी | 
हें सम्यग्दर्शनी ! सम्यकचारित्र ही सम्यग्दर्शनका फछ घटित होता है, इसलिए उसमें 
अप्रमत्त ही । हे सि 
जो प्रमत्तभाव उत्पन्न करता है वह तुझे कर्मवंधकी सुप्रततीतिका हेतु है । 
: हे सम्यकचारित्री ! अब शिथिलता योग्य नहीं | वहुत्त अंतराय था, वह निवृत्त हुआ तो 
अब निरंतराय पदमें शिथिलता किस लिए करता है ? 
छ 


[ ५ए८ ] ह ८ हि [ संस्मरण-पोथी २, पृ० २१ ] 
दुःखका अभाव करना सत्र जीव चाहते हैं । । 


- ढुःखका आत्यंतिक अभाव कैसे हो ? वह ज्ञात न होनेसे जिससे दुःख उत्पन्न हो उस मार्गे- 
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को दुःखसे छुड़ानेका उपाय जीव समझता है । 
जन्म, जरा, मरण मुख्यरूपसे दुःख हैं। उसका बीज कम है। कमंका बीज रागद्वेष है, 
अथवा इस प्रकार पाँच कारण हैं-- 
मिथ्यात्व 
अविरति 
प्रमाद 
कषाय 
' योग 
पहले कारणका अभाव होनेपर दूसरेका अभाव, फिर त्तीसरेका, फिर चौथेका, और अंतमें 
पाँचवें कारणका यों अभाव होनेका क्रम है। 
मिथ्यात्व मुख्य मोह है । 
अविरति गौण मोह है । 
प्रमाद और कषायका अविरतिमें अंतर्भाव हो सकता है। योग सहचारीरूपसे उत्पन्न होता 
है। चारों नष्ट हो जानेके बाद भी पुव्॑-हेतुले योग हो सकता है। 
प्र 


[ <३२३-२ ] ९, [ संस्मरण-पोथी २, पृ० २५ ] 
है मुनियो ! जब तक केवल समवस्थानरूप सहज स्थित्ति स्वभाविक न हो तव तक आप 
ध्यान और स्वाध्यायमें छीन रहें । 
जीव केवल स्वाभाविक स्थित्तिमें स्थित हो वहाँ कुछ करना बाकी नहीं रहा। 
जहाँ जीवके परिणाम वर्धमान, हीयमान हुआ करते हैं वहाँ ध्यान करतंव्य है। अर्थात्‌ ध्यान- 
लीनतासे स्व बाह्य द्रव्यके परिचयसे विराम पाकर निजस्वरूपके लक्ष्यमें रहना उचित है। 
उदयके धकक्‍्केसे वह ध्यान जब जब छूट जाये तब तब उसका अनुसंधान त्वरासे करना | 
बीचके अवकाशमें स्वाध्यायमें लीनता करनी | सर्व पर-द्वव्यमें एक समय भी उपयोग संग 
न प्राप्त करे ऐसी दशाका जीव सेवन करे तब केवलज्ञान उत्पन्त हो | 
७ 
[ ६८९ ] १० [ संस्मरण-पोथी २, पु० २७ |] 
एकांत आत्मवृत्ति । 
एकांत आत्मा | 
केवल एक आत्मा । 
केवल एक आत्मा ही | 
केवल मात्र आत्मा । 
केवल मात्र आत्मा ही । 
आत्मा ही । 
शुद्धात्मा ही । 
सहजात्मा ही । 
निविकल्प,शव्दातीत सहज स्वरूप आत्मा ही । 
छ 
११८ 
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[ ७६८ | ११ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० २९ ] 
७-१२-५४२ 
३१-११-२२ 
यों काल बीतने देना योग्य नहीं । प्रत्येक समयमें आत्मोपयोगसे उपकारी बनाकर निवृत्त 
होने देना योग्य है । 
अहो इस देहकी रचना ! अहो चेतन ! अहो उसका सामथ्य ! अहो ज्ञानी ! अहो उसकी 
गवेषणा ! अहो उत्तका ध्यान ! अहो उनकी समाधि ! अहो उन्तका संयम ! अहो उनका अप्रमत्त 
भाव ! अहो उनकी परम जागृति ! अहो उन्तका वीतराग स्वभाव ! अहो उनका निरावरण ज्ञान ! 
अहो उनके योगकी शांति ! अहो उन्तके वचन योगका उदय ! 
है आत्मन्‌ । यह सब तुझे सुप्रतीत होनेपर भी प्रमत्तभाव क्यों ? मंद प्रयत्न क्यों ? जघन्य 
मंद जागृति क्यों ? शिथिछत्ता क्‍यों ? आकुछता क्यों ? अंत्तरायका हेतु क्या ? 
अप्रमत्त हो, अप्रमत्त हो । 
परम जागृत स्वभावका सेवन कर, परम जागृत स्वभावका सेवन कर । 
छ 
[ ७६९ ] १२ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ३० ॥ 
तीज वेराग्य, परम आजंबव, बाह्मास्य॑त्त रत्याग । 
आहारकी जय । 
आसनकी जय | 
निद्राकी जय । 
योगकी जय । 
आरंभ-परिग्रह विरति | 
ब्रह्मचर्यमें प्रतिनिवात । 
एकांत्वास । 
अष्टांगयोग । 
सर्वज्ध्यान । 
आत्म ईहा | 
आत्मोपयोग । 
सूल आत्मोपयोग । 
अप्रमत्त उपयोग । 
केवल उपयोग | 
केवल आत्मा । 
अचित्य सिद्धस्वरूप | 


छ 
# संवत १९५४, १९वाँ मास आसोज सुदी ७; ३१वाँ वर्ष ११वाँ मास, २९वाँ दिन । [ जन्म-तिथि 


सं० १९२४, कार्तिक सुदी १५ होनेसे सं० १९५४ आसोज सुदी ७ को १शवाँ वर्ष, ११वाँ मास और 
२रवाँ दिन आता है। ] 


आंभ्यंतर-परिणाभावलोकनं-संस्मरण-पौथी २ ०३९ 


[ ७७० ] ६88१३ [ संस्मरण-पोथी २, पृ०३१] 
जिनचेतन्यप्रतिमा | 
सर्वागसंयम । 
एकांत्त स्थिर संयम । 
एकांत शुद्ध संयम । 
केवल बाह्यभाव निरपेक्षता । 
आत्मतत्त्वविचार | 
जगतत्तत््वविचार । मा वो 


जिनदरनृतत्त्वविचार | 
अन्य दर्शंनतत्त्वविचार | 


घवम॑सुगसत्ता । 

लोकानुग्रह । | पद़ति 

यथास्थित्त शुद्ध सनातन 

सर्वेत्कष्ट जयवंत्त ] ृत्ति 

घमका उदय 

७ 

[ ७७१ ] १४ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ३२ ] 
स्वपर परमोपकारक परमार्थभय सत्यधर्म जयवंत्त रहे । 
आइचर्यकारक भेद पड़ गये हैं | 
खंडित्त 
संपूर्ण करमेका साधन दुर्गंम दिखायी देता है । 
उस प्रभावमें महान अंत्तराय है। 
देश, काल आदि बहुत प्रतिकूल हैं । 
वीतरागोंका मत लोकप्रत्तिकूछ हो गया है। 
छ इस योजनाका उद्देश्य यह मालूम होता हैं कि एकांत स्थिर संयम, 'एकांत शुद्ध संयम” और 
'केवल बाह्यभाव निरपेक्षता' पूर्वक 'सर्वागसंयम' प्राप्तकर, उसके द्वारा 'जिनचैतन्यप्रतिमारूप' होकर, अर्थात्‌ 
अडोल आत्मावस्था पाकर जगतके जीवोंके कल्याणके लिए अर्थात्‌ मार्गके पुनरुद्धारके लिए प्रवृत्ति करनी 
चाहिए, । यहाँ जो (ृत्ति,' पद्धति” और 'समाधान' शब्द आये हैं, सो उनमें 'वृत्ति क्या है ?' इसके उत्तरमें 
कहा गया है कि 'यथास्थित शुद्ध सनातन॒सर्वोत्कृष्ट जयवंत्त धर्मका उदय करना' यह वृत्ति है। उसे 'किस 
पद्धतिसे करना चाहिए ? इसके उत्तरमें कहा गया हैं कि जिससे छोगोंको “धर्मसुगमता हो और लोकानुग्रह 
भी हो ४ इसके वाद “इस वृत्ति और पद्धतिका परिणाम क्या होगा ?' इसके समाधान' में कहा गया है कि 
'आत्मतत्व-विचार, जगततत्त्व-विचार, जिनदर्शनतत्त्व-विचारके और अन्य दर्शनतत्त्व-विचारफे संवंधमें 
संसारके जीवोंका समाधान करना । 

इसी संस्मरण-पोथीके आंक १८ में जो कहा गया हैं कि “परानुग्रह परम कारुण्यवृत्तिकी अपेक्षा भी 
प्रथम चैत्तन्य जिनप्रतिमा हो । चैतन्य जिनप्रतिमा हो ।---इस वाक्यसे भी यह बात अधिक स्पष्ट होती है । 

यहाँ यह स्पष्टीकरण श्रीमद्‌ राजचंद्रकी गुजराती आवृत्तिके संशोधक श्री मनसुखझभाई रवजीभाई 
मेहताके नोटके आधारसे लिखा गया है । 

[ श्री परमश्रुतप्रभावक-मंडरू, वम्बई द्वारा प्रकाशित श्रीमद्‌ राजचंद्र' ( हिन्दी ) के पृष्ठ ७२९ के 
फुटनोटसे उद्घृत । ] 
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रूढिसि जो लोग उसे मानते हैं उनके ध्यानमें भी वह सुप्रत्तीत मालम नहीं होत्ता । अथवा 
अन्यमतको वीतरागोंका मत समझ कर प्रवृत्ति करते रहते हैं । 

वीतरागोंके मतको यथार्थ समझनेकी उत्तमें योग्यत्ताकी बहुत कमी है । 

दृष्टिरागका प्रवल राज्य चलत्ता है। 

वेषादि व्यवहा रमें बड़ी विडंबना कर मोक्षमार्ग को अंत्तराय कर -ेठे हैं । 

तुच्छ पामर पुरुष विराधकवृत्तिकी धनी अग्रभागमें रहते हैं । 

किचित्सत्य बाहर आते हुए भी उन्हें प्राणघाततुल्य दुःख लगता हो ऐसा दिखायी देता है। 


[ ७७२ ] १५ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० २४ ] 


तब आप किसलिए उस धर्मका उद्धार चाहते हैं ? 
परम कारुण्य-स्वभावसे । 
उस सद्धर्मके प्रत्ति परमभक्तिसे । 
् 


५४६ |] १५ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० २५ | 


एवंभूत्त-दृष्टिसे ऋजुसूत्र स्थिति कर । 
ऋणजुसत्र- दृष्टिसे एवंभूत स्थित्ति कर । 
त्ंगम-दृष्टिसे एवंभत प्राप्ति कर । 
एवंभत्त-दृष्टिसे नंगम विशुद्ध कर । 

संग्रह- दृष्टिसे एवंभूत्त हो । 
एवंभत्त-दष्टिसे संग्रह विशुद्ध कर । 
व्यवहार-दृष्टिसे एवंभूत्तके प्रति जा | 
एवंभत्त-दृष्टिसे व्यवहारसे विनिवृत्त कर । 
शब्द-दष्टिसे एवंभूतके प्रत्ति जा। 
एवंभूत-दृष्टिसे शब्द निविकल्प कर। 
समभिरूढ-दष्टिसे एवंभूत अवलोकन कर | 
एवंभत-दृष्टिसे समभिरूढ स्थिति कर। 


एवंभत-दृष्टिसि एवंभूत हो । 
एवंभूत-स्थितिसे एवंभूत-दृष्टि शांत कर । 
5 शांति: शांति: शांति 
&छ 
[ ६०% | १७ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ३२७ ] 
में असंग शुद्धचेतन हूँ । 


वचनातीत निरविकल्प 
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एकांत्त शुद्ध 
अनुभवस्वरूप हूँ । 
में परम शुद्ध, अखंड चिद्धातु हूँ । 
अचिद्धातुके संयोगरसका यह आभास त्तो देखें ! 
आश्चयंवत्‌, आश्चयंरूप, घटना है। 
कुछ भी अन्य विकल्पका अवकाश नहीं है। 
स्थिति भी ऐसी ही है । 
७ 
[ ७७३ ] १८ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ३९ ] 
परानुग्रह परम कारुण्यवृत्तिकी अपेक्षा भी प्रथम चेत्तन्य जिनप्रततिमा हो ! 
चेतन्य जिनप्रतिमा हो। 
वेसा काल है ? 
उस विषयमें निविकल्प हो । 
वेसा क्षेत्रयोग है ? 
खोज । 
वेसा पराक्रम है ? 
अप्रमत्त शूरवीर हो । 
उतना आयुबल है ? 
व्या लिखना ? क्या कहना ? 
अंत्तमुंख उपयोग करके देख । 
5» शांति: शांति: शांति: 
छ 
[ ७७५ ] १० [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ४१ ] 
हैं काम ! है मान ! है संग-उदय ! 
हैं वचनवर्गंणा ! हे मोह ! हे मोहदया ! 
है शिथिलता ! आप किस लिए अंत्तराय करते हैं ? 
परम अनुग्रह करके अब अनुकूल हो जायें ! अनुकूल हो जायें ! 
७ 
[ ७७४ ] २० [ संस्मरण-पोथी २, पु० ४५ ] 
हे सर्वोत्कृष्ट सुखके हेतुभूत सम्यग्दर्शन ! तुझे अत्यंत भक्तिसे नमस्कार हो । 
इस अनादि-अनंत्त संसारमें अनंत्तानंत जीव तेरे आश्रयके विना अनंत्तानंत दुःखका अनुभव 
करते हैं । 
तेरे परमानुग्रहसे स्वस्वरूपमें रुचि हुई। परम वीतराग स्वभावके प्रति परम निश्चय हुआ। 
कृत्तकृत्य होनेका मार्ग अपनाया । 
हे जिन वीत्तराग | आपको अत्यंत्त भक्तिसे नमस्कार करता हूँ। आपने इस पामरपर 
अनंतानंत्त उपकार किये हैं । 
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हे कुंद कुंद आदि आचार्यो ! आपके वचन भी स्वरूपानुसंधानमें इस पामरको परम उपकार 
भूत हुए हैं। इसके लिए में आपको अतिशय भक्तिसे नमस्कार करता हूँ । 
हे श्री सोभाग ! तेरे सत्समागमके अनुग्रहसे आत्मदशाका स्मरण हुआ, उसके लिए तुझे 


नमस्कार हो । 
७ 


[ ७७६ ] २१ [ संस्मरण-पोथी २, पु० ४७ | 
जेसे भगवान जिनने निरूपण किया है वसे ही सर्व पदार्थंका स्वरूप है | 
भगवात्त जिनका उपदिष्ट आत्माका समाधिमागगं श्री गुरुके अनुग्रहसे जानकर, परम 
प्रयत्नसे उसकी उपासना करें । 
७ 
[ ६६२ ] र्र [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ४९ ] 
बंधविहाण विमुकक्‍्क, वंदिअआ सिरिवद्धमाणजिणचंदं । 
असिरिवीर जिणं वंदिअ, कम्सविभागं समासओ वुच्छ। 
कीरई जिएण हेऊहि, जेंणं॑ तो भ्रण्णए कम्मं ॥ 
उक्रस्मदव्वेहि सम्मं, संजोगो होई जो ऊ जीवस्स। 
सो बंधो नायव्बो, तस्स विओगो भवे सोक्खो॥ 
७ 


[ ४५७ ] र्३ [ संस्मरण-पोथी २, पृ० ५१ ] 
केवल समवस्थित शुद्ध चेतन 
े मोक्ष 
उस स्वभावका अनुसंधान वह 
मोक्षमाग 

प्रतीत्तिरूपमें वह मार्ग जहाँसे शुरू होता है वहाँ सम्पर्दर्शन । 
देश आचरणरूप वह पंचम गुणस्थानक । 
सर्व आचरणरूप वह पष्ठ गुणस्थानक | 
अप्रमत्तरूपसे उस आचरणमें स्थिति वह सप्त के 
अपूर्व आत्मजागृत्ति वह अष्टम ४५ 
सत्तागत स्थूल कषाय बलपुवंक स्वरूपस्थिति वह नवम थे 
सत्तागत सूक्ष्म न दशम 

उपशांत * 9 एकादशम  ,, 

क्षीण का है द्वादशम ञ 





१ यह सम्पूर्ण गाथा इस प्रकार है--वंधविहाण विमुक्क॑, वंदिआ सिरिवद्धमाणजिणचंदं । गई आईसूं 
वुच्छे, समासओ वंधसामित्तं । अर्थात्‌ कर्मवंधकी रचनासे रहित श्री वर्धभान जिनको नमस्कार करके गति 
और चौदह मार्गणाओं द्वारा संक्षेपसे वंधस्वामित्वको कहूँगा । 

२ श्र वीर जिनको नमस्कार करके संक्षेपसे क्मंविपाक नामक प्रन्थकों कहँगा । जो जीवसे किसी 
हेतु द्वारा किया जाता है, उस कर्म कहते हैं । 

३ अर्थके लिए देखें आंक व्यास्यानसार-२ का आंक ३० । 


आश्यंतर-परिणासावलोकन-संस्म रण-पोथी ३ ९्ड्रे 
संस्मरण-पोथी---३ 


[५८२ | रे [ संस्मरण-पोथी ३; पृ० हे 
3४ नमः 
सर्वज्ञ | जिन वीत्तराग 
र लॉ रस 
सवज्ञ है। 


रागह्रेषका आत्यंतिक क्षय हो सकता है | 

ज्ञानका प्रतिबंधक रागट्ठेष है । 

ज्ञान, जीवका- स्वत्वभूत धर्म है। च 
जीव, एक अखंड संपूर्ण द्रव्य होनेसे उसका ज्ञानसामर्थ्य संपूर्ण है । 


[ ५८३ ] २ [ संस्मरण-पोथी ३, पु० ७ ] 
सर्वज्ञपद वार॑वबार श्रवण करने योग्य, पठन करने योग्य, विचार करते योग्य, ध्यान करने 
योग्य और स्वानुभावसे सिद्ध करने योग्य है । 


संस्मरण-पीथी ३, पृ० ९ | 


[ ५८४ | मु 
सर्वज्ञदेव 
निम्नेथ गुरु 


के 

| 
स्॒वेज्ञदेव 
सिग्नथ गर 


उपशममूल धर्म दयामूल घर्म 
सर्वेज्ञ देव 
निम्न गुरु 
सिद्धांतमूल धर्म 
2 >&% २ 
सर्वज्ञदेव 
निम्न थ गुरु 
जिनाज्ञामूल धर्म 
(८ २ २ 
सर्वेज्ञका स्वरूप 
निर्ग्रंथका स्वरूप 
धर्मंका स्वरूप 
६ २ > 
सम्यक्‌ क्रियावाद 


७ 
८ 4] 
हक ७ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ११ ] 
3» नम: ढ 
प्रदेश 
समय | 
परमाणु 


द्र्व्य 
गुण | 
पर्याय 


थ्डड श्रीमद्‌ राजचन्द्र 
जड 
चेचन | 
छ 
[ ६९५० ] ५ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० १३ ] 
3७ नमः 
मूल द्रव्य शाबवत | 
मूल द्रव्य:---जीव, अजीव । 
८ € > 
पर्याय:--अशाश्वत्त | 
अनादि नित्य पर्यायः--मेरु आदि | 
७ 
[ ६९७-१ ] ६ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० १५,] 
3४० नमः 
सब जीव सुख चाहते हैं । 
दुःख सबको अप्रिय है। 
दुःखसे मुक्त होना सब जीव चाहते हैं । 
उसका वास्तविक स्वरूप समझमें न आनेसे वह दुःख नष्ट नहीं होता । 
उस दुःखके आत्यंतिक अभावका नाम मोक्ष कहते हैं । 
अत्यंत्त वीतराग हुए वित्ता आत्यंतिक मोक्षः नहीं होता । 
सम्यग्ज्ञानके विना वीतराग नहीं हुआ जा सकता । 
सम्यग्दर्शंनके विना ज्ञान असम्यक्‌ कहा जाता है। 
वस्तुकी जिस स्वभावसे स्थिति है, उस स्वभावसे उस वस्तुकी स्थिति समझमें आनेको 
सम्यग्ज्ञान कहते हैं । 


[ संस्मरण-पोथी ३ पृ० १६ ] 
सम्यग्ज्ञानदर्शनसे प्रतीत हुए आत्मभावसे आचरण करना चारित्र है। 
इन तीनोंकी एकत्तासे मोक्ष होता है। 
जीव स्वाभाविक है.। 
परमाणु स्वाभाविक है । 
जीव अनंत्त हैं । 
परमाणु अन॑त्त हैं 
जीव और पुद्गलका संयोग अनादि है। 
जब तक जीवका पुद्गल-संवंध है, तव तक सकर्म जीव कहा जाता है । 
भावकमंका कर्ता जीव है । 
भावकमंका दूसरा नाम विभाव कहा जाता है | 
भावकर्मके हेतुसे जीव पुदुगलको ग्रहण करता है। 
उससे तैजस आदि शरीर और ओऔदारिक आदि दरीरका योग होता है। 


आशभ्यंत्तर-परिणामावलोकन-संस्म रण-पोथी ३ ९४५ 


[ संस्मरण-पोथी ३, पृ० १७ ] 
भावकर्मसे विमुख हो तो निजभाव परिणामी हो । 
सम्यग्दशनके विना वस्तुत: जीव भावकर्मसे विमुख नहीं हो सकता | 
सम्यग्दशन होनेका मुख्य हेतु जिनवचनसे तत्त्वार्थ प्रतीति होना है। 


[ ५४७ ] ७ | संस्मरण-पोथी ३, पृ० १९ ] 

में केवल शुद्ध चेत्तन्यस्वरूप सहज निज अनुभवस्वरूप हूँ । 

व्यवहार दृष्टिसे मात्र इस वचनका वक्ता हूँ । 

परमार्थसे उस वचनसे व्यंजित मूल अथरूप हूँ । 

आपसे जगत भिन्‍त है, अभिन्‍न है, भिन्‍नाभिन्‍्न है ? 

भिन्‍त, अभिन्न, भिन्‍नाभिन्‍त, ऐसा अवकाश स्वरूपमें नहीं है । 

व्यवहा रदृष्टिसे उसका निरूपण करते हैं । 

--जगत मेरेमें भासमान होनेसे अभिन्‍त है, परन्तु जगत जगत्तस्वरूपसे है, मैं स्वस्वरूप- 
से हूँ, इसलिए जगत मुझसे सर्वथा भिन्‍्त है । इन दोनों दृष्टियोंसे जगत्त मुझसे भिन्‍नताभिन्‍न है। 

35 शुद्ध निविकल्प-चेत्तन्य | 


[७५५ | कि [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० २३ ] 
3» नमः 
केवल ज्ञान-- 
एक ज्ञान । 


सर्व अन्य भावोंके संसगंसे रहित एकांत शुद्धन्ान । 

स्व॑ द्रव्य, क्षेत्र काल, भावका सव प्रकारसे एक समयमें ज्ञान । 
उस केवलज्ञानका हम ध्यान हूँ 

निजस्वभावरूप है। 


स्वत्तत्वभूत है । 
निरावरण है। 
भेद है। 
निविकल्प है । 
सर्व भावोंका उत्कृष्ट प्रकाशक है। 
ही 
[ ७५६ | ९, [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० २४ ] 


में केवल ज्ञानस्वरूप हूँ, 

ऐसा सम्यक प्रतीत होता है। 

वेसा होनेके हेतु सुप्रतीत हैं । 

सब इन्द्रियोंका संयम कर, सव्‌ द्रव्यसे निजस्वरूपको व्यावृत्त कर, योगको अचलकर, उप- 
योगसे उपयोगकी एकता करनेसे केवलज्ञान हा है। 


११९, 


९४९ श्रोसद्‌ राजचन्द्र 


१० [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० २७ ] 
.. . . आकाश वाणी | 
तप करें, तप करे; शुद्ध चतन्यका ध्यान करें, शुद्ध चंतन्यका ध्यान करें। 
७ 


[ ८५८ | ११ 

में एक हूँ, असंग हूँ, सर्वे परभावसे मुक्त हूँ | 
असंख्यात प्रदेशात्मक निजावगाहना प्रमाण हूँ । 
अजन्मा, अजर, अमर, शाइवत हूँ । स्वपर्याय-परिणामी समयात्मक हूँ 
शुद्ध चेतधयस्वरूपके मात्र निविकल्प हूँ। 


[ संस्मरण-पोथी ३, प्र० २९ ] 





[ ६००-२ ] १२ [ संस्मरण-पोथी ३, प्र० ३१ | 
+ शुद्ध चेतन्य। 
शुद्ध चत्तत्य | शुद्ध चेत्तन्य । 
€ #€ >» 
सदभावकी प्रतीति-सम्यग्दर्शन | 
ऋ २€६ > 
शुद्धात्मपद । 


>> »% 
ज्ञानकी सीमा कौनसी ? 
निरावरण 40482 स्थिति क्या ? 
अद्वेत ए ? 
ध्यान और अध्ययन ? 
उ० अप्‌० 
पु हे 
[७७७-१ ] श्३े [ संस्मरण-पोथी ३; पृ० २३५ ] 
ठाणांगसुत्रमें निम्नलिखित सूत्र क्या उपकार होनेके लिए लिखा, इसका विचार करे | 


आभ्यंत्तर-परिणामावलोकन-संस्सरण-पोथी ३ ९७७ 


'एगे समणे भगवं महावीरे इमीसेणं ऊसप्पिणीए चउवीसं तित्थयराणं चरमे त्तित्थयरे सिद्धे 
बुद्धे मुत्ते परिनिव्वुडे सब्वदु:खप्पहीणे । 
् 
[ ७७छ्रे ] .. श४ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ३७ ] 
आशभ्यंत्तर भान अवधृत, 
विदेहवत्‌, 
जिनकलपीवत्‌, पर 
सर्व परभाव और विभावसे व्यावृत्त, निज स्वभावके भानसहित्त, अवधुृत्तवत्‌, विदेहवत्‌, 
जिनकल्पीवत्‌ विचरनेवाले पुरुष भगवानके स्वरूपका ध्यान करते हैं। हर 
७ र ४ 
५ | णु< थी ० 
[७५२ परेवत्तिक कटी कस १५ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ३९५ ] 
संग और स्नेहपाशको तोड़ना ( अततिशय विषम होते हुए भी तोड़ना, क्योंकि दूसरा कोई 
उपाय नहीं है । ) | 
आशंका--जो स्नेह रखता है, उसके प्रति ऐसी ऋर-दृष्टिसे वतन करना, क्या यह कत्त- 
घ्तता अथवा निर्दयता नहीं है ? हु हक उस 
समाधान-- 


(<३४-२ | १६ [ संस्मरण-पोथी ३, पु० ४० ] 
स्वरूपबोध । 
योग निरोध । 
सर्वधर्म स्वाधीनत्ता । 
धर्ममूत्तिता । 
सर्वप्रदेश संपूर्ण गुणात्मकता । 
सर्वांग संयम । 
लोकपर निष्कारण अनुग्रह । 


[८१५] ५७ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ४३ ] 
3४ नमः 
सर्वज्ष--वीत रागदेव | 
( स्व॑ द्रव्य, श्रेत्र, कार, भावका सव प्रकारसे ज्ञाता, रागद्वेषादि सब विभावोंको जिसने 
क्षीण किया है वह ईश्वर है। ) 
वह पद मनुष्यदेहमें संप्राप्त होने योग्य है। 
जो संम्पूर्ण वीतराग हो वह संपूर्ण सर्वज्ञ होता है। 


#ऋ € २६ 


ह संपूर्ण वीत्तराग हुआ जा सकता है, ऐसे हेतु सुप्रत्तीत हैं | 
छ 


१, श्रमण भगवान महावी र एक है। वे इस अवसर्पिणी-कालमें चौवीस तीर्थकरोंमें अंतिम तीयंकर 
हैं; वे सिद्ध हैं बुद्ध हैं, मुक्त हैं, परिनिवृुत है, और जिनके सब वुःख क्षीण हो गये हैं । 


९.४८ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 
[ ७९० ] १८ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ४५ ] 
प्रत्यक्ष निज अनुभवस्वरूप हूँ, इसमें संशय नहीं है । 
उस अनुभवमें जो विशेष संबंधी न्‍्यूनाधिकता होती है, वह यदि दूर हो जाये तो केवल 
अखंडाका र स्वाचुभव स्थित्ति रहे । 
अप्रमत्त उपयोगसे वैसा हो सकता है। 
अप्रमत्त उपयोग होनेके हेतु सुप्रतीत हैं । उस त्तरह वर्तत किया जाता है, वह प्रत्यक्ष 
सुप्रतीत्त है । 
अविच्छिन्न वेसी धारा रहे तो अद्भुत अनंत ज्ञानस्वरूप अनुभव सुस्पष्ट समवस्थित रहे-- 
७ 


[ ८१३ | १९, [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ४७ ] 
: सर्व चारित्र वशीभूत करनेके लिए, सर्व प्रमाण दूर करनेके लिए, भात्मामें अखंड वृत्ति 
रहनेके लिए, मोक्षसंबंधी सर्व॑ प्रकारके साधनोंकी जय करनेके लिए “ब्रह्मच्य' अद्भुत अनुपम 
सहायकारी. है, अथवा मूलभूत है । डे 


[ ७८७ | २० [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ४९ ] 


[ ७८६-२ |] २१ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ५१ ] 
जागृत सत्ता । 
ज्ञायक सत्ता | 


आंत्म स्वरूप | 
&छ 


[ ७८६-३ | श्र [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ५० ] 
सर्वज्ञोपदिष्ट आत्माको सदगुरुकी कृपासे जानकर निरंत्तर उसके ध्यानके लिए विचरना, 
संयम और तपपुर्वक-- 
छ 
[ ७८६-४ |] २३ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ५२ | 
अहो ! सर्वोत्कृष्ट शांत रसमय सन्मार्ग-- 
अहो ! उस सर्वोत्कृष्ट शांत रसप्रधान मार्गके मूल सर्वज्देव-- 
अहो ! उस सर्वोत्कष्ट शांत रसको जिसने सुप्रतीत कराया ऐसे परमक्ृपालु सद्गुरुदेव-- 


इस विश्वमें सर्वकाल आप जयवंत्त रहें । 
छ 


[ ६९७-२ ] र्‌ढ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ५४ ] 
3» नमः 
विद्व अनादि है । 
आकाश सर्व व्यापक है । 
उसमें लोक स्थित है । 
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जड-चेतनात्मक लोक संपुर्ण भरपुर है। 
धर्म, अधमं, आकाश, काल और पुद्गल ये जड द्रव्य हैं । 
जीव द्रव्य चेतन है। | 
धर, अधर्म, आकाश, काल ये चार अमूत्तं द्रव्य हैं | 
वस्तुतः काल औपचारिक द्रव्य है । 
धर, अधर्म, आकाश एक एक द्रव्य हैं। । 
काल, पुदूगल और जीव अनंत द्रव्य हैं । हक 
[संस्मरण-पोथी ३, पु० ५५] 
द्रव्य गुणपर्यायात्मक है | 
७ 
[ ६३३-३ ] र्ष्‌ [ संस्मरण-पोथी ३, पु० ५७ ] 
परम गुणमय चारित्र (बलवान असंगादि स्वभाव) चाहिए। 
परम निर्दोष श्रुत । 
परम प्रत्ीत्ति । 
परम पराक्रम | 


परम इंद्रियजय | 
2९ >८ »< 


* मूलका विशेषत्व | 

, मार्गके आरंभसे अनंत्तपर्यतकी भद्धूत संकलना । 
. निविवाद-- 

* मुनिधमंप्रकाश । 

. गृहस्थधर्म प्रकाश । 

६. निर्म्थ परिभाषानिधि-- 

७, श्रुतसमुद्र प्रवेशमार्ग । 


>> ०८ >ए >>) ७ 


७ 
[ ८०० | २६ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ५८ | 
स्वपर-उपका रका महान कार्य अब कर ले ! त्वरासे कर ले ! 
अप्रमत्त हो--अप्रमत्त हो। 
क्या कालका क्षणवारका भी भरोसा आय पुरुषोंने किया है ? 
है प्रमाद | अब तू जा, जा | 
हे ब्रह्मचय ! अब तू प्रसन्न हो, प्रसन्‍न हो । 
हे व्यवहा रोदय ! अब प्रबलृतासे उदय आकर भी तू शांत हो, शांत । 
हे दीघंसूत्रता ! सुविचारका, धेर्यंका, गंभीरताका परिणाम तू क्यों होने देना चाहती है ? 
हे बोधबीज ! तू अत्यंत हस्तामलकवत्‌ वर्तन-कर, वर्तत कर | 
हे ज्ञान ! तू दुगंमको भी अब सुगम स्वभावमें ला दे । 


९५० श्रीसद्‌ राजचन्द् 


[ संस्मरण-पोथी ३, पु० (० ] 
हे चारित्र ! परम अनुग्रह कर, परम अनुग्नह कर । 
हे योग ! आप स्थिर होवें, स्थिर होवें। 
हे ध्यान ! तू निजस्वभावाकार हो, निजस्वभावाकार हो ? 
हे व्यग्रता ! तू जाती रह, जाती रह । 
है अल्प कि सध्य अल्प कषाय ! अब आप उपश्ांत होवें, क्षीण होवें। हमें आपके प्रति 
कोई रुचि नहीं रही । श्य 08 
हे सर्वज्ञपद ! यथार्थ सुप्रतीत्तरपसे तू हृदयावेश कर, हृदयावेश कर | 
हें असंग निम्न॑थपद ! तू स्वाभाविक व्यवहाररुप हो । 
हे परम करुणामय सर्व परमहितके मूल वीतरागधर्म ! प्रसन्न हो, प्रसग्न हो । 
हे आत्मनु ! तू निजस्वभावाकार वृत्तिमें ही अभिमुख हो । अभिमुख हो | ४ 
[ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ६१ ] 
है वचनसमिति ! हे काय-अचपलता ! है एकांतवास और असंगता ! आप भी प्रसन्न होवें, 
प्रसन्‍त होवें । | 
खलबली करती हुईं जो आभ्यंत्तर वगंणा है या तो उसका आशभ्यंतर ही वेदन कर लेता, 
या तो उसे स्वच्छपुट देकर उपशांत कर देना । 


जेसे निःस्पृहता बलवान वेसे ध्यान बलवान हो सकता है, कार्य बलवान हो सकता है । 


> ७ 
[७८१ | २७ [ संस्मरण-पोथी ३, पृ० ६३ ] 

*इणमेव निरगंथं पावयर्ण सच्च॑ अणुत्तरं केवलियं पडिपुणं संसुद्धं णेयाउयं सल्लकत्तणं 
सिद्धिभग्गं मुत्तिमर्गं विज्जाणसरगं निव्वाणसग्गं अवितहससंदिद्धं सब्वदुवखप्पहीणमसग्गं, एत्थं ठिया 
जीवा सिज्ज्नंति बुज्ञंति मुच्चंति परिणिव्वायंत्रि सन्वदुक्खाणमंतं करंति तहा त्माणाएं तहा 
गच्छामो तहा चिट्ठामो तहा णिसियामो तहा सुयद्वामो तहा भुंजामो तहा भासामो तहा अब्भुट्ठामो 
तहा उद्ठाए उद्ठेमोत्ति पाणाणं भूयाणं जीवाणं सत्ताणं संजमेणं संजमामोत्ति । 


हा 
[ ८७२ |] २८ 
शरीरसंबंधी दूसरी बार आज अप्राक्ृत् क्रम शुरू हुआ । 


€ ३ »€ 
ज्ञानियोंका सनातन सन्‍्समार्ग जयवंत्त रहे ! 
. फागुन वदी १३, सोम, सं० १९५७ 


१, भावार्थ--यह ही निग्नथ-प्रवचन सत्य, अनुत्तर--शेष्ठ, सर्वज्ञका, प्रतिपूर्णसंशुद्ध--सर्वथा संशुद्ध, 
न्याययुक्‍त, शल्यको काटनेवाला, सिद्धिमार्ग, मुक्तिमार्ग, विज्ञानमार्ग, निर्वाणमार्गग अवितथ--सत्य, असंदिग्ध 
और सर्व दुःख नाशक है । उसकी आज्ञासे उस प्रकारसे चले, रहें, वैठें, करवट बदलें, खायें, बोलें, गुरु आदिके 
सामने खड़े होवें और उठें कि प्राण-भूत-जीव-सत्त्वोंकी हिंसा न हो। ऐसे संयमका आचरण हो । 


आभ्यंतर-परिणामावलोकन-संस्म रण-पोथी ३ ९५१ 


[ ७८२ ] २०, 
7 हिं० आ० शु० १ १९५४ 
39 नमः 
सर्व विकल्पका, त्तकका त्याग करके 
मन्तका ] 
वचनका | 
कायाका ५... जय करके 
इंद्रियका | 
आहारका | 
निद्रांका ) 


निविकल्परूपसे अंत्तमुंखवृत्ति करके आत्मध्यान करना। मात्र निर्बाध अनुभवस्वरूपमें 
लीनत्ता होने देना, दूसरी चिन्तना व करता | जो जो तक॑ आदि उठें उन्हें विस्तृत न करते हुए 
उपशमन करना ) 


| 
३० 
वीतरागदर्शन संपक्षेप 


मंगलाचरण--शुद्ध पदको नमस्कार | 
भूमिका--मोक्ष प्रयोजन । 
उस दुःखके मिटनेके लिए भिन्‍न भिन्‍न मत्तोंका पृथक्‍करण कर देखते हुए उनमें वीतराग 
दर्शन पूर्ण और अविरुद्ध है, ऐसा सामान्य कथन । 
उस दर्शंनका विशेष स्वरूप । 
उसकी जीवको अप्राप्ति तथा प्राप्तिसे अनास्था होनेके कारण | 
मोक्षाभिलाषी जीव उस दर्शनकी केसे उपासना करे । 
आस्था--उस आस्थाके प्रकार और हेतु । 
विचार--उस विचारके प्रकार और हेतु । 
विशुद्धि--उस विशुद्धिके प्रकार और हेतु । 
मध्यस्थ रहनेके स्थान--उसके कारण | 
शंकाके स्थान--उसके कारण | 
पत्तित होनेके स्थान--उसके कारण | 
उपसंहार | 
आस्था-- कप 
पदार्थ का अचित्यत्व, बुद्धिमें व्यामोह, काछ॒ंदोष एऐ 


श्रीमद राजचद्ध ग्रंथ 
समाप्त 


करी कर ५ 
परिशिष्ट १ 
पत्रोंके सम्बन्धर्में विशेष जानकारी 
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अवतरणोंकी वर्णानुक्रम-स्ल्चि 


अवत्तरण स्थल पृष्ठ-पंक्ति 
अखे (खे) पुरुष (ख) ओक वरख हे (है) (एक सवेया) ५३२३-३३ 
अजेयं ष्टव्यस्‌ [उत्तरपुराण प० ६७, ३१२९]. ६०-४ 
अधुवे असासयंमि संसारंमि दुबखपउराए। 
कि नाम हुज्ज कम्मं जेणाहं दुग्गई च गच्छिज्जा ॥ .. (उत्तराष्ययन८-१) १२३४-३५ 
अनुक्रमे संयम स्पर्णतोजी, पाम्यो क्षायिकभाव रे । 
संग्रम श्रेणी फूलडेजी, पूजुं पद निष्पाव रे ॥| ३२५८-२८, रे५०-२,१६ 


शुद्ध निरंजन अलख अगोचर, एहि ज साध्य सुहायो रे । 
'ज्ञानक्रिया अवलंबी फरस्यो, अतुभव सिद्धि उपायो रे॥ 
राय सिद्धारथ वंश विभूषण, त्रिशला राणी जायो रे। 
अज अजरामर सहजानंदी, ध्यानभुवनमां ध्यायो रे ॥ [संयमश्न णी स्तवन् १-२ 
| पंडित उत्तमविजयजो, प्रक- 
४ रणरत्ताकर भाग २ पृ० ६९९]. ३५५९-१६ 
अन्य पुरुषको दृष्टिमें, जग व्यवहार लखाय। 
वृन्दावन जब जग नहीं, कौन (को) व्यवहार बताय ॥ [विहा रृन्दावन | ५७४-२ 
अलखनाम धुनी लगी गगनमें, मगत भया मन मेराजी | 
आसन मारी सुरत दृढ धारी, दिया अगम घर डेराजी, दरश्या अलख देदाराजी ॥ 
[छोटम, अध्यात्म भजनमाला 
पद १३३ पु ४९, प्र० कहानजी 
धर्मसिह मुंबई १८९७] २०९७-१३ 


अल्पाहार निद्रा वश करे, हेतस्नेह जगथी परिहरे । 

लोकलाज नवि घरे लगार, एक चित्त प्रभुथी प्रीत धार ॥ [स्वरोदयज्ञान-चिदानंदजी]. १९०-४ 
(सब्वत्थुवहिणा बुद्धा, संरकखणपरिग्गहे |) 

अवि अप्पणो वि देहंसि, वायरंति समाइय॑ ॥ [दशवैक्नालिक अ. ६-२२]. ९२०-२९, 
अहनिश अधिको प्रेम लगावे, जोगानल घटमाँहि जगावे । 

अल्पाहार आसन दढ धरे, नग्नत थकी निद्रा परिहरे॥ [स्वरोदयज्ञान-चिदानंदज्ी|. १९००-२६ 
अहो जिणेहि असावज्जा, वित्ती साहूण देसिआ। 


घुक्‍्खसाहणहेउस्स साहुदेहस्त धारणा ४ [दरशवेकालिक सूत्र अध्ययन ५-९२ ७१८-४ 
अहो निच्च॑ तवो कम्मं सब्वबुद्धेहि वण्णिअं । 
जाव लज्जाससा वित्ती एगभत्तं च भोय्ण 0. [दशवेकालितकसूत्र अध्ययन ६-२३]. ७१८-१० 


अज्ञानतिमिरान्धानां ज्ञानांजनशलाकया । 
चक्षुरुन्‍्मीलितं येन तस्मै श्री गुरवे नमः ॥। [गुरुगोता, ४५]... ७१४७-३१, ७७७-३१ 


२८६ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 
अवतरण स्थल 


आणाए धम्प्तो आणाए तवो ॥ [उपदेशपद-हररिभद्गसूरि 
आतमध्यान करे जो कोउ, सो फिर इणमें नावे । 
वाक्यजाछ बीजुं सौ जाणे, एह तत्त्व चित्त चावे ॥ 


[आनंदघन चोवीशी- मुनिसुत्रतनाथजिन्तस्तवन] 


आशय आनंदघनतणो, अति गंभीर उदार। 
बालक बांह्य पसारीने, कहे उदधि विस्तार ॥ 
[आनंदघन-चोवीशी के अंतमें ज्ञानविमलसूरिकी गाथा | 


आशा एक मोक्षको होय, दुजी दुविधा नवि चित्त कोय । 

ध्यान जोग जाणो ते जीव, जे भवदुःखथी डरत सदीव ॥ [स्वरोदयज्ञान-चिदानंदजी | 

इच्छाद्वेषविहीनेन सवंत्र समचेत्तसा । 

भगवदभक्तियुक्त न प्राप्ता भागवती गतिः। [श्रीमद्‌ भागवत्‌, स्कंध ३, 
अध्याय २४, इलोक ४७] 


इंगला पिंगला सुखमना, ये तिनुंके नाम । 
भिन्‍न भिन्‍न अब कहत हूँ ताके गुण अरु धाम ॥ स्त्रिरोदयज्ञान-चिदानंदजी ] 
इणसेव निर्ग थं पावयणं सच्च॑ अणुत्तरं केवलियं पडिपुण्णं 
संसुद्ध णेयाउयं सल्‍लकत्तणं सिद्धि सरग॑ सुत्तिसरयं 
निज्जाणमग्गं निव्वाणसग्गं अवितहमसंदिद्धं 
सव्वदुक्खप्पहीणमग्गं । एत्थंठिया जीवा सिज्झंति 
बुज्झंति सुच्चंति परिणिव्वायंति सब्बदुकखाणमंत्त 
करेंति | तमाणाए तहा गच्छामो तहा चिट्ठामो तहा 
णिसीयामो तहा तुयट्ठामो तहा भुंजासो तहा 
भासामो तहा अब्भुद्दामो तहा उद्गाए उद्देमो त्ति 
पाणाणं भुयाणं जीवाणं सत्ताणं संजमेणं संजमामों त्ति। [सत्रक्ृतांग श्र्‌. २-७-१५] 
इणविध परखी मन विथरामी, जिनवर गुण जे गावे । 
दीनवंधुनी महेर नजरथी, आनंदंघन पद पावे ॥ 

हो मल्लिजिन सेवक केम अवगणोए | 

[आनंदधन चोवीसी-मल्लिनाथजिन स्तबन] 


ऊँचनीचनो अंतर नथी, समज्या ते पाम्या सदगति | [प्रीतमस्वामी--क्रवक्रामां वव्या] 


उपन्ने वा विगमे वा थुवेइ वा [आगम] 
उवसंतखीणमोहो मगर्गं जिणभासिदेण सम्ुवगदों । 
णाणाणुमग्गचांरी निव्वाणपुरं वज्जदि धीरो ॥ [पंचास्तिकाय ७०] 


ऋषपभजिनेश्च र प्रीतम माहरो रे, ओर न चाह रे कंत । 
रीक््यो साहिब संग न परिहरे रे, भांगे सादि अनंत्त ॥ ऋषपभ० 
[आनंदघन चोवीशी-ऋप मजिन-ह्त्रवन्त १] 


पृष्ठ-पंक्ति 
२०९९-२६ 


३६१-९ 


८८००-१७ 


१९०-११ 


२६४-२८ 


१८०९-३१ 


९,५०-२० 


३९०३-२५ 
२६६-२६ 
११८-११ 


७२३-१२ 


६५६-२५ 


परिशिष्ट ३ ९८७ 
- अवतरण स्थल पृष्ठ-पंक्ति 


एक कहे सेवीए विविध किरिया करी, फल अनेकांत छोचन न देखे | 
फल अनेकांत किरिया करी बापडा, रडवडे चार गतिमांहि लेखे ॥ 
आनंदघन चोवीशी-अनंतरजिन स्तवत्त] .. ८०५-२४ 


एक देखिये जानिये, (रमि रहिये इकठौर। 
समल विमल न विचारिये, यहै सिद्धि नहि और ॥)  [समयसार नाटक जीवद्वार 
२० पृ० प० पं० बनारसीदास 
जेन ग्रन्थरत्नाकर कार्यालय, 
मुंबई | ३१५०-२० 


एक परिनामके न करता दरव दोई, 
दोई परिन्ताम एक दर्व न धरतु है । 
एक करतृति दोई दर्व॑ कबहूं न करे । 
दोई करतृति एक दर्व न करतु है । 
जीव पुद्गल एक खेत अवगाही दोउ, 
अपने अपने रूप, कोउ न टरतु है । 
जड़ परिनामनिको, करता है पुद्गल, 


चिदानंद चेतन सुभाव आचरतु है॥ 
[समयसार-ताटक-कर्ताकमं-क्रियाद्वार १० पृ० ९४] ३६१-२२, १९२-११ 


एगं जाणई सो ००००००००००४०००५० 
एगे समणे भगव महावीरे इसीए 
ओसप्पिणीए चउव्बीसाए' तित्थयराणं 
चरिसतिथ्थयरे सिद्धे बुद्धे मत्ते परिनिव्वुडे (जाव) 
सब्वदुक्सप्प हीणे । ठिणांगसुत्र ५३ पृ० १५, 
आगमोदय समिति ] ९४७-१ 


एनुं स्वप्ने जो दर्शन पामे रे, तेनुं मल न चढे बीजे भामे रे । 
थाय कृष्णनों लेश प्रसंग रे, तेने न गमे संसारनो संग रे ॥१॥ 
हसतां रमतां प्रगट हरि देखुं रे, मारु जीव्यु' सफछ तव लेखुं रे, [उद्धवगीता क ८८-७, ८७-७ 


मुक्तानंदनो नाथ बिहारी रे, ओवा जीवनदोरी अमारी रे॥र॥. मुक्तानंदस्वामी]).._ ३८६-२६ 
[सिगचारियं चरिस्सासि] एवं पुत्ता जहासुख, 

अम्सापिर्'शाह अणुण्णाओं जहाइ उर्वाहि तओ] त्तराष्ययन्-१९-८५]. १५६०३ 
(तूठो तृठो रे मुज साहिब जगततनो तूठो) 

ए श्रीपाठनो रास करंतां ज्ञान अमृतरस वृठयों [्रीपालरास खंड ४ 


(वूठी) रे ॥मुज० पृ० १८५ विनयविजय 
यशोविजयजी] ५३२८-१३ 


के श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


अवतरण - स्थल ह पृष्ठ-पंक्ति 
ऐसा भाव निहार नित, कीजे ज्ञान विचार | हे 
मिटे न ज्ञान विचार बिन, अंतर-भाव-विकार ॥ सस्विरोदयज्ञान-चिदानंदजी ] १९१-५ 
कस्सदव्वेहि सम्मं संजोगो होइ जो उ जीवस्स । (आचारांग अ० ७, १. 
सो बंधों न्ञायव्वों तस्स विओगो भव मुक्खों ॥ नियुक्ति गा० २६०] ८९६-५, ९१७-५ 
करना फकोरी क्‍या दिलगोरी सदा मगन मन ह 
रहेनाजी । किबी रजी ] २९८-१७ 


कर्ता मटे तो छटे कर्म, ए छे महा भजननो मर्म 
जो तुं जीव तो कर्ता हरि, जो तु शिव तो वस्तु खरी 
तुं छो जोव ने तुं छो नाथ, एम कहो अखे झटक्या हाथ ॥ [अखाजो, अक्षय भगत कवि]. ३५०-९ ३ 


काल ज्ञानादिक थकी, लही आगम अनुमान | 


गुरु किरपा करी करत हूँ, शुचि स्वरोदयज्ञान || स्विरोदयज्ञान-चिदानंद जो ] १८९-७ 
कि बहुणा इह जह जह, रागद्दोसा लहुं बिलिज्जंति । 
तह तह पयट्टिअव्बं, एसा आणा जिणिदाणम्‌ ॥ [उपदेशरहस्य, यशोविजयजी| ४११५-१५ 


कीचसो कनक जाके, नीचसो नरेसपद, 
मीचसी मिताई, गरुवाई जाके गारसी । 
जहरसी जोग जाति, कहरसी करामाति ; 
हहरसी हौस, पुद्गल छबि छारसो | 
जांूंसो जगबिलास; भालसौ भुवनवास ; 
काऊसी कुटुंबकाज, लोकेलाज लछारसी । 


सीठसो सुखसु जाने, बीठसो बखत मान; [समयसार-नाटक 
ऐसी जाकी रीति ताहि, बंदत बनारसी ॥ बंधद्वार १९ पु२३४-५] ६७३-२५ 
गुरुणो छ दाणुबत्तगा सित्रक्ृतांग प्रथम श्रुतस्कंध 


द्वितीय अध्ययन उद्देश २, 
गाथा ३२] ६१०-११ 


गुरु गणघर गुणधर अधिक प्रचुर परंपर और । स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा-पं ०जयचंद्रकृत 
ब्रत तपधर तनु नगनतर वंदी वृष सिरमौर ॥ अनुवादका मंगछलाचरण] ५३३-३१,८९१-१८ 
घट घट अंतर जिन बसे, घट घट अंतर जेन समयसार-नाटक,ग्रंथ- समाप्ति 

मत मदिराके पान सें मतवारा समजे न । ओर अंतिम प्रशस्ति [| ८७४-३० 


चरमावतं हो चरम करण तथा रे, भव परिणति परिपाक | 

दोष टछ्छे बठी दष्टि खले भछोी रे, प्रापति प्रवचन वाक ॥१॥ 

परिचय पातिक घातिक साधुशु रे, अकुशल अपचय चेत । 

ग्र'य अध्यात्म श्रवण, मनन करो रे, परिशीलन नयहेत ॥२॥ 

मुगध सुगम करी सेवन लेखते रे, सेवन अगम अनुप | [आनंदधघच-चोवीशो-संभवजिन 

देजो कदाचित्‌ सेवक याचना रे, आनंदधन रसरूप ॥३॥ स्तवन]. ८२१२-३० 


परिशिष्ट ३ ९८९ 


अवतरण स्थल पृष्ठ-पंक्ति 
चाहे चकोर ते चंदने, मधकर मालती भोगी रे | ([आठ-्योगदष्टिकी सज्ञाय 
तिम भवि सहज गुणे होवे, उत्तम निमित्त संजोगी रे ॥ प्रथमद्ृष्टि-गा.१३ यशोविजयजी] ७५८-१६ 
चित्रसारी न्यारी, परजंक न्यारों, सेज न्यारी 
चादरि भी न्यारो, ईहाँ जूठी मेरी थपना। 
अतीत अवस्था सैन, निद्रावाहि कोऊ पै न, 
विद्यमान पलरूक न, यामें अब छपना | 
स्वास ओ सुपच दोउ, निद्राकी अलंग बुझे 
सूझ सब अंग लखि, आतम दरपना । 
त्यागी भयो चेतन, अचेतनता भाव त्यागि, [समयसार-ताटक निर्जराद्वार 
भाले दृष्टि खोलिके, संभाले रूप अपना ॥ १५ पृ. १७६-७] ६५९१-२७ 
चूणि भाष्य सूत्र नियु वित, वृत्ति परंपर अनुभव रे। [आनंदघन चोवीशी-तमिना- 

ु थूजिन स्तवन | ७६६२-२५ 

जंण॑जंणंदिसंइच्छइ तं णं तं णं दिसं अप्पडिबद्धे. [आचारांग ?] र२५४-२५ 
जबहोतें चेतन विभावसों उलूटि आपु; 
समे पाई अपनो सुभाव गहि लोनो है । 
तबहीं तें जो जो लेने जोग सो सो सब छीचो है, 
जो जो त्याग जोग सो सो सब छांडि दीनो है । 
लेवकों न रही ठीर, त्यागीवेकों नाही और, 
बाकी कहा उबर्योजु , कारज नवीनो है । 


संगत्यागी, अंगत्यागी वचनत्तरंगत्यागी, [समयसार-नाटक सर्वविशुद्धद्वार 

मनत्यागी, बुद्धित्यागी, आपा शुद्ध कीनो है ॥ १०९ पृ० ३७७-८] ३६७-२१ 
जारिस सिद्धसहावों तारिस सहावो सब्बजीवाणं । 

तम्हा सिद्धंतरई कायव्वा भव्वजोर्वोहि ॥ [सिद्धप्राभृत] ६५७-३३ 
जिन थई जिनने जे आराघे, ते सही जिनवर होवे रे। [आनंदघन चोवीशी- 

भूगी इलिकाने चटकावे, ते भूगी जग जोवेरे॥ ततमिनाथजिन स्तवन ३६१ 


<६१-६, २९०२-३०, २३९१-२५ 

जिनपुजा रे ते निजपुजना (रे प्रगटे अन्वय शक्ति । 
परमानन्द विलासी अनुभवे रे, देवचन्द्र पद व्यक्ति ॥) [वासुपुज्यजिन-स्तवच-देवचन्द्रजी] ६५८-१ 
जीव तु' शीद शोचना धरे ? क्ृष्णने करवुं होय ते करे । [दयाराम, पद-३४ पृ. १२८ 
चित्त तु शीद शोचना धरे ? कृष्णने करबुं होय ते करे ॥ भवितनीति काव्यसंग्रह| ४३१-३३ 
जीव नवि पुग्गली नेव पुग्गल कदा, पुरगलाधार नहीं तास रंगी । 
परतणो ईश नहीं अपर भेब्वयंता, वस्तुधम कदा न परसंगी ॥ 

[सुमतिजिन-स्तवन-देव चन्द्र जो | ३९४-६ 
जूवा आमिष मदिरा दारी, आहे (खे) टक चोरी परतारी | [समयसार-ताटकन्साध्य 
ओई सप्त व्यसन दुःखदाई दुरितमल दूरगतिके भाई।।. साधकद्वार २७ पृ. ४४४ ७७३-१६ 


हुई. 28 ५ के का 34 
कप लागद राजसस्द्र 


| मनतरण स्थल पष्उ-पंकित 

हा भाव निद्वार चित, कीे ज्ञान विनार । | 

मिदे वे शव विधार वि, जंतर-भानन- दर ॥ (्विरादयज्ञान-चिदानंदजी | १९१-५ 

पाम्मदच्यहि सम्पं संजोगो होश जो उ जोवरस | आाचारांग अ० ७, १. 

सो बंधों नायच्यों ततस विआगो भव मवकयों ॥ नियुक्ति ग[० २६०| ८६६-५, ९१७-५ 

करना फनी सा दिया री सादा गयस गन 3 
हैनाजी | [धबोरजी | ९८-१७ 


नार्ता मे सो झट्टे कर्म, ? छे गहां भजननों मर्ग 

जो तु जीव तो का हरि, जो तुं शिव तो वस्तु रारी, 

पु छो जोव ने तु छो नाथ, एम कही असे झटक्या हाथ ॥ [अखाजों, अक्षय भगत कब्र]. ३५०-१३ 
काल जाना दिया थकी, लही आगम अनुमान | 


गुर किरया करो करत हूं, शुत्ि स्वरोदयज्ञान । स्विरोदयज्ञान-चिदानंद जो ] १८९-७ 
कि बहुणा इह जह जहू, रागद्वोसा लहुं विलिज्जंति । 
तह तह पयट्टिअव्यं, एसा आणा जिणिदाणम्‌ ॥ [उपदेशरहस्य, यशोविजयजोी | ४१५-५ 


कोचसी कनक जाके, नीचसी नरेसपद, 
भीचसी मिताई, गरुवाई जाके गारसी । 
जहरसी जोग जाति, कहरसी करामाति ; 
हहरसी हौस, पुदूगल छवि छारसो | 
जालसी जगबिलारा; भालसो भुवनवास ; 
काजसी कुटुंबकाज, छोकलाज लारसी । 


सीठसी सुखसु जाने, बीठसो बखत माने; [समयसार-ताटक 
ऐसो जाकी रीति त्ाहि, बंदत वनारसी ॥ बंधद्वार १९ पु२३४-५] ६७३-२५ 
गुरुणो छ दाणुवत्तगा सित्रक्ृत्तांग प्रथम श्रुतस्कंध 


द्वितीय अध्ययन उद्देश २, 
गाथा ३२] ६६१०-११ 


गरु गणधर गणधर अधिक प्रचुर परंपर और । स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा-पं ०जयचंद्रकृत 
ब्रत तपधर तनु नगनतर वंदी वृष सिरमोर ॥ अनुवादका मंगलाचरण] ९३३-३१,८९१-१८ 
घट घट अंतर जिन बसे, घट घट अंतर जन समयसा र-ताटक,ग्रंथ- समाप्ति 

मत मदिराके पान सें मतवारा समजे न । और अंतिम प्रशस्ति |]. ८७४-३० 


चरमावत॑ हो चरम करण तथा रे, भव परिणति परिपाक | 

दोष टल्ठे वछी दष्टि खले भली रे, प्रापति प्रवचन वाक ॥१॥ 

परिचय पातिक घातिक साधुशुं रे, अकुशल अपचय चेत। 

ग्र'य अध्यात्म श्रवण, मनन करी रे, परिशीलन नयहेत ॥२॥ 

मुगध सुगम करी सेवन लेखते रे, सेवन अगम अनुप । [आनंदधन-चोवीशो-संभवजिन 

देजो कदाचित्‌ सेवक याचना रे, आनंदघधन रसरूप ॥३॥ स्तवन]. ८२२-३० 


चेलइ सो बंधे [?] ८८१३-१९ 


परिश्िष्ट ३ ९८९ 


अवतरण स्थल पृष्ठ-पंक्ति 
चाहे चकोर ते चंदने, मधकर मालती भोगी रे । [आठय-्योगदृष्टिकी सज्ञञाय 
तिम भवि सहज गुणे होवे, उत्तम निमित्त संजोंगी रे ॥ प्रथमदष्टि-गा.१३ यशोविजयजी] ७५८-१६ 
चित्रसारी न्यारी, परजंक न्यारों, सेज न्यारी 
चादरि भी न्यारी, ईहाँ जूठी मेरी थपना।. 
. अतीत अवस्था सैन, निद्रावाहि कोऊ पे न, 
विद्यमान पछक न, यामें अब छपना। 
स्वास ओ सुपद दोउ, निद्राकी अलंग बुझे 
सूझ सब अंग लखि, आतम दरपता । 
त्यागी भयो चेतन, अचेतनता भाव त्यागि, [समयसार-नाटक निजंराद्वार 
भाले दृष्टि खोलिके, संभाले रूप अपना॥ १५ पृ. १७६-७] ६५९१-२७ 
चूणि भाष्य सूत्र नियु क्ति, वृत्ति परंपर अनुभव रे। [आनंदघन चोवीशी-नमिना- 

ु थजिन स्तवन]. ७७६२-३५ 

जंणंजंणंदिसं इच्छइ तं ण॑ं तं ण॑ दिसं अप्पडिबद्धे [आचारांग ?] र५४-३२५ 
जबहोतें चेतन विभावसों उलटि आपु; 
समे पाई अपनो सुभाव गहि छोनो है । 
तबहीं तें जो जो लेने जोग सो सो सब लोनो है, 
जो जो त्याग जोग सो सो सब छांडि दीनो है । 
लेवकों न रही ठीर, त्यागीवेकों नाही और, 
बाकी कहा उब्योजु, कारज नवीनो है । 


संगत्यागी, अंगरत्यागी वचनतरंगत्यागी, [समयसार-नाटक स्वविशुद्धद्वार 

मनत्यागोी, बुद्धित्यागी, आपा शुद्ध कीनो है ॥ १०९ पु० ३७७-८] ३६७-२१ 
जारिध्त सिद्धसहावों तारिस सहावो सब्बजोवाणं 

तम्हा सिद्धंतरुई कायव्वा भव्वजोवेहि ॥ [सिद्धप्राभृत] ६५७-३३ 
जिन थई जिनने जे आराघधे, ते सही जिनवर होवे रे। [आनंदघन चोवीशी- 


भूगी इलिकाने चटकावे, ते भूंगी जग जोवेरे ॥ त्मिनाथजिन स्तवन ३६१ 

* ९६१-६, २३९३-३०, ३९५१-२५ 
जिनपुजा रे ते निजपूजना (रे प्रगटे अन्वय शक्ति । 
परमानन्द विलासी भनुभवे रे, देवचन्द्र पद व्यक्ति ॥) [वासुपुज्यजिन-स्तवन-देवचन्द्रजी| ६०५८-१९ 
जीव तु' शीद शोचना धरे ? क्ृष्णने करवुं होय ते करे। [दयाराम, पद-३४ पृ. १२८ 
चित्त तु शीद शोचना घरे ? कृष्णने करवुं होय ते करे ॥ भवितनीति काव्यसंग्रह | ४३ १-३३ 
जीव नवि पुग्गली नेव पुग्गल कदा, पुग्गलाधार नहीं तास रंगी । 
परतंणो ईश नहीं अपर अरवर्य॑त्ता, वस्तुधर्म कंदा न परसंगी ॥ 

सुिमतिजिन-स्तवन-देव चन्द्र जी | ३९४-६ 

जूवा आमिष मदिरा दारी, आहे (खे) टक चोरी परनारो | [समयसार-ताटक-साब्य 
ओई सप्त व्यसन दुःखदाई दुरितम्‌ल दूरगतिके भाई॥॥. साधकद्दार २७ पृ. ४४४ एछ्रे-१६ 


हे डे 
५०० श्रीमद्‌ राजनन्द्र 


भवत्तरण स्थल पुष्ट-पंक्ति 
जे अधुत्ा महाभागा बोरा असमत्तदंसिणो 
असुद्ध तेसि परमफत सफल होइ सच्बसो ॥ 
जे य चुद्धा महाभागा वोरा सम्मत्तदंसिणों । 


सुद्धं तेसि परफव॑त्त अफल होइ सब्बसो ॥ [यूत्रकृत्तांग १-८-२२,२३ प्‌ ४२ ७४७२-१० 
जे एगं जाणए से राव्यं जाणइ । 

जे सब्ब॑ं जाणड से एगं जाणइ ॥ [आचारांग १-३-८-१२२] २१९-३१ 
जें (ये) जाणइ अरिहंते दव्पमुणपज्जवेहि य [प्रवचनप्तार १-८०, पृ १०१ 

सो जाणद् नियभअप्पं मोहों ख़लु जाइ तस्स लय॑ ॥ कुन्दकुन्दाचाय]. ६५७-८ 


जेनो काछ ते किकर थई रहो, मुगतुष्णाजछ चेलोक; 
जीव्यु' धन्य तेहनु। 
दासी आशा पिश्ञाची थई रही, काम क्रोध ते कैदी लोक; जीव्यु' ० 
दीसे खातां पीतां बोलता, नित्ये छे निरंजन निराकार; ,, 
जाणे संत रालणा तेहने, जेने होय छेल्‍्लो अवतार; ,, 
जगपावनकर ते अवतर्या, अन्य मात उदरनो भार; ,, 
तेने चौद छोकमां विचरतां अंतराय कोईए नव थाय; ,, 
रिद्व सिद्धि ते दासीओ थई रही, ब्रह्मानंद हुदे न समाय॥,, [मनहरपद-मनोहरदासक्ृत] ७२६-३१ 


जे पुमान परधन हरे, सो अपराधों अज्ञ [समयसार नाटक मोक्षद्वार 
जो अपनो घन विवहरे, सो घनपत्ति धर्मज्ञ ॥ १८ पू- २८६]. <८६-९ 


जेम निर्मता रे रत्न स्फटिक तणी, तेमज जीवस्वभाव रे; [नयरहस्थ श्री सीमंघधरजिन-स्तवत् ९२१-२५ 
ते जिनवीरे रे धर्म प्रकाशियो, प्रचछ कपाय अभाव रे॥ २-१७ यशोविजय]. ५२७-२२,५२७-२७ 
जैसे कंचुकत्यागर्से, विनसत नहों भुजंग । 

देहत्यागर्से, जीव पण, तंसें रहत अभंग ॥ सस्वरोदयज्ञान-चिदानंदजी ] १९१-१५ 
जैसे मृग मत्त वुपादित्यकी तपति मांही; 

तृपावंत मृपाजल कारण अटतु है । 

तेसें भववासी मायाहीसों हित मानि मानि, 

ठानि ठानि भ्रम श्रम नाटक नठतु है । 

' आगे को घुक्‍्त धाई, पीछे बछरा चवाई 

जेसें नेन होन नर जेवरी वटतु है। 

तैसें मूढ चेतन सुकृत करतूति करे । [समयसार-ताटक बंधद्वार 

रोवत हसत फल खोबत खटतु है ॥ २, पृ रे४र] ४१४-१५ 
जेसी निरभेद रूप निहचे अतीत हुतो, 
तेसो निरभेद अब, भेदकौ न गहैगो ! 
दीसे कर्म रहित सहित सुख समाधान, 
पायी निज थान फिर वाहरि न बहैगी 
कबहूं कदापि अपनो सुभाव त्यागि करि, 
राग रस राचिके न परवस्तु गहैगो 


5 
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अवतरण | स्थल पृष्ठ-पंक्ति 
अमलान ज्ञान विद्यमान परगट भयौ [समयसारनाटक सवंविशुद्धिद्वार 

याहि भांति आगम अनंत काल रहैगो ॥ १०८ पृ.३७६-७] ६०२-२ 
(यो)जोगा पयडिपदेसा [ठिदि अणुभागा कसायदो होंति] [द्रव्यसंग्रह-२४] ८८४-१० 
ज॑ं किचिवि चितंतो णिरीहवित्ती हवे जदा साहू । 

लद्धुणय एयत्तं तदा हु तं तस्स निच्चयं झाणं 0 द्रिव्यसंग्रह ५६] ०९२१-१९ 


जंगमनी जुक्ति तो सर्वे जाणीए, समीप रहे पण शरी- 
रनो नहि संग जो, एकांते वसवुं रे एक ज आसने, भूल 
पड़े तो पड़े भजनमां भंग जो, ओधवजी अबला ते. [ओधवजीतनो संदेशो गरबी 


साधन शुं करे ? ३-३ रघुनाथदास). ५१३८-२७ 
ज॑ संस ति पासहा तं मोण ति पासहा 

(जं सोणं ति पासहा तं सम्मं॑ ति पासहा) [आचारांग १-५-३] ६१६-२६ 
(ण वि सिज््इ वत्थथधरो जिणएसासणों जइ वि होइ [पद्धप्राभुत्तादि संग्रह-सू त्रप्राभुत 

नित्थयरो।) णरगो विभोवखमरगो, सेसा उम्सर्गया सब्वे ॥ २३-कुंदकुदाचायं].. ८८६-२० 
णम्तो जह॒द्टियवत्थुवाईणं [?] १८८-१९५ 


तरतम योगे रे तरतम वासना रे, वासित बोध आधार,पंथडो० [आननन्‍्दघन चोवीशो-अजि- 
तनाथ स्तवन] ९६१-६ 


तहारुवाण्ं समणाणं [भगवती] ६६७४-१८ 
(यस्मिस्सर्वाणि भुतान्यात्मेवाभुद्िजानतः ॥) 
तंत्र को सोहः कः शोक: एकत्वसनुपद्यतः १ [ईशावास्य उपनिपद ७] ३०५-२६ 


ते माटे ऊभा कर जोडी, जिनवर आगढ कहीए रे। [आनंदधन चीवीशो- 
समयचरण सेवा शुद्ध देजो, जेम आनंदघन लहीए रे॥ तमिनाथजजिन स्तवन]।. ६५३-२, ७४७-१३ 


दरशंन सकव्ना नय ग्रहे, आप रहे निज भावे रे। [भाठ योगदुष्टिकी सज्ञाय- 

हितकरी जनने संजीवनी, चारो तेह चरावे रे॥ यशोविजयजी ]. ३५०-५ 
दर्शन जे थयां जूजवां, ते ओध नजरने फेरे रे, 

दृष्टि थिरादिक तेहमां, (भेद थिरादिक दु प्टिमां) [भाठ योगदृष्टिकों सज्ञाय- 

समकितदृष्टिने हेरे रे ॥ यशोविजयजोी ] ३५९-८ 
दुःखसुखरूप करमफक जाणो, निईचय एक आनंदो रे। [आनंदघन चोवीशी- 

चेतनता परिणाम न चूके, चेतन कहे जिनचंदो रे ।।. वासुपृज्यजिन स्तवन] रे६६-५ 
देवागसतभोयानचासरादिविभूतय: । अआप्रमीमांसा १- 

सायाविष्वपि हृब्यस्ते नातस्त्वससि नो सहान्‌ 0 समंत्तभद्र ] ७६९-२७, ८८४-२२ 
देहाभिमाने गलिते, विज्ञाते परमात्सनि । दिग्दृश्यविवेक, गा० ३० पृ- 

यत्र-यन्न सनो याति ततन्न-तत्र समाधयः 0 ४३ शंकराचार्य] ३१६-२८ 


दुर्बछ देह ने मास उपवासी जो छे मायारंग रे । हे 
तोपण गर्म अनंता लेशे, बोले बीजुं भंग रे ॥ ६08] ७०९४-१६ 
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अवत्तरण स्थल पष्ठ-पंक्ति 
धन्य ते मुनिवग रे जे भाले गमभवि, 
भानवत ज्ञासोश्‌ गढतां, तने मत बनने सासा, (रिद्वांतरहस्य, सीम॑बरजिन- 
द्रव्पभान सा जे भारे, नारी जिनसोी बाचा रे । घन्य० स्तवन-यशो विजबजी]  ७३६-३३ 


घम्मो मंगलमुप्िकठ भहिता संजमों तयो। 

देया वि त॑ नमंतंति, जरस धम्मे सथा मणी ॥ [दशवैकालिक सूत्र १-१] ८९१०-२२ 
मार तरसारनो सोड़ डी, दोहली-चौदगा जिन तणी सरणसेवा । [आनंदधन चोवीशी, अनंत- 

घार पर नानता,देस बाजोगरा रोबना थार पर रहे न देवा ॥ नाथजिन -स्तवन] ४२७-३० 


(इंदसदचंदियाणं तिहुअण हिदमघुरविसद्वबक्राएं । 


गंतातीदगुणाणं) णम्ो जिगाणं जिदभवाणं ॥ [पंचास्तिकाय कुंदकुदस्वामी] ९१३५-१५,३२ 
नमो दुर्वाररागादिवेरिवारमिवारिणे । - योगशारत्र १-१ हेमचन्द्र 

अहुँते योगिनाथाय महावोराय तापिने ॥ आचाय॑] .. ७६८-३३ 
ताके रूप निहाछया [?] ७२२-४ 


नागरयु व पागर नव जाणे, बज्लभसुख ने कुमारी रे। [आठ योगदृष्टिकी सज्ञाय 

अनुभव बिग तेम ध्यानतणु सुख, काण जाणें नरतारी रे ? ७-३ यशोविजवजी] ३६०-४, ३१९२-२२ 
नाडी तो तनमें घणी, पण चौबीस प्रधान | 

तामें नव पुनि ताहमें, तीन अधिक कर जान ॥ [स्वरोदयज्ञान-चिंदानन्दजी ] १८९-२७ 
निजछं॑दनसें ना मिले, हेरो बेकुंड धाम । 

संतकृपासे पाइये, सो हरि सबरों ठाम ॥ [मार्णेकदास] ८०७-६ 


(ठ6िईण सेट्ठा लव॒सत्त मा वा सभा सुहम्मा व सभाण सेट्ठा)। 
निव्वाणसेट्टा जह सव्बधम्मा (ण णायपुत्ता परमत्थी नाणी) ॥ [सुत्रकृतांग १-६-२४] . १३५१-२५ 


निशदिन नेनमें निंद न आवबे, नर तब्रहि नारायन पावे ) [सुन्दरदास] ५६१-६ 
पडिक्कसामि, निदासि, गरिहासि, अप्पा्णं बोसिरासि। [प्रतिक्रमणसूत्र | ८१५९-३६ 
पढ़ी पार कहां पावनो,मिटे न मसको चार । [समाधिशतक ८१- 


ज्यों कोलुके बेलकुं, घर ही कोश हजार ॥ यशोविजयजी] ६५१३-२१ 
परनिदा मुखथी नव करे, निज-निंदा सुणी समता धरे । [स्व॒रोदयज्ञान- 

करे सहु विक्रथा परिहार, रोके कर्म आगमन हार ॥  चिदानंदजी | 
पक्षपातों न मे बीरे न द्वेघ: कपिलादियु 4 [लोकतत्त्वनिणंय ३८ 
युक्तिमद्वचन यस्य तस्य कार्य: परिग्रहः ॥ हरिभद्रसूरि] २१९-१६ 
(कयुं जाणु' कयुं बनी आवशे, अभिनंदन रस रीति हो मित्त ।) 

पुद्गल अनुभव त्यागथी करवी जसु परतीत हो ॥  [अभिनंदनजिन स्तुति-देवचंद्रजी] ५८३-१० 
पुद्‌गलसें रातो रहे [१] ७७४०-३३ 
प्रदामरसनिमग्न हृष्टियुस्मं प्रसन्‍्तं वदनकसलसंक: कामिनीसंगशुत्यः । 


करयुगमपि यत्ते शस्त्रसंबंधवंध्यं तदसि जगति देवो वीतरागस्त्वमेव ॥ । 
। ।, घितपरारू कवि] ७६८-१६, ८८०-१० 


१९०-१८ 


हे 


परिशिष्ट ३ 


अवतरण 

बंधविह्ाण विघुक्क वंदिअ सिरिवद्धमाणजिणचंद॑ । 
(गईआईसुं वुच्छं समासओ बांधसामित्त ॥ ) 
भोसगनरयगईए तिरियगईए फुदेवसणुयगईए । 
पत्तोसि तिब्वदु:खं भावहि जिणभावणा जीव । 
भोगे रोगभयं कुले च्युतिभयं वित्ते नुपालाद भर्य॑ 
माने देन्यभयं बले रिपुभयं रूपे तरुण्या भय ॥ 
शास्त्रे वादभयं गुणे खलभयं काये कृतान्ताद भय 
सर्व वस्तु भयान्वितं भुवि नृणां वेराग्यमेवाभयस्‌ ॥ 
मन महिलानु' रे वहाला उपरे, बीजां काम करंत | 
तेम श्रुत धर्म रे मत दृढ धरे, ज्ञानाक्षेपक्वंत ॥। 


मा सुज्ञह मा रज्जह सा दुस्सह इद्वणिट्ृअत्थेसु । 
थिरमिच्छहु जइ चित्त विच्ित्तझाणप्पसिद्धीए ॥ 
पणतीस सोल छप्पण चदु दुगसेगं च जवह झाएह । 
परमेट्टिवाचयाणं अण्णं च्‌ ग्ुरुवएसेण ॥ 

पाएं गायुं गाशे, ते झाझा गोदा खाश्ने । 

समजीने गाशे ते बहेलो वेकुंठ जाशे ॥ 


९९३ 
स्थल पृष्ट-पक्ति 
[कर्मग्रंथ तीसरा १- 
देवेन्द्रयूरि] ९४२-१२ 
षिट प्राभृतादि संग्रह- 
भावप्राभूत८]. ७३८-८ 
[भर्तृहरिशतक-बेराग्यशतक ३४- 
भतृंहरि]. १३३-२२ 


(आठ योगदुष्टिकी सज्ञाय-६- 
यशोविजयजी] ३९२-२५, ३९५३-११, ३०३- 


२०, ३९५४-२९ ॥ 
द्रिव्यसंग्रह ४९-५०] ७२९१-११ 
[नरसह मेहता। ७६४-२७ 


मारे काम क्रोध सब, लोभ मोह पीसि डारे, इन्द्रिहु कतल करी, कियो रजपुतो है, 
मार्यो महा मत्त मन, मारे अहंकार मीर, मारे मद मछर हु, ऐसो रन रूतो है | 
मारी आशातृष्णा पुनि, पापिनी, सापिनी दोउ, सबको संहार करि, निज पद पहुतो है, 
सुंदर कहत ऐसो, साधु कोउ शुरवीर, वेरि सब मारिके निचित होई सूतो है ॥ 
[सुन्दरविलास श्रातत अंग २१-११ सुन्दरदासजी] ५६६-१०, ५६७-३१ 


मेरा मेरा मत करे, तेरा नहिं है कोय । 
चिदानंद परिवार का, मेला है दिन दोय ॥ 
मोक्षमार्गस्य नेतारं भेत्तारं क्ममुभृतां । 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां वंदे तद्युणलब्धये ॥ 


[स्वरोदयज्ञान-चिदानन्दजी ] 


(_तत्त्वार्थंसुत्न टीका) 


१०९१-१९ 
७१७-२९, ७७०:८ 
७७८-१, ८८४-३४ 


योग असंख जे जिन कह्मा, घटमांही रिद्धि दाखी रे। [श्रीपालरास चतुरथखंड विनय- 


नवपद तेम ज जाणजो, आतमराम छे साखी रे ॥ 
योगनां बीज इहां ग्रहे, जिनवर शुद्ध प्रणामो रे । 
भावाचा रज सेवना, भव उद्देग सुठामो रे ॥ 


विजय-बशोविजयजी ] 
[आठ योगदुष्टिकी सज्ञाय १-८ 
यशोविजयजी ] 

रविके उद्योत अस्त होत दिन दिन प्रति, अंजुलीके जीवन ज्यों, जीवन घटतु है; 


३८७-२, ५६२-२३ 
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कालके ग्रसत छित्-छिन, होत इन तन आरेक, चलत मानो काठसी कटतु है। 
एते परि मूरख न खोजे परमारथको, स्वारथके हेतु म्रम भारत ठगतु है; 
लगी फिर लोगनिसों, परयौ परे जोगनिर्सी, विपेरस भोगनिसों, नेकु न हटतु है ॥ 


सिमयसार-ताटक, बंवद्वार २६] 


४५४८-४३ 
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अवत्तरण स्थल... पुछ्ठ-पंक्ति 
धन्य ते मुनिवरा रे जे चाले समभावे, ह 

ज्ञानवंत ज्ञानीशु मछतां, तन मन बचने साचा, [सिद्धांतरहस्थ, सीम॑घरजिन- 
द्रव्मभाव सुधा जे भाखे, सावी जिननी वाचा रे । धन्य० स्तवन-यशी विजयजी] ७३६-३३ 
धम्मों मंगलसुक्किठ अहिंसा संजमो तवो । 
देवा वि तं नमंसंति, जस्स धम्मे सयथा सणी ॥ [दशवेकालिक सूत्र १-१] ८९०-२२ 
धार तरवारनी सोहली, दोहली-चोदमा जिन तणी चरणसेवा । [आनंदधन चोवीशी, अनंत- 
धार पर नाचता,देख वाजीगरा सेवना धार पर रहे न देवा ॥ नाथजिन -स्तवन] ४२७-३० 
(इंदसदवंदियाणं तिहुअगहिदसधुरविसदववकाणं । 
अंतातीदगुणाणं) णम्तो जिणाणं जिदभवाणं ॥ [पंचास्तिकाय कुंदकुदस्वामी] ९३५-१५,३२ 
नसो दुर्वाररागादिवेरिवारनिवारिणे । ५ [योगशास्त्र १-१ हेमचनद्र 
अहंते योगिनाथाय महावीराय तायिने ॥ आचाय॑] .. ७६८-३३ 
नाके रूप निहाछता [? | ७२२-४ 


नागरसुख पामर नव जाणे, वल्‍्लभसुख न कुमारी रे। [आठ योगदृष्टिकी सज्ञाय 
अनुभव विण तेम ध्यानतणु सुख, काण जाणे नरनारी रे ? ७-३ यज्योविजवजी] ३६०-४, ३९२-२२ 


ताडो तो तनमें घणी, पण चौबीस प्रधान |: 


तामें नव पुनि ताहमें, तीत अधिक कर जान ॥ [स्वरोदयज्ञान-चिदानन्दजी]. १८५९-२७ 
निजछंदनसें ना मिले, हेरो बेकुंठ धाम । 
संतकृपासे पाइये, सो हरि सबसे ठाम ॥ [मार्णेकदास] ८०७-६ 


(ठिईण सेट्टा छवसत्त सा वा सभा सुहम्मा व सभाण सेट्ठा)। 
निव्वाणसेट्रा जह सब्वधस्पा (ण णायपुत्ता परसत्थी नाणी) ॥ [सुत्रक्तांग १-६-२४] . १३१५-२९ 


निशदिन नेनमें निंद न आवे, नर तबहि नारायत पावे | [सुन्दरदास] ५६१-६ 
पडिक्कसासि, निदासि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरासि। [प्रतिक्रमणसूत्र | ८१९,.-३६ 
पढी पार कहां पावनो,मिटे न मतको चार । .. [समाधिशतक <८१- 


ज्यों कोलुके बेलकुं, घर ही कोश हजार ॥ यशोविजयजी]. ६५३-२१ 
परनिदा मुखथी नवि करे, निज-निदा सुणी समता धरे । [स्व॒रोदयज्ञान- 

करे सहु विक्रथा परिहार, रोके कर्म आगमन द्वार ॥। चिदानंदजी ] १९०-१८ 
पक्षपातों न में वीरे न ह्वेष: कपिलादियु 4. [लोकतत्त्वनिर्णय ३८ 

युक्तिमद्गचनं यस्य तस्य कार्य: परिप्रहः ॥ हरिभद्रसुरि]. २१९-१६ 
(कयूं जाणु' कयुं बनो आवशे, अभिनंदन रस रीति हो मित्त ।) 

पुदूगल अनुभव त्यागथी करवी जसु परतीत हो ॥ . [अिभिनंदनजिन स्तुति-देवचंद्रजी] ५८३-१० 
पुद्गछसें रातो रहे 2.7० ७४०-३३ 
प्रशमरसनिमग्न दृष्ठियुस्मं प्रसन्‍्तं वदनकसलूमंकः कामिनीसंगशुन्यः । 


करयुगमपि यत्ते शस्त्रसंबंधंध्यं तदसि जगति देवो वीतरागस्त्वमेव ॥ / 
। ,, [विनपारू कवि] ७६८-१६, ८८०-१० 


प्रिशिष्ट ३ 


अवतरण 

बंधविहाण विम्ुक्क वंदिआ सिरिवद्धमाणजिणचंदं । 
(गईआईसुं वुच्छ॑ समासओ बंधसासित्तं ॥ ) 
भीसणनरयगईए तिरियगईए कुदेवसणुयगईए । 
पत्तोसि तिब्बदुःखं भावहि जिणभावणा जीव । 
भोगे रोगभयं कुले च्यूतिभयं वित्ते नृपालाद भय 
माने देन्यभयं बले रिपुभयं रूपे तरुण्या भय॑ । 
शास्त्र वादभयं गुणे खलभयं कापे कृतान्ताद भय॑ 
सर्व वस्तु भयान्वितं भुवि नृणां वेराग्यमेवासयस्‌ ॥ 
मन महिलानु' रे वहाला उपरे, बीजां काम करंत । 
तेम श्रुत धर्म रे मन दृढ धरे, ज्ञानाक्षेपकवंत ॥ 


मा सुज्ञह मा रज्जह मा दुस्सहु इद्दणिद्वअत्थेसु 
थिरमिच्छहु जइ चित्त विच्ित्तज्लाणप्पसिद्धीए ॥ 
पणतीस सोल छप्पण चदु दुगसेगं च जवह झाएह । 
परसेट्टिवाचयाणं अण्णं च गुरुवएसेण 0 

मार गायुं गाशे, ते झाझा गोदा खाशे । 

समजीने गाशे ते बहेलो बेकुंठ जाशे ७ 


९ 
स्थल पूष्ट-पक्ति 
[कर्मग्रंथ तीसरा १- 
देवेन्द्रमुरि] ९७४२-१२ 
पट प्राभुतादि संग्रह- 
भावप्राभुत८]. ७३८-८ 
[भर्तृहरिशत॒क-बेराग्यशतक ३४- 
भतृंहरि] १३३-२२ 


(आठ योगदुष्टिकी सज्ञाय-६- 
यशोविजयजी] ३९२-२५, ३५९३-११, ३९३- 


२०, ३९४-२ | 
[द्रव्यसंग्रह ४९-५०] ७२१-११ 
[नरसह मेहता | ७६४-२७ 


मारे काम क्रोध सब, लोभ मोह पीसि डारे, इन्द्रिहु कतल करी, कियो रजपुतो है, 
मार्यों महा मत्त मन, मारे अहंकार मीर, मारे मद मछर हु, ऐसो रन रूतो है | 
मारी आशातृष्णा पुनि, पापिनी, सापिनी दोउ, सबको संहार करि, निज पद पहुतो है, 
सुंदर कहत ऐसो, साधु कोउ श्रवीर, वेरि सब मारिके निश्चित होई सतो है ॥ 
[सुन्दरविछास श्रातन अंग २१-११ सुन्दरदासजी] ५६६-१०, ५६७-३१ 


मेरा मेरा मत करे, तेरा नहि है कोय । 

चिदानंद परिवार का, मेला है दित्त दोय ॥ 
पोक्षमार्गस्थ नेतारं भेत्तारं कर्ममुभूतां । 

ज्ञातारं विद्वतत्त्वानां वंदे तद्गुणलब्धये ॥ 

योग असंख जे जिन कह्मा, घटमांही रिद्धि दाखी रे। 
नवपद तेम ज जाणजो, आतमराम छे साखी रे ॥ 
योगनां बीज इहां ग्रहे, जिनवर शुद्ध प्रणामो रे। 
भावाचारज सेवना, भव उद्वेग सुठामो रे ॥ 


[स्वरोदयज्ञान-चिदानन्दजी ] 


(त््वार्थसूत्र टीका] 


विजय-य्शो विजयजी ] 
[आठ योगदुष्टिकी सज्ञाय १-८ 
यशोविजयजी ] 


१०९ १-१ 
७२१७-२९, ७७०-८ 
७७८-१, ८८४-३४ 
[श्रीपालरास चतुर्थंंड विनय- 

३८७-२, ५६२-२३ 
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रविके उद्योत अस्त होत दिन दिन प्रति, अंजुलीके जीवन ज्यों, जीवन घटतु है; 
कालके ग्रसत छिन्-छन, होत इन तन आरेकी, चलूत मानो काठसौ कटतु है। 
एते परि मूरख न खोजे परमारथको, स्वारथके हेतु म्रम भारत ठगतु है; 

लगो फिर लोगनिसौं, पग्यौ परे जोगनिसों, विषेरस भोगनिसों, नेकु न हटतु है ॥ 


[समयसार-ताटक, वंचद्वार २६] 


ह 32 श्रीमद राजचन्द्र 


अवतरण स्थल पुष्ट-पक्ति 
र्पातीत व्यतीतमल, पूर्णानंदी इश, 
चिदानंद ताकुं नमत्त, विनय सहित निज शीत | [स्व॒रोदयज्ञान-चिद्ानंदजी ] १८८-२१ 
रांडी रुए, मांडी रुए, पण सात भरततारवाढो 
तो मोढदंज न उधाडे । [लोकोक्ति] ५३९-३ 
लेवेकों न रही ठोर, त्यागिवेकों नाहि और | । 
बाकी कहा उबरयोजु, कारज नवीनो है ॥ [स० बि० १०५०] २३६७-२६ 
पुरिसा उज्जुजडा उ] बंक (वक्‍क) जडा य पच्छिमा । 
,सज्श्षिसा उजुषस्ताओ तेण धस्प्तो दुह्वकओ] [उत्तराध्ययनसू त्र-२३-२६] ८८-१४ 
व्यवहा रनी झाछ पांदडे पांदडे परजछी । [ 9१9 |] ५३ ४-७ 


श्रद्धा ज्ञान लह्मां छे तो पण, जो नवि जाय पमायो रे, 
वंध्य तरु उपम ते पामे, संयम ठाण जो नायो रे । 
गायो रे गायो, भले वीर जगतगुरु गायो ॥ 
[संयमश्रेणी स्तवन्न ४-३ पं० उत्तमविजयजी]. ५६२-५ 
सकल संसारी इन्द्रियरामी, मुनिगुण आतमरामी रे, 
मुख्यपण जे आतमरामी, ते कहिये निष्कामी रे, 
[आनंदघनचोबीशी, श्रेयांसताथजिन स्तवन्]  ६५२-२१, ६९७-७ 


सत्यं परं धोमहि (श्रीमद्‌ भागवत्त स्कंध १२, अ० १३ इलो० १९] ३५६-१९ 
समता, रमता, ऊरधता, ज्ञायकता सुखभास,. [सिमयसार नाटक 

वेदकता चेत्तन्पता, ए सब जीवविलास | उत्थानिका २६] ४२३-३४, ४७२५-२४, ४७२७-३ 
[कुसगो जह ओसबिदुए थोव॑ चिदृठइ लंबसाणए । 

एवं सणुयाण जीवियांं] समय गोयम्त मा पमायए 0 [उत्तराध्प्रयनसूत्र १०-२| ८५-१० 
संसारविषवृक्षस्प हे फले अम्नतोपसे । 

काव्याम्तरसास्वाद आलाप: सअ ने: सह 0७ [पंचतंत्र] ३६-७ 


सिरिवीरजिणं वंदिअ कम्मविवागं समासओ वचुच्छ । 
कोरई जिएण हेउह जेणं तो भण्णए कम्मं ॥ [प्रथम कर्मंग्रन्थ-देवेन्द्रसुरि]. ९१४२-१२ 
[हांसीमैं विषाद बसे विद्यामें विवाद बसे, कायामें मरन गुरु वर्तनम हीनता, 

सुचिमैं गिलानी बसें प्रापतिमें हानि बसे, जेमैं हारि सुंदर दसामें छवि छीनता, 

रोग बसे भोगमैं, संजोगमैं वियोग बसे, गुनगे गरब बसे सेवामांहि दीनता, 


और जगरीति जेतीं गर्भित असाता सेती,] सुखकी सहेली है अकेली उदासीनता 
सिम्रयसार नाटक | २२०५-३० 


सुखना सिंधु श्री सहजानंदजी, जगजीवन के जगवंदजी, 
शरणागतना सदा सुखकंदजी, परम स्नेही छो (!) परमानंदजी 
[धोरजाख्यान् १-निष्कुलानंद| ३३३-३ 
सुहजोगं पडुच्चं अगारंभी, असुहजोगं पड़च्चं आयारंभी, परारंभी, तदुभयारंभी 
[भगवत्तीजी | २५१-१२ 
[जोई द्विग ग्यान चरनातमपें वेठि ठौर, भयौ निरदोर पर वस्तुकों न परसे,] 
शुद्धता विचारे ध्यावे शुद्धतामें केली करे, शुद्धतामें थिर व्हे अमृतधारा वरसे, 


परिशिष्ट ३ ९५ 
भवतरण स्थल पृष्ठ-पंक्ति 


त्यागि तन कष्ट व्है सपष्ट अष्ट करमकौ, करि थान भ्रष्ट नष्ट करे और करसे, 
सोतौ विकलूय विजई अलपकाल मांहि, त्यागी भौ विधान निरवान पद परसे] 

सिमयसार नाठक पृ० २८२॥ २६७-१३,.४४७-२५ 
सो धम्मोी जथ्थ दया दसट्ठ दोसा न जस्स सो देवो । 
सोहु गुरु जो नाणी आरंभपरिग्गहा थिरओ ॥ 0 न हे ९३४-२२ 
संबुइझहा जंतवों साणुसत्त दहुं, भय बालिसेणं अलंभो। 
एगंतदुक्से जरिएवं लोए, सक्कस्सणा विप्परियासुवेइ ॥ ु 
[सूत्रकृतांग १-७ ११]. ४५४-१४ 
स्वरका उदय पिछानिये, अति थिरता चित्तधार, 
ताथी शुभाशुभ कीजिये, भावि वस्तु विचार 0 [स्व॒रोदयज्ञान-चिदानंदजी | १८०९-१९ 
हम परदेशी पंखी साधु, आ रे देशके नाहीं रे | [ 0 ॥] ३५१-१३ 
हिसा रहिए घम्प्तो अट्ठारस दोस विवज्जिए देवे । 
निर्गंथे पं सहहणं होई सम्मत्तं ७... [पट प्राभुतादि संग्रह मोक्षप्राभुत-९०] ६६६-१२ 
[नलिनीदलगतजलबतसरलं तद्बज्जीवनमतिशयचपल । ] 
क्षणम्षि सज्जनसंगतिरेका भवति भवाणंवतरणें नौका ॥ 

[मोहमुद्गर-शंक राचायं] १५०९-२६ 

क्षायोपशमिक असंख्य क्षायक्र एक अन्य (अध्यात्मगोता १-६ देवचन्द्रजो].. ७४४३-२२ 
ज्ञान रवि वेराग्य जस, हिरदे चंद समान, 
तास निकट कहो क्यों रहे, मिथ्यातम दुःख जान। . [स्वरोदयज्ञान-चिदानंदजी | १९,१-९, 


गाथा 
अथवा देह ज आत्मा 
अथवा निज परिणाम जे 
अथवा निरचय नय ग्रहे 
अथवा मत-दर्शन घणां 
अयवा वस्तु क्षणिक छे 
अथवा सद्गृरुए कह्मां 
अथवा ज्ञान क्षणिकनुं 
सदगरु ए विन्यनो 
अहो ! अहो ! श्री सदगुरु 
आग ज्ञानी थई गया 
आत्तज्ञान त्यां मुनिपणु 
आत्मज्ञान समदर्शिता 
आत्मश्रांति सम रोग नहि 
आत्मा छे ते नित्य छे 
आत्मादि अस्तित्वनां 
आत्मा द्रव्ये नित्य छे 
आत्माना अस्तित्वना 
आत्मानी शंका करे 
आत्मा संत चेतन्यमय 
आत्मा सदा असंग ने 
आ देहादि आजथी 
आवे ज्यां एवी दशा 
ईश्वर सिद्ध थया विना 
ऊपने ते सुविचारणा 
उपादाननुं नाम लई 
एक रांक ने एक नृप 
एक होय त्रण काव्मां 
एज धर्मंथी मोक्ष छे 
ए पण जीव मतार्थमां 
एम विचारी अंतरे 
एवो मार्ग विनयतणों 
कई जातिमां मोक्ष छें 
कर्ता ईश्वर कोई नहि 
कर्ता जीव न करमंनो 
कर्ता भोक्‍ता कमंनों 
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आत्मसिद्धिशास्त्र-वर्णाजुक्रमणिका 


गाथा 
कर्ता भोक्‍ता जीव हो 
कर्मंभाव अज्ञान छे 
कर्म अनंत प्रकारनां 
कर्मबंध क्रोधदिथी 
कर्म मोहनीय भेद बे 
फकषायनी उपशांतता 
कषायत्तो उपशांतता 
केवक निज स्वभावचुं 
केवछ होत असंग जो 
कोई क्रिया जड थई रह्मा 
कोई संयोगोथी नहीं 
कोटि वर्षनुं स्वप्न पण 
वयारे कोई वस्तुनों 
क्रोधादि तरतम्यता 
गच्छ-मतनी जे कल्पना 
घटपट आदि जाण तु 
चेतन जो निजभानमां 
छूटे देहाध्यास तो 
छे इनच्द्रिय प्रत्येकने 
छोडो मत दर्शन तणो 
जड चेतननो भिन्न छे 
जडथी चेतन ऊपजे 
जाति वेषनो भेद नहीं 
जीव कर्म कर्त्ता कहो 
जे जिनदेह प्रमाण ने 
जे जे कारण बंधनां 
जे दष्टा छे दृष्टिनो 
जेना अनुभव वश्य ए 
जेम शुभाशुभ कर्मपद 
जे सदगुरु उपदेशथी 
जे संयोगो देखिए 
जे स्वरूप समज्या विना 
जो चेतन करतुं नथी 
जो इच्छो परमार्थ तो 
ज्यां ज्यां जे जे योग्य छे 
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गाथा 
ज्यां प्रगटे सुविचारणा 
झेर सुधा समजे नहीं 
ते जिज्ञासु जीवते 
ते ते भोग्य विशेषनां 
तेथी एम जणाय छे 
त्याग विराग न चिक्तमां 
दया शांति समता क्षमा 
दर्शन षटे समाय छे 
दशा न एवी ज्यां सुधी 
देवादि गति-भंगमां 
देह छतां जेनी दशा 
देह न जाणे तेहने 
देह मात्र संयोग छे 
देहादिक संयोगनो 
नथी दृष्टिमां आवतो 
नय निश्चय एकांतथी 
नहीं कषाय उपशांतता 
निश्चय वाणी सांभढी 
निश्चय सववे ज्ञानीनो 
परम बुद्धि क्ृष देहमां 
पाँचे उत्तरथी थयुं 
पाँचे उत्तरनी थई 
प्रत्यक्ष सद॒गुरुप्राप्तिनो 
प्रत्यक्ष सदगुरुयोगथी 
प्रत्यक्ष सदगुरुयोगमां 
प्रत्यक्ष सदगुरु सम नहीं 
फछ्दाता ईश्वर गण्ये 
फलदाता ईश्वरतणी 
बाह्य क्रियामां राचतां 
बाह्य त्याग पण ज्ञान नहों 
बीजो शंका थाय र्यां 
बंध मोक्ष छे कल्पना 
भावकरमम निज कल्पना 
भास्यो देहाध्यासथी 
भास्यो देहाध्यासथी 
भास्यूं निज स्वरूप ते 
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गाथा 

मतदर्शन आग्रह तजी 
माटे छे नहि भात्मा 
माटे मोक्ष उपायनो 
मानादिक शत्रु महा 
मुखथी ज्ञान कथे अने 
मोहभाव क्षय होय ज्यां 
मोक्ष कह्यो निज शुद्धता 
रागह्वेष अज्ञान ए 

रोके जीव स्व॒च्छंद तो 
लद्य॑ं, स्वरूप न वृत्तिनुं 
लक्षण कह्मां मतार्थीनां 
वतंमान आ काछ्मां 
वर्ते निज स्वमभावनों 
वर्धेमान समकित थई 
बढ्की जो आत्मा होय तो 
चीत्यो काछ अनंत ते 
वैराग्यादि सफछ तो 
शुद्ध बुद्ध चेतन्‍्यघन 
शुभ करे फछ भोगवे 
शुं प्रभुचरण कने धरूु 
पट्पदनां षट्‌ प्रदन तें 
पट स्थानक समझावीने 
पट स्थानक संक्षेपमां 
सकछ जगत ते एठवत्‌ 
सद्गुरुना उपदेश वण 
सर्वे अवस्थाने विषे 
सद्गुरुना उपदेशथी 
सर्व जीव छे सिद्ध सम 
सेवे सदगुरु चरणने 
स्थानक पाँच विचारीने 
स्वच्छंद मत आग्रह तजी 
होय कदापि मोक्षपद 
होय न चेतन प्रेरणा 
होय मतार्थी तेहने 

होय मुमुक्षु जीव ते 
ज्ञानदशा पाम्यो नहीं 
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विशिष्ट शब्दार्थ 


अ्‌ 
अकमंभूमि--भोगभूमि ) असि, मसि, कृषि आदि 
पट्कमं रहित भोगभूमि; मोक्षके अयोग्य क्षेत्र । 
अकाल--असमय । 
अगुरुलघु-- गुरुता और लघुतारहित ऐसा पदार्थ- 
का स्वभाव । 
अगोप्य--प्रगट । 
अचित्त--जीव रहित । 
अचेतन--जड़ पदार्थ । 
अज्ञान- भिथ्यात्व सहित ज्ञान 
अज्ञान परिषह--सत्पुरुषका योग मिलने पर भी 
जीवको भज्ञानकी निवृत्ति करनेका साहस न 
होता हो, उलक्षन आ पड़ती हो कि इतना 
पुरुषार्थ करते हुए भी ज्ञान प्रगट क्‍यों नहीं 
होता इस प्रकारका भाव । 
अठारह दोष--पाँच प्रकारके अन्तराय (दान, 
लाभ, भोग, उपभोग, वीय॑), हास्य, रति, 
अरति, भय, जुगुप्सा, शोक, मिथ्यात्व, 
अज्ञान, अप्रत्याख्यान, राग, ह्वेष, निद्रा और 
काम | (मोक्षमाला) 
अणु--सुक्ष्म, अल्प; पुदुगलका छोटेसे छोटा 
भाग | 
अणुक्रत--भल्पन्नत; जिन कब्तोंको श्रावक धारण 
करते हैं । 
अतिक्रम--मर्यादाका उलंघन । 
अतिचार--दोष (त्रत्तको मलिन करे ऐसा ब्रत- 
भंगकी इच्छा विना छलगनेवाला दोष) । 
अदत्तादान--बिना दिये हुए वस्तुका ग्रहण 
करना । चोरी। 
अद्वेत--एक ही वस्तु । एक आत्मा या ब्रह्मके 
बिना जमतमें दूसरा कुछ नहीं है ऐसी 
मान्यता । 


अधमं द्रव्य--जीव और पुद्गलोंकी स्थितिमें 

उदासीन कारण, छह द्रव्योंमेंसे एक द्रव्य | 

अधिकरण क्रिया--तलूवार आदि हिंसक साधनों- 
के आरंभ-समारंभके निमित्तसे होनेवाला 
कर्मवन्धन् (अंक ५२२) | 

अधिष्ठान--हरि भगवान; जिसमेंसे वस्तु उत्पन्त 
हुई, जिसमें वह स्थिर रही और जिसमें वह 
लयको प्राप्त हुईं। (अंक २२०) 

भद्धासमय--कालका छोटेसे छोटा अंश; वस्तुके 
परिवतंनमें निमित्त रूप एक द्रव्य । 

अध्यात्म--आत्मा सम्बन्धी । 

अध्यात्ममागं--यथार्थ समझमें आनेपर परभाव- 
से आत्यंतिक निवृत्ति करना यह अध्यात्म- 
मार्ग है। (अंक ९१८) 

अध्यात्मशास्त्र--जिन शास्त्रोंमें आत्माका कथन 
है। 'निज स्वरूप जे किरिया साधे, तेह 
अध्यातम लहोए रे ।'---श्री आनन्दघनजी | 

अध्यास---भ्रान्ति; भ्रान्त धारणा; मिथ्या ज्ञान; 
कल्पना | ह 

अनगार--मुत्ति; साधु; घर रहित । 

अनन्यभाव--उत्कृष्ट भाव; शुद्ध भाव । 

अनन्य शरण--जिसके समान अन्य शरण नहीं है। 

अनभिसंधि--ऋषायसे वीय॑ंकी प्रवततना । 

अनंतकाय--जिसमें अनन्त जीव हों ऐसे शरीर- 
वाले, कंदमृलादि । 

अनंत चारित्र--मोहनीयकमंके अभावमें आत्म- 
स्थिरतारूप दशा । 

अनंतज्ञान--कैवलज्ञान | 

अनंत दर्शन--केवलूदर्शन | 

अनंतराशि--अपार राशि । 

अनाकार--आका रका अभाव | 

अनाचार--पाप; दुराचार; ब्रतभंग। 
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अनाथता--निराधा रता; अशरणता । 
अनादि--जिसकी आदि न हो । 
अनारंभ--सावद्य व्यापार रहित | 
अतारंभी--पाप न करनेवाला | 
अनिमेष--स्थिर दृष्टि; निमेषरहित टकटकीके 
साथ । 
अनुकम्पा-दढुःखी जीवोंपर करुणा | 
अनुग्रह--दया, उपकार; कृपा । 
अनुपचरित--अनू भवसें आने योग्य विशेष संम्बं- 
घसहित (व्यवहार) । (अंक ४९३) 
अनुप्रेक्षा--वा रंवार चिन्तन करना; विचारणा; 
भावना । स्वाध्यायका: एक प्रकार। 
अनुभव--प्रत्यक्षज्ञात; वेदन । “वस्तु विचारत 
ध्यावते मन पावे विश्राम, रस स्वादत सुख 
ऊपजे, अनुभव याको नाम ।”-श्री बनारसी 
दास 


अनुष्ठान--धामिक आधार, क्रिया । 
अनेकांत--अनंतधर्मा त्मक वस्तुकी स्वीकृति; जो 
केवल एक दृष्टिरूप न हो । 


अनेकांतवाद--सापेक्षरूपसे एक पदार्थके अनेक 
धर्मोम्रेंस असुक धमंको कहनेवाली वचन- 
पद्धत्ति। 


अन्योक्ति--वह अलूंकार जिसमें अथंसाधम्यंके 
अनुसार वरणित वस्तुओंके अलावा दूसरी 
वस्तुओंपर घटाया जाय।  कटाक्षरूप 
वचन । 

अन्योन्य--परस्पर । 

अन्चय--एकके सद्भाव में दूसरेका अवश्य होना 

परस्पर सम्बन्ध | 

अपकर्ष घटना | कम होता । 

अपकाय--पानी ही जिसका शरीर है ऐसे जीव । 

अपरिग्रहव्नत--परिग्रहत्यागकी प्रतिज्ञा । 

अपवर्ग--मोक्ष | 

अपवाद-- नियमों में छुट; निन्‍दा । 

अपरिच्छेद--यथार्थ; सम्पूर्ण । 

अपरिणामी--जो परिणमनको प्राप्त न हो । 
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अपलक्षण--दोष । 

अपेक्षा--इच्छा; अभिलाषा। 

अप्रतिबद्ध--आसक्तिरहित | 

अप्रमत्त गुणस्थान--सातवाँ गुणस्थान। अध्रम- 
त्तरूपसे आचरणमें स्थिति । (पृ० ९४२) 

अप्रमादी--आत्मदशा में जागृति रखनेवाला । 

अबंध परिणाम--जिन परिणामोंसे बंध न हो । 
रागद्वेषघरहित परिणाम | 

अभक्ष्य---न खानेयोग्य । 


अभयदान--रक्षण देना; जीवोंको बचाना | 

अभव्य--जिसे आत्मस्वरूपकी प्राप्ति न हो सके 
ऐसा जीव । 

अभाव--क्षय; जिसका अस्तित्व न हो । 

अभिधेय--प्रतिपादन करनेयोग्य | 

अभिनिवेश--आसक्ति; आग्रह; हुठ । (भंज ६७७ 
लोकिक अभिनिवेश) 

अभिमत--सम्मत | 

अभिवंदत--नमस्कार | 

अभिसंधिवीयं--बुद्धि या आशयपुर्वक की गई 
क्रियाके रूपमें परिणमनेवाला वीयें; आत्मा- 
की प्रेरणासे वीयंका प्रवर्तत । वीयंका एऋ 
प्रकार । 

अभ्यंतर--भी तरका । 

अभ्यंत्तरमोहिनी -- वा सना; राग-द्वेष । 
( पुष्पमाछा-६६ ) 
अभ्यास--मुहावरा; टेव; पुनः पुनः भनुशीलून । 
अमर--देव; आत्मा । 
अमाप--असीम; अपरिमित । 
अमृतिक--जिसमें रूप, रफ्त, गंध और स्पर्श 
नहीं हैं | निराकार | 

अयोग--योगका अभाव; मत्त, वचन, कायारूप 
योगका अभाव; सत्पुरुषके साथ संयोगका 
नहीं होना | 

अराग--रागरहित दशा ॥ 

अरिहंत--केवली भगवान | 

अरूपी--जिसमें रूप, रस, गंध और स्पा ये 
पुदूगलके गुण न हों। 
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अथंपर्याय--प्रदेशवत्व॒ गुणके सिवाय अन्य 
समस्त गुणोंकी अवस्था । (देखें जेनसिद्धां- 
तप्रवेशिका) 
अर्था तर--दूसरा आशय या तात्पय॑ । 
अधेदग्ध--अधूरे ज्ञानवाला । ज्ञानी जैप्ता समझ- 
दार भी नहीं और नही अज्ञानों जेसा 
जिज्ञासु । 
अहँत--ेखें अरिहंत । 
अलौकिक-ोकोत्तर; अदभुत; अपुर्व; असाधा- 
रण; दिव्य | 
अल्पज्ञय--कम समझा। तुच्छ वुद्धिका। थोड़ा 
ज्ञान रखनेवाला | 
अल्पभाषी--कम बोलनेवाला | 
अवगत--ज्ञातत; जाना हुआ । 
अवगाह-व्याप्त होनेका भाव । 
अवगाहन--अध्ययन; प्रवेश। मथन; छीन होकर 
विचारना । 
अवग्रह--आरंभका मतिज्ञान। मतिज्ञानका 
भेद । (दिखें जैनसिद्धांत प्रवेशिका) 
अवधान--एक समयमें अनेक कार्योर्पें उपयोग 
देकर स्मरणशक्ति तथा एकाग्रताकी अद्भु- 
तता बताना । 
(पत्रांक १८) 
अवधिज्ञान--जो ज्ञान द्रव्य, क्षेत्र, काठ और 
भावकी मर्यादासहित रूपी पदार्थक्ों जाने । 
अवबोध--ज्ञान । 
अवणंवाद--निन्‍्दा । 
अवसर्पिणीकाल--उततरता हुआ काल, जिसमें 
जीवोंकी शक्ति धीरे-घीरे क्षीण होती जाय | 
दस्त कोड़ाकोडीसागरका यह काल होता है। 
अवाच्य--त् कहने योग्य । जो न कहा जा सक्रे । 
अविवेक--विचारशन्यता;। सत्यासत्यको न 
समझना । 
अध्याबाध--बाधा, पीडारहित । 
अशरीरी--जिसे शरी रभावका अभाव हो गया है। 


आत्ममग्त । हट 
अशोच्याकेवली--कैवली आदिके निर्केट धर्मको 
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सुने बिना (अशोच्या > अश्रुत्वा) जो केवल- 
ज्ञान पावे | (पत्रांक ५४२) 

अशोच--मलिनता । 

अश्नद्धा--अविश्वास । 

अष्टमभक्त--तीच उपवास । 

अष्टातक्र--शक ऋषिका नाम । जनक राजाकों 
ज्ञान देनेवाले | 

अष्टांगयोग--यम, नियम, आसन, प्राणायाम, 
प्रयाहार, घारणा, ध्यान और समाधि ये 
योगके आठ अंग । 

असाता-द्ुःख । 

असंग--मूच्छाका अभाव; पर द्रव्यसे मुक्त: परि- 
ग्रहरहित । 

असंगता--आत्मार्थके सित्राय संगप्रसंग्में नहीं 
पड़ना (पत्रांक ४३०, ६०९) । 

असंयतिपुजा--जिसे ज्ञानपुर्वक संयम न हो 
उसकी पुजा । 

असंयप्त--उपयोगमें भूल होना । (उपदेशछाया) 

अस्त--छिपा हुआ; तिरोहित; अदृश्य; नष्ट; 
डूबा हुआ | 

असिपत्रवन--नरकका एक वन, जिसके पत्ते 
शरोर पर गिरनेसे तलवारकी भाँति भअंगोंको 
छेद देते हैं । 

अस्ति--सत्ता; विद्यमानता; होनेका भाव | 

अस्तित्व--मौजूदगी; सत्ताका भाव | 

अहंता--अहंका र; गव॑ । 

अहंभाव--मैं-पनेका भाव; अभिमान । 

अंतरंग--अन्दका | 

अंतरात्मा--सम्यग्दुष्टि; ज्ञानी भात्मा । 

अंतराय--विष्न; वाधा | 

अंतर्शान--स्वाभाविक ज्ञान; आत्मिक ज्ञान । 

अंतर्दशा--आत्माकी दक्षा | 

अंतदृष्टि--आत्मदृष्टि; ज्ञानचक्षु । 

अंतर्धान--लोप; छिपाव | 

अंतमुंख--आत्मचिन्तन; जिसका लक्ष अंदरको 

ओर हो । 

अंतमुंहुतं--एक मुहृतंके भीतरका काल (एक 
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मुह॒तं - दो घड़ी, ४८ मिनिट) । एक मुह॒तं- 
से कम समय । 

अंतर्कापिका--ऐसी काव्यरचना कि जिसके अक्ष- 
रोंको अमुक प्रकारसे लगानेपर किसीका 
नाम या दूसरा अर्थ निकले । 

अंतवृत्ति--अंदरका वरतंन; आत्मामें वृत्ति | 

भंत:ःक रण--मन; चित्त; अंदररकी इन्द्रिय । 

अंतःपुर--महलके भीतर स्त्रियोंके रहनेकी जगह 
रानिवास । 

आ | 

आकाशद्रव्य--जीवादि समस्त द्वव्योंकी अवकाश 
देनेवाला एक द्रव्य | 

आकांक्षा मोहनीय--मिथ्थात्वमोहनोयका एक 
प्रकार, सांसारिक सुख्ककी इच्छा करना । 

आक्रोश--क्रोध करना; . गाली देना; निन्दा; 
आक्षेप। 

आगम--धर्मशा सत्र; ज्ञानीपुरुषोंके वचन । 

आगमन--आना, प्राप्ति। 

आगार--घर, ब्रतोंमें छटछाट । 

आग्रह--इच्छानुसार करने-करानेकी वृत्ति, हठ, 
दृढ़ मान्यता । 

आच रण--व्यवहा र, वर्ताव ।॥ 

आवचायं--जो साधुओंको दीक्षा, शिक्षा देकर 
चारित्रका पालून कराते हैं । 

आज्ञा--भादेश, अनुमत्ति, हुव॒म । 

आज्ञा-आराधक--आज्ञानुसार चलनेवाला | 

आज्ञाधार--आज्ञापृवंक आचरण । (आ० सिद्धि 
दोहा-२५) 

आठ समिति--तीन गुप्ति और पाँच समिति । 

आतापनयोग--धृपमें बैठकर या खड़े रहकर 
ध्यान करना | 

आत्मवाद--आत्माको बतानेवाला, आत्मस्वरूप- 
को कहनेवाला । 

आत्मवीयं--आत्माकी शक्ति । 

आत्मंसंयम--आत्माको वशमें करना । 

जात्मइलाघा--अपनी मशंसा | 

आत्मा--ज्ञानदर्शनमय अविनाशो प थर्थ॑ | 
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आत्मार्थी---भात्माकी इच्छावाला ।“कषायनी 
उपशांतता, मात्र मोक्ष अभिलाष, भवे खेद, 
प्राणी दया, त्यां आत्मार्थ निवास ।” (आ- 
त्मसिद्धि दोहा-३८) 

आत्मानुभव--आत्माका साक्षात्कार | 

आत्यंतिक--पुर्णरूपसे; अत्यंत्तरूपसे; सम्पूर्ण । 

आदिपुरुष--परमात्मा । 

आदेश--आज्ञा | 

आधार--सहारा; आश्रय । 

आधि--मानसिक व्यथा; चिता । 

आधुनिक--वतं मान समयका; नवीन; अर्वाची न । 

आनंदघन--आनंदसे परिपूर्ण; श्री लछाभानन्दजी 
मुनिका दूसरा नाम । 

आप्त--जिसके विश्वासपर मोक्षमार्म में प्रवृत्ति 
की जा सके | 
(पत्रांक ७७७) सर्व पदार्थोकों जानकर उनके 
स्वरूपका सत्याथं प्रगट करनेवाला | (उप- 
देशछाया) 

आम्ताय--सम्प्रदाय; परम्परा; परिय्राटी.। 

आरंभ--किसी भी क्रियाकी तेयारी; हिंसाका 
काम | 


आराधना--पूजा; उपासना; साधना । 

आराध्य---आराधना करने योग्य | 

आत्तं-पीड़ित | 

आत्तंध्यान--किसी भी पर पदाथर्थमें इच्छाकी 
प्रवृत्ति हि और किसी भी पर पदार्थक्र 
वियोगक्री चिन्ता है, उसे श्री जिन आत्त॑- 
ध्यान कहते हैं। (पत्रॉंक ५०१) 

आय॑--उत्तम | (आर्य शब्दसे जिनेश्वर, मुपक्ष, 
और आयंदेशमें रहनेवालेको सम्बोधित 
किया जाता है) 

आये आचार--मुख्यतः दया, सत्य, क्षमा आदि 
गुणोंका आचरण करना | (पत्रांक ७१७) 

आयंदेश--उत्तम देश। जहाँ भात्मा आदि 
तत्त्वोंकी विचारणा हो सके, आत्मोन्नति हो 
सके ऐसो भनुकूलतावाला देश | 
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आय॑ विचार--मुख्यतः आत्माका भस्तित्व; 
नित्यत्व, व्तमातकाल तक उस स्वरूपका 
अज्ञान तथा उस अज्ञान और अभानके 
कारणोंका विचार | (पत्रांक ७१७) 

आलेखन--लिपिबद्ध करना; चित्रादि बनाना | 

आवरण--परदा; विष्न । 

आवश्यक--अवश्य करने योग्य कार्य या नियम । 
संयमीके योग्य क्रिया । 

आविर्भाव--प्रगट; उत्पत्ति | 

आशंका मोहनीय--जो स्वयंको समझमें न भावे; 
सत्य जानते हुए भी उसके प्रति यथार्थ भाव 
(रुचि) न प्रगटे | (उपदेशछाया) 

आशुप्रज्ञ-जिसकी बुद्धि तत्काछ काम करे। 
विचक्षण। | 

आश्रम--विश्रामका स्थान; ब्रह्मचये, गृहस्थ, 
वानप्रस्थ और संन्‍्यस्त इन जीवन-विभागों- 
'मेंसे कोई भी एक । 

आसक्त--भनुरक्त; छीन; लिप्त; मोहित; मुग्ध । 

आसक्ति--गाढ़ मोह; लीनता । 

आस्तिक्य-जिनका परम माहात्म्य है ऐस निस्पृही 

: पुरुषोंके वचनमें ही तल्‍्लीनता ।(पत्रांक १३५) 

आख़व--ज्ञानावरणादि कर्मोका आना । 

आख्रव धावना--राग, हेंष, अज्ञान, मिथ्यात्व 
इत्यादि सब आखव हैं, वे रोकने या टालने- 
योग्य हैं ऐसा चिंतन करना । (भावनाबोध) 


इतिहास--भूतकालका वृत्तान्त । 
इष्टदेव--जिनके प्रति श्रद्धा जम गई हो ऐसे 
आराध्यदेव । 
इष्टसिद्धि--इच्छित कार्यकी सिद्धि । 
इन्द्र--स्वगंका अधिपति; देवोंका स्वामी । 
इन्द्राणी--इन्द्रकी पत्नी | 
इन्द्रियगम्प--जो इन्द्रियसे जाना जाय । 
इन्द्रियनिग्रह--इन्द्रियोंकी वश करना | 
ड् 
ईर्यापथिकी क्रिया--कषायरहित पुरुषकी क्रिया; 
चलनेकी क्रिया | 
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ईर्यासमिति--दूसरे जीवोंकी रक्षाके लिए चार 
हाथ जमीन आगे देखकर ज्ञानीकी आज्ञानु- 
सार चलना | - 

ईदइवर--जिसमें ज्ञानादि ऐश्वयं है। ईदवर शुद्ध 

. स्वभाव--(आत्मसिद्धि दोहा ७७)  , 

ईदवरेच्छा--प्रा रब्ध; कर्मोदय; उपच्ा रसे ईइवर- 
की इच्छा, भाज्ञा. । हे पा 

ईषत्पाग्भारा--आठवीं पृथ्वी; सिद्धशिला |: 

उ हे 

उच्चगोत्र--लोकमान्य कुल । 

उजागर--आत्मजागृतिरूप दशशां । .. 

उत्कट--प्रबंल; तीन । 

उत्कर्ष--समृद्धि; श्रेष्ठता; उत्तमता । हंषं; अहं- 
कार । 

उत्तरोत्तर--आगे-आगे; क्रमशः; अधिक-अधिक | 

उत्पाद--उत्पत्ति । ह 

उत्सविणीकाल--चढ़ते हुए छह कालचक्र पूरे 
हों, उतना समय |, दस कोडाकोडी साग- 
रका चढ़ता हुआ काछू। जिसमें आयु, 
वैभव, बल आदि बढ़ते जावें ऐसा काल- 
प्रवाह । | शा 

उत्सूत्रप्रख्षणा--आगमविरुद्ध कथन । 

उदक पेढाल--सूत्रकृताजड़ नामक दुसरे अंगमें 
इस नामका एक अध्ययन है । 

उदय--द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावको लेकर 
कम जो अपनी शक्ति दिखाते हैं उसे कर्मकां 
उदय कहते हैं। स्थिति पूर्ण होनेपर कर्मफ- 
लका प्रगट होना । | 

उदासीनता--समभाव; वेराग्य; मध्यस्थता | : 

उदीरणा--स्थिति पूरी किये बिना ही कर्मोका 
फल (तपादिके कारणसे) उदयमें आवे उसे 
उदी रणा कहते हैं । 

उपयोग--चैतन्य परिणति; जिससे पदार्थका 
बोध हो । ना 

उपशमभाव--कर्मोके शांत होनेसे उत्पन्न हुआ 
भाव | 

उपशमश्रेणी--जिसमें चारित्र-मोहनीय कर्मकी 


परिशिष्ट ५ 


२१ प्रकृतियोंका उपशम किया जाय। 


(जैनसिद्धान्तप्रवेशिका) 
उपाधि--जंजाल । 
उपाध्याय--जी साधु शास्त्रोंका अध्ययन करावें । 
उपाश्रय--साधु-साध्वियोंका आश्रयस्थान । 
उपेक्षा--अनादर; तिरस्कार; विरक्ति; उदासी- 
नता।' 
ऊ 
.ऊध्वंगति--ऊँची गति |. - 
'ऊध्वेप्रचय-पदार्थमें ध्मंका उद्भव होना, 
.. क्षण-क्षणमें होनेवालो अवस्था । 
_ऊष्वंछोक--स्वग; मोक्ष |. ' 
ऊहापोह--तकं-वितके; सोच-विचार । 
ह त्रद्ृ 
_ऋषभदेव--जैनोंके आदि तीर्थंकर | 
ऋषि--जो बहुत ऋद्धियोंके धारी हों । ऋषिके 
चार भेद हैं:---१ राज०, २ ब्रह्म ०, ३ देव०, 
४ प्रम०। राजपि ८" ऋद्धिवाले, ब्रह्मषि 
» *अक्षीण महान ऋद्धिवाले, देवाषिरः 
आकाशगामी मुनिदेव, परमर्षि--केवल- 
ज्ञानी | 


; ए्‌ 
एकनिष्ठा-- एक ही वस्तुके प्रति पूर्ण श्रद्धा । 
एकाकी--भकेला । 

एकान्तवाद--वस्तुको एक धर्मेस्वरूप मानना | 


ओ 
ओघसंज्ञा--जिस क्रियाको करते हुए जीव 
लोककी, सूत्रकी या गुरुके वचनकी अपेक्षा 
नहीं रखता, आत्माके अध्यवसाय रहित 
कुछ क्रियादि किया करे। (अध्यात्मसार) 


औ 
ओऔदबिकभाव--कर्मके उदयसे -होनेवाला भाव; 
कम बंधे ऐस। भाव | कर्मके उदयके साथ 
! सम्बंध रखनेवाला जीवका विकारी भाव । 
ओऔदारिक शरीर--स्थूल शरोर।| मनुष्य और 
:  तिय॑चोंको यह शरीर होता है। 
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कक ड 

कदाग्रह--दुराग्रह। खोटी मान्यताकी दृढ़ता। 
इन्द्रियोंके निम्रहका न होना कुलधमंका 
आग्रह, मान-इलाघाकी कामना और अम्ध्य- 
स्थता, यह कदाग्रह है। (उपदेशछाया-९) 

कपिल--प्लांख्यमतके प्रवतंक । 

करुणा--दया; दूसरेके दुःख या पीड़ा-ननिवारण- 
को इच्छा । 

कम--जिससे आत्माको आवरण हो, अथवा 
वेसी क्रिया । | 

कर्मादानी धंधा--पंद्रह प्रकारके कर्मादानी 
व्यापार । श्रावक (सदगहस्थ) को न करने 
कराने योग्य कार्य; कर्मोके आनेका माग। 

कम प्रकृति--कर्मोके भेद । 

कर्म भूमि--जहाँ मनुष्य व्यापारादिके द्वारा 
आजीविका चलाते हैं; मोक्षके योग्य क्षेत्र । 

कलुष--पाप; मल | 

कल्पकाल--तब्रीस कोडाकोडी सागरका काल, 
जिसमें एक अवसर्पिणी और एक उत्सपि- 
णीका काल होता है । 

कल्पना--जिससे किसी कायेंकी सिद्धि न हो ऐसे 
विचार; मनकी तरंग । 

कल्याण--मंगल; सत्पुरुषकी 
चलना । 

कषाय--जो सम्यकत्व, देशचारित्र, सकलूचारित्र 
तथा यथाख्यात-चारित्रह्प परिणामोंका 
घात करे अर्थात्‌ न होने दे । (गो० जीवकांड) 
जो आत्माको कषे अर्थात्‌ दु:ख दे उसे कषाय 
कहते हैं । कपायके चार भेद हैं:--अरन॑तां- 
नुबंधी, अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्योख्याना- 
वरण और संज्वलन। जिन परिणामोंसे 
संसारकी वृद्धि हो वह कषाय है । (उपदेश- 
छाया) 

कषायाध्यवसायस्थान---क्रपायके अंश, कि जो 
कर्मोकी स्थितिमें कारण हैं। 

काकतालीयन्याय--कौएका ताड़ पर बैठना 
ओर अचानक ताड़वृक्षका गिर जाना इसी 


आज्ञानुसार 
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प्रकार संयोगवश किसी कार्यका अचानक 
सिद्ध हो जाना । 

कामना--इच्छा; अभिलाषा | 

कामिनो--स्त्री । 

कायोत्सगं--शरी रका ममत्व छोड़कर आत्तमाके 
सन्मुख होता; आत्मष्यान करता। छह 
आवदश्यकोंमेंसे एक आवश्यक | 


कार्माणशरीर--ज्ञानावरणादि आठ कमंरूप 
शरीर। 

कार्माणवर्गणा--अनंत परमाणुओंका स्कन्ध, जो 
कार्माणशरीररूप परिणमे । 

(जैनसिद्धान्त प्रवेशिका) 
“मन वचन काया ने, कर्मनी वर्गणा” 
(अपूर्व अवसर गा० १७) 

कालक्षेप--समय गेंवाना; समय खोना । 

कालधर्म--समयके योग्य धर्म; मरण । 

कालाण--निश्चय कालद्रव्य । 

कुंगुरु--मिथ्या वेषधारी आत्मज्ञानरहित ऐसे जो 
गुरु बन बेठे हैं । 

कुपात्र--अयोग्य; किसी विषयका अनधिकारे; 

* बह जिसे दान देना शास्त्रमें निषिद्ध है। 

कठस्थ--भटल; अचल॥। . : 

कुत्रिम--नकली; बचावटी, बताया हुआ | 

केवलज्ञान--मात्र ज्ञान; केवल स्वभाव परिणामी 

' ज्ञान । (संस्मरण-पोथी) तथा देखें आत्म- 
सिद्धि-दोहा ११३ 

केवल्य कमला--कैवलज्ञानरूपी लक्ष्मी । 

कौतुक--आश्चयं; कुतू हल । 

कंखा--इछा; आकांक्षा । 

कंखामोहनीय--तप आदि करके परलोकके सुख- 
की अभिलाषा करती | कर्म. तथा कमंके 
फलमें तन्‍्मय होना अथवा अन्य धर्मोंकी 
इच्छा करनी (पंचाध्यायी) 

कंचन--स्वर्ण; सोचा । 

क्रियाजड--जो मात्र बाह्यक्रियामें अनुरक्त हो 
रहे हैं, जिनका अंतर कुछ भिदा नहीं है 


श्रीमर्द राजचन्द 


: और जो ज्ञानमागंका निषेध किया: करते 

हैं। (आत्मसिद्धि, दोहा ४) 

क्रोडा-विछास-- भोगविलास | 

क्षण--समय या कालका छोटा भाग | 

क्षपक--कमंक्षय करनेवाला साध; जैन तपस्वी | 

क्षपकश्नेणी--जिसमें चारित्रमोहनीयकर्मकी २१ 
प्रकृतियोंका क्षय किया जाय ऐसी क्षण-दक्षण- 
में चढ़ती हुई दशा । 


क्षमा--चित्तकी एक प्रकारको वृत्ति जिससे मनुष्य 
दूसरे द्वारा पहुंचाया हुआ कष्ट सह लेता 
है और उसके प्रतिकार या दंडकी अभि- 
लाषा नहीं करता:। क्रोध न करना | माफी 
देना | ु 

क्षमापना--भूलकी माफी माँगना । 


क्षायिकचा रित्र--मोहनीयकमंके क्षयसे जो चारित्र 
(आत्मस्थिरता) उत्पन्न हो | 

क्षायिकभाव--कर्मंके नाशसे जो भाव उत्पन्न हो 
जैसे कि केवलदर्शन, केवलज्ञान | 

क्षायिक सम्यग्दर्शन--मोहनीयकमंकी सात प्रक्ृ- 

- तियोंके अभावमें जो आत्मप्रतीति, अनुभव 
उत्पन्न हो । 

क्षायोपशमिक सम्पक्त्व--जो मोहनीयकमंके क्षय 
ओर उपशमसे हो ऐसी आत्मश्रद्धा। , 

क्षोगकषाय--(क्षीणमोह) बारह॒वाँ गुणस्थान, 
.जो मोहनीयकमंके सर्वथा क्षय होनेसे यथा- 
ख्यातचारित्रके धारक मुनिको होता है । 


ख 
खल--दुष्ट | 
खंती दंती प्रव्नज्या--जिस दीक्षामें क्षमा तथा 
इन्द्रियनिग्रह है । 
ग्‌ 
गच्छ--समुदाय; गण; संघ/ साधुसमुदाय; एक 
आचायंका परिवार । 
गजसुकुमार--श्री कृष्ण वासुदेवके छोटे भाई । 
देखें मोक्षमारा' पाठ ४३। 
गणधर--तीर्थंकरके मुख्य शिष्य | साधुसमुदाय- 
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कौ. लेकर पृथ्वीमंडलपर विचरनेवाले समर्थ 
साधु । 
गणितानुयोग--जिन श्ास्त्रोंमें लोकका माप तथा 
स्वगं, नरक भादिकी लंबाई आदिका एवं 
 कर्मके बंध आदिका वर्णन किया गया हो । 
'(व्याख्यानसार १७३) 
गतभव--पूर्व॑भव; पुर्वजन्म । 
गतश्ोक--शोकरहित । 
गति अगत्ति--गमनागमन; जाना आना । 
गुमान--अहंका र; अभिमान । 
गुणनिष्पन्त--जिसे गुण प्राप्त हुए हैं । 
गुणस्थान--मोह और योगके निमित्तसे सम्यरद- 
शंन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्ररूप आ- 
त्माके गुणोंकी तारतम्यरूप अवस्थ।विशेषको 
' गुणस्थान कहते हैं। (गोम्मटसार, जैनसि- 
द्ान्तप्रवेशिका) । गुणोंकी प्रगटता वह गुण- 
स्थान । 
गुरुता--बड़प्पन; महत्त्व; गुरुपन | 
गोकुलचरित्र--श्री मनसुखराम सुयंरामका लिखा 
हुआ श्री गोकुलजी झालाका जीवनचरित्र 
गोतम--भगवान महावीरके प्रधान शिष्य, गण- 
धर | इनका दूसरा नाम इन्द्रभूत्ति था। 
प्रंथ--पुस्तक; शास्त्र; बाह्य, अभ्यंत्तर परिग्रह; 
गाँठ । (आत्मसिद्धि, दोहा १००) 
ग्रंथ--रागहेषकी निबिड गाँ5। मिथ्यात्वकी 
गांठ | ह 
प्रंथि-मेद--जड़ और चेतनका भेद करता। मि- 
थ्यात्वकी गाँठका दूटना | 
गृहस्थी--श्रावक; गृहवासी; घरमें रहनेवारा | 
घ 
घटपरिचय--हुदयकी पहिचान । 
घटाटोप--बादलोंके समान चारों ओरसे घेर 
लेनेवाछा दल या समह । चारों ओरसे आ- 
च्छादित झुंड। 
घनघातीकरम--ज्ञानावरणीय, . दर्शनावरणीय, 
:मोहनीय तथा अंतराय, ये चार कमं। 
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' आत्माके मूल गुणोंको आवरण करनेवाले 
होनेसे इन्हें घनधातीकर्म कहते हैं । 
घनरज्जु--जिसको लंबाई, चौड़ाई और मोटाई 
समान हो, उस प्रकार रज्जुका परिमाण 
करना वह । मध्यलछोक पुर्वसे पश्चिम एक 
रज्जुप्रमाण है, उतना हो लम्बा, चौड़ा और 
ऊँचा लोकका विभाग | 
घनवात--घनोदधि अथवा विमान आदिको 
आधारभूत एक प्रक्ारकी कठिन वायु । ,: : 
घनवात्ततवकूय--वलूयाका रसे रहो हुई घनवायु | 
“ घट पवनका वात्तावरण । 
ह चर 
चक्ररत्न--चक्रवर्तीके चोदह रत्नोंमेंसे एक । 
चक्रवर्ती--सम्राट; भरत आदि क्षेत्रके छह खंडों- 
का अधिपति । 
चक्ष्‌ दंशंन--आँखसे दिखनेवाली वस्तुका प्रथम 
जो सामान्य बोध हो। नेत्रइन्द्रियसे होने: 
वाला दर्शन । 
चक्ष देशंनावरण--दर्शनावरणीकर्मकी एक ऐसी 
प्रकृति कि जिसके उदयमें जीवको चक्ष्‌ दर्शन 
(आँखसे होनेवाला सामान्य बोध) न हो | 
चतुर्गति--चार गति। देवगति, मनुष्यग्रेति, 
तिर्यचगति त्तथा नरकगति | 
चतुष्पाद--पशु; चार पैरोंवाला प्राणी । 
चयविचय--जाना आना । 
चयोपचय--जाना जाना, परल्तु प्रसंगवशाततु 
आता जाता; गमसनागमन । आदमीके जाने 
आनेमें यह लाग नहीं होता, श्वासोच्छवास 
आदि सुक्ष्मक्रियामें लागू होता है। 
चरणानुयोग--जिन शास्त्रोंमें मुनि तथा श्रावक- 
के आचारका कथन हो। [व्याख्यान- 
सार १७३) 
चरमशरीर---अंतिम शरीर, कि जिस शरीरसे 
मोक्षप्राप्ति हो । 
चर्मरत्न--चक्रवर्तीका एक रत्न, कि जिसे 
-पानीमें बिछानेसे जमीनकी भाँति उस पर 
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गमन किया जाता है, घरकी तरह उस पर 
रहा जा सकता है । 

चार आश्रम--ब्रह्म चयं, गृहस्थ, वानप्रस्थ और 

: संन्यस्त | 

चार पुरुषार्थ -धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष । 

चार वर्ग--ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र । 

चार वेद--ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और 
अथवंवेद | 

चारित्र--अशुभ कार्योका त्याग करके शभमेंह 
प्रवृत्ति करना वह व्यवहार चारित्र है, आत्म 
स्वरूउमें रमणता और उसोमें स्थिरता-य। 
निश्चयचा रित्र है.। 

चार्वाक--नास्तिक मत; जो, जीव, पुण्य, पाप, 
नरक, स्वगं, मोक्ष नहीं हैं ऐसा मानते हैं 
दिखाई दे उतना ही माननेवाले। 

चित्‌--ज्ञानस्वरूप आत्मा । 

चूवा--सुगंधित पदा्थं; एक प्रकारका चंदन ।- 

चूणि--महात्माकृत भिन्‍त-भिन्‍न पदकी व्याख्या 
(सर्वे विद्वानोंके मदको चूरे वह चूणि। ) 
चेत्तन्य--ज्ञानदर्शनमय जीव । 

चेतन्य घन--ज्ञानादि गुणोंसे भरपुर। 

चोठाणिया रस--चतुर्थस्थानहप रस । पुण्य 
पापरूप प्रक्ृत्तियोंमें तीन, तोन्नतर, तीन्नतम 
और अतितीब्रतमरूप रस पापमें कटु, कटु- 
तर, कटुतम और अत्यंत कटुतम तथा पुण्य- 

में मधुर मधु रतर, मधुरतम और अत्यंत्त मधुर- 

' तम; इस प्रकार चार रसोंमें चतुर्थस्थानरूप 
रस । नीम और दक्ष रसके दृष्टांतसे । (देखें 
शतकनामा पंचम कमंग्रन्थ गाथा ६३ प्रक- 
रणरत्नाकरके भाग ४ में पृ० ६५२) प्रस्तुत 
ग्रन्थके प० ८९६ पर व्याख्यानसार २-३० 

में 'पुण्यका चोठाणिया रस नहीं है” भर्थात्‌ 
चतुथेस्थानरूप श्रेष्ठ पुण्य (अत्यंत ताब्रतम- 

*ः एकान्त साता) का उदय नहीं है। 

चौदह पुर्ब--उत्पादपुर्व, अग्रायणीपुर्च, वीर्यानु- 
वादपूर्व अस्तिनास्तिप्रवाद, ज्ञानप्रवाद, स- 
 त्यप्रवाद, आत्मप्रवाद, कर्म प्रपाद, प्रत्याख्या- 


् 
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नपुव॑, विद्यानुवादपुव, कल्याणवादपुव॑, प्रा- 
णवादपूर्व, क्रियाविद्वालपु वं, त्रिकोकबिन्दु- 
सारपुर्व, ये चौदह पुव॑ कहे जाते हैं। (गो 
म्मटसार, जीवकांड) 

चौदहपुवंधारी--चौदह पृर्व॑के ज्ञाता । श्रुतकेवली 
श्रीभद्रवाहुस्वामी चौदह पुव॒के ज्ञाता थे | 

चोभंगी--चार भेदरूप कथन । 

चौोविहार--रात्रिमें चार प्रकारके आहारका 
त्याग । (१) खाद्य--जिससे पेट भरे, जेसे- 
रोटी आदि, (२) स्वाद्य-स्वाद लेनेयोग्य 
जैसे कि इलायची, सुपारी । (३) लेहा-- 
चाटने योग्य पदार्थ, जेसे-रबड़ी, मलाई। 
(४) पेय--पीने योग्य, जैसे पानी, दूध 
इत्यादि । 

चौवीसदंडक--१ नरक, १० असुरकुमार, १ 
पुथ्वीकाय, १ जलकाय, १ अग्निकाय, शवा- 
युकाय, १ वनस्पतिकाय, १ तियँच, १ द्वी- 
न्द्रिय, १ तेइन्द्रिय, १ चतुरिन्द्रिय, १ मनुष्य 
१ व्यंत्तर, १ ज्योतिषीदेव, और १ वेमानि- 
कदेव, इस प्रकार २४ दंडक हैं । 

च्यवन--देहका त्याग; एक देहको छोड़कर अन्य 
देहमें जाना | 

छ 

छट्ठछठु--दो उपवास करके पारणा करे, और 
फिर दो उपवास करे, इस प्रकारके क्रमसे 
चलना । 

छद्यस्थ--आवरणसहित जीव; जिसे केवलज्ञान 
प्रगट नहीं हुआ है । 

छह काय--पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वा- 
यकाय और वनस्पतिकाय | 

छह खंड--इस भरतक्षेत्रके छह खंड हैं, जिनमें 
१ आयंखंड और ५ म्लेच्छखंड हैं । 

छह पर्याप्ति--आहार, शरीर, इंद्रिय, भाषा, 
इवासोच्छुवास और मन । (विशेष स्पष्टी- 
करणके लिए देखें गोम्मटसार जीवकांड 
अथवा जैनसिद्धांतप्रवेशिका) 

छंद--अभिप्राय; इच्छा; मसमाना आचरण । 
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जे 


जघन्यकम स्थिति--कर्मकी कमसे कम स्थिति । 

जड़ता--अज्ञानता; मूखंता; जड़पन । 

जंजालमोहिनी--संसारकी उपाधि | . 

जातिबुद्धता--जातिकी अपेक्षासे श्रेष्ठता, उत्त- 
संता । 

जिज्ञासा--तत्त्वको जाननेकी इच्छा। 'जिज्नासु' 
के लिए देखें आत्मसिद्धि दोहा १०८, पृ० 
घ्३े४ड | 

जिन--रागद्वेषको जीतनेवाले । 

जिनकल्प- उत्कृष्ट आचार पालनेवाले साधु- 
जिनकलपीकी व्यवहारविधि; एकाकी विचर- 
नेवाले साधओंके लिए निदिचत किया हुआ 
जिनमार्ग या नि०्म । (पृष्ट ८९१ व्याख्या- 
तसार) 

जिनकल्पी--उत्तम आचार पालनेवाला साधु । 

जिनधमं--जितभगवानका कहा हुआ धर्म। 
बीत्तरागद्वारा उपदिष्ट मोक्षका मार्ग । 


जिनमुद्रा--वीतरागताकी आकृति। जिनमुद्रा 
दो प्रकारकी हैं--कायोत्सगं और पद्मासन | 
देखें पृष्ठ ८८० (व्याख्यानसार) 

जिनेन्द्र--तीर्थकर भगवान । 

जीव--आत्मा; जीवपदार्थ । 

जीवराशि--जीवोंका समुदाय । 

जोवास्तिकाय--ज्ञानदशेनस्वरूप आत्मा। वह 
आत्मा असंख्यातप्रदेशी होनेसे अस्तिकाय 
कहा जाता है । 

जोगानरूू--ध्यानरूपी अग्नि । 

ज्ञात--विदित; अवगत; जाना हुआ । 

ज्ञातपुत्र--भगवान महावीर; ज्ञात नामक क्षत्रिय 
वंशके । 

ज्ञाता--जाननेवारा; आत्मा; प्रथमानुयोगके 
सूत्रका नाम | 

ज्ञान--जिसके द्वारा पदार्थ जाने जायें । आत्मा- 


का गुण । ज्ञान आत्माका धर्म है। 
ज्ञानधार[|--नज्ानका प्रवार | 
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ज्ञानवुद्ध--जो ज्ञानमें विशेष हैं । ह 

ज्ञानाक्षेपकवंत--सम्यर्दृष्टि आत्मा; ज्ञानप्रिय; 
विक्षेपरहित विचार-ज्ञानवाला | देखें पत्रांक 
३९५, पु० ३९५ | 

ज्ञेय--जानने योग्य पदार्थ । 

तत 

तत्त्व--रहस्प; सार; सत्पदार्थ; वस्तु; परमार्थ 
यथास्थित बस्तु। 

तत्त्वज्ञान--तत्त्वसम्बंधी ज्ञान १ 

तत्वनिष्ठा--तत्त्वोंकी श्रद्धा | 

तत्पर--तैया र; उच्चत; सज्ज; एकध्यानरूप | 

तदाकार--उसीके आकारका; तन्‍्मय; लीन । 

तद्रप--किसी भो पदार्थमें लीचता । 

ततय--पुत्र । 

तप--इन्द्रियदमत्त; तपस्या; इच्छाका निरोध; 
तपके अनशन आदि बारह भेद हैं। 

तम--अंधकार | 

तमतमप्रभा--सात वाँ 
अंधकाररूप) 

तंतहारक--वादविवादको नाश करनेवाले | 

तादात्य---एकत्ता; लीनता । 

तारतम्य--न्यूनाधिकता; एक दूसरेकी तुलनामें 
कमीवेशोका विचार । 

तिरोभाव--छिपाव; ढँकाव। 

तिय॑क्प्रचय--पदार्थंके प्रदेशोंका संचय; बहुप्रदे- 
दशीपन | 

तीथं--धमं; तिरनेका स्थान; शासन; साधु, 
साध्वी, श्रावक, श्राविकारूप संघसमुदाय; 
गंगा, जमुना आदि लौकिक तीर्थ हैं। 

तीर्थंकर--ध्रमंके उपदेष्टा; जिनके चार घनघा- 
त्तीकर्म॑ नष्ट हुए हैं, त्तीर्थकर 'नामक्मंकी 
प्रकृतिका जिन्हें उदय है। धर्मतोर्थके 
स्थापक । 

तीन मनो रथ--(१) आरंभ-परिग्रहका त्याग, 
(२) पाँच मह्दाव्रतोंका घारण, (३) मरण- 
कालमें आलोचनापूर्वंक समाधिमरणकी 


घातए्डि ॥। 


नरक । (तमतमा-गाढ़ 
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तोन समकित--(१) उपशम समकित, (३) क्षा- 
योपशमिक समकित, (३) क्षायिक समकित; 
अथवा (१) आप्तपुरुषके वचनकी प्रतीतिरूप 
आज्ञाकी अपुरव॑ रुचिरूप, स्वच्छंदनिरोध- 
पुरवंक आप्तपुरुषकी भक्तिरूप, यह समकितका 
पहला प्रकार है। (२) परमार्थकी स्पष्ट 
अनुभवांशरूप प्रतीति यह समक्रितका दूसरा 
प्रकार है। (३) निविकल्प परमार्थ अनुभव 
यह समकितका तीसरा प्रकार है। (पत्रांक 
७५१) 

तोब्नज्ञानदशा--सव्व विभावसे उदासीन और अ- 
त्यंत शुद्ध निज पर्यायका सहजरूपसे आश्रय। 
(दिखें पत्रांक ५७२, पृष्ट ५२२) 

तीब्रमुमुक्षुता--भ्रतिक्षण संसारसे छटनेकी भा- 
वना: अनन्य प्रेमसे मोक्षके मार्गमें प्रतिक्षण 
प्रवृत्ति करना। (देखें पत्रांक २५४, पृष्ठ 
३३१) 

तुष्टमान--प्रसन्न राजी; खुश । 

त्रस--दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और 
पंचेन्द्रिय जीवोंको त्रस कहते हैं। 

त्रिदंद--मनदंड, वचनदंड, कायदंड । 

त्रिपदं--उत्पाद, व्यय और ध्रोव्य; अथवा ज्ञान 


दर्शन, चारित्र। 

त्रिराशि--मुक्तजीव, त्रसजीव और स्थावरजीव; 
अथवा जीव, अजीव और दोनोंके संयोगरूप 
अवस्था । 

श्रेसठशलाकापुरुष--२४ तीर्थंकर, १२ चक्रवर्ती 
९ वासुदेव, ९ प्रतिवासुदेव, ९ बलभद्र; इस 
प्रकार ६३ उत्तम पुरुष माने गये हैं 


दम--इनि्द्रियोंकी वश करना | 
दद्व अपवाद--इ न दश अपवादोंकोी आश्चर्य भी 


कहते हैं । (१) तीर्थंकर पर उपसग, (२) 
तीर्थकरका गर्भहरण, (३) स्त्री-तीर्थंकर, 
(४) अभावित परिपद्‌, (५) कृष्णका अपर- 
कंका नगरीमें जाता, (६) चंद्र तथा सू्यक्रा 
विमानसहित भ० महावीरकी परिषदमें 
आना, (७) हरिवर्षके मनुष्यसे हरिवंशकी 
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उत्पत्ति, (८) चमरोत्पात, (९) १ समयमें 
१०८ सिद्ध, (१०) असंयतिपुजा; ये दश अ- 
पवाद हैं। (ठाणांगसूत्र) 

दश बोलविच्छेद--श्री जम्बस्वामीके निर्वाणके 
बाद इन दश वस्तुओंका विच्छेद हुआ-- 
(१) मनःपर्यवज्ञान, (२) परमावधिन्ञान, 
(३) पुलाकलब्धि, (४) आहारक शरीर, (५) 
क्षपकश्रेणो, (६) उपशमश्रेणी, (७) जिनक- 
ल्प, (८) तीन संयम--परिहा रविशुद्धि संयम 
सुक्ष्मसांपराय, यथाख्यातचारित्र, (९) के- 
वलज्ञान, (१०) मोक्षणगमन (प्रवचनसा रो- 
द्वार) । 

दशविधि यतिधर्म--उत्तम क्षमादि दशलक्षणरूप 
धर्म। 

दशविधि वेयावृत्य--आचाय॑, उपाध्याय, तपस्वी 
आदि दस प्रकारके मुनियोंकी सेवा करना 
वह दस प्रकारका वेयावृत्य तप है। (देखें 
मोक्षशास्त्र अ० ९, सूत्र २४) 

दर्शन--जगतके किसी भी पदार्थका रसगंधादि 
भेदरहित निराकार प्रतिबिम्बित होना 
उसका अस्तित्व ज्ञात होना, निविकल्परूपसे 
(कुछ है! ऐसा दपंणको झलककी भाँति पदा- 
थंका भास होना, यह दर्शन है; विकल्प 
होनेपर 'ज्ञान' होता है। 

दर्शन परिषह--परमार्थ प्राप्त होनेके विषयमें 
किसी भी प्रकारकी आकुलता-व्याकुलता | 
(पत्रांक ३३०) 

दर्शनमोहनीय--जिसके उदयसे जीवको निजस्व- 
रूपका भाव न हो, तत्त्वरुचि न हो । 

दिशामूढ--अनजान; दिश्लाको भूला हुआ । 

दीर्घटशंका--शौचा दि क्रिया | 

दुरंत--जिसका पार पाना कठिन है, तथा 
जिसका परिणाम खराब हैं। 

दुरिच्छा--खोटी इच्छा । 

दुर्धर--कठिनतासे धारण करनेयोग्य; प्रवल 
प्रचंड | 

दर्लभ--क्रठिनतासे प्राप्त होने योग्य । 
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दुरलभब्रोधि--सम्यग्दर्शन आदिक़ी प्राप्तिकी 
-: दुलेभता। 
दुषमकाल (कलियुग)--पंचमकाल। वर्तंमानमें 
पंचमकाल चल रहा है, अन्य दर्शनकारोंने 
इसे ही कलियुग कहा है। जिनागम्में इस 
कालकी 'दुषम' संज्ञा कही है। (पत्रांक 
४२२) 

दृष्टिराग--धर्मका ध्येय. भूलकर व्यक्तिगत राग 
करना । 

देखतभूली--दर्शनमोह; देहाध्यास; पदार्थको 
देखते ही उस पर रागादि भाव करना। 
(पत्रांक ६४१) 

देह-अवगाहना--देह जिततने क्षेत्रकों घेरे; देह- 
प्रमाण क्षेत्र । 

: दोगुंदकदेव--तीव् विषयाभिलाषी देव । 
दोरंगी--दो रंगवाला; चंचल | 
द्रृव्य--गुण-पर्यायकरे समहुको द्रव्य कहते हैं। 
द्रव्यकमं--ज्ञानावरणादिरूप कर्मपरमाणुओंको 

द्रव्यकर्म कहते हैं। वे मुख्यरूपसे आठ हैं। 
द्रव्यमोक्ष--आाठ कर्मोंसे स्वंथा छूट' जानो । 
द्रव्यलिग--सम्यग्दर्शन रहित मात्र बाह्य साधुवेश | 
द्रव्यानुयोग--जिन शास्त्रोंमें. मुख्यरूपसे 
जीवादि छह द्रव्य और सात तत्त्वोंका कथन 
हो । (देखें व्यार्यानसार १७३) 
द्रेव्याथिकनय--जो वचन वस्तुकी मूलस्थितिको 
कहे; शुद्ध स्वरूपको कहनेवाला; द्रव्य ही 
जिसका प्रयोजन है वह द्रव्याथिकतय । 
घ 
धर्म--जो प्राणियोंको संसारके दुःखोंसे छुड़ाकर 
उत्तम आत्मसुख दे। (रत्तकरण्डश्रावका- 
चार) 
घमंकथानुयोग--जिन शास्त्रों में तीर्थकरादि महा- 
पुरुषोंके जीवनचरित्र हों । (व्याख्यानसार 
१७३) 
घमंद--घधमंको देनेवाला |. 
घमंध्यान--धमंमें चित्तकी लीनता | यह धर्म- 
ध्यान चार प्रकारसे है: आज्ञाविचय, अपाय- 
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विचय, विपाकविचग्र और संस्थानविचय। 
(विशेषके लिए देखें मोक्षमाला पाठ ७४, 
७५, ७६) ' 

धर्मास्तिकाय--एक द्रव्य; जो गतिपरिणत जीव 
तथा पुद्गलोंको गमनकरनेमें सहायभूत हो, 
जेसे पानी मछलियोंको चलनेमें सहायक 
है। (द्रव्यसंग्रह) 

धुवेद वा--(ध्रौव्य) वस्तुमें किसी प्रकारसे परिण- 
मन होते हुए भी 'वस्तुका कायम रहना | 
(मोक्षमाला, पाठ ८७, ८८, ८९) 

। न 

नपुंसकवेद--जिस कषायके उदयसे स्त्री तथा 
पुरुष दोनोंमें रमण करनेकी इच्छा हो । 

न्तमस्कारमंत्र--तवका र मंत्र-। 

नय--वस्तुके एक देश (अंश) को ग्रहण करनेवाले 
ज्ञानको नय कहते हैं। जेन शास्त्रोंमें मुख्य- 
रूपसे दो नयोंका वर्णन है : द्रव्याथिकनय 
और पर्यायाथिकनय । इन नयोंमें सब नयों- 
का समावेश हो जाता है। 

तरकगति--जिस गतिमें जीवोंको अत्यंत दुःख 
है। नरक सात हैं : रत्त4भा, शकराप्रभा, 
बालुकाप्रमा, पंकप्रभा, धृमप्रभा, तमप्रभा 
और महातमप्रभा (त्तमतमप्रभा) | 

(देखें--तत्त्वार्थकषत्र) 

नरगति--मनुष्यगति । 

नव अनुदिश--दिगम्बर जेनझास्त्रोंमें ऊध्व॑लो- 
कमें नव ग्रवेषकके ऊपर नौ विमान और 
माने हैं जिन्हें नव अनुदिग कहते हैं | इनमें 
सम्यग्दृष्टि जीव हो जन्म लेते हैं, तथा वहाँ- 
से निकलकर उत्कृष्ट दो भव घांरण करके 
मोक्ष जाते हैं । 

नवकारमंत्र--जैनोंका अत्यंत मान्य महाम॑त्र-- 
“"त्तमो अरिहृंताणं, नमो सिद्धाणं, नप्तो 
आयरियाणं, नमो उवज्ञायाणं, नमी लोए 
सब्वसाहुणं ।” (मोक्षमाला पाठ ३ 

नंवकेवललब्बि--चार घातिया कर्मोक्रे क्षय होने 
से केवली भगवानको नो विशेष गुण प्रगद 
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होते हैं:--अनंतदशंत, अनंतज्ञान, क्षायिक 
 सम्यवत्व, क्षायिकचा रित्र, अनंतदान, अचं- 
 तलाभ, अनंत्भोग, अनंतउपभोग, अनंत्त- 
वीय॑ । (देखें सर्वार्थसिद्धि अ० २) 
नवग्रेवेयक--स्वगोंके ऊपर सवग्रेवेयकोंकी रचना 
है, वहाँ सभी अहमिन्द्र होते हैँ । उच्च विमा- 
त्तोंके नाम इस प्रकार हैं:--सुदर्शन, अमोध, 
सुप्रबुद्ध यशोधर, सुभद्र, सुविशाल, सुम- 
. नस, सोमनस, प्रीतिकर। (त्रिलोकसार) 
नवतत्त्व--जीव, अजीव, आखव, बंध, संवर, 
निजरा, मोक्ष, पुण्य और पाप । (मोक्षमाला 
पाठ ९३) 
नवनिधि--चक्रवर्ती नवनिधिके स्वामी होते हैं । 
उन नवनिधियोंके नाम इस प्रकार हैं :--- 
कालतिधि, महाकालनिधि, पांडुनिधि, 
: माणवकनिधि, शंखनिधि, नेसर्पनिधि, पद्म- 
निधि, पिगंलनिधि और रत्ननिधि । 
नव नोकघाय--अल्प कषायको नोकषाय कहते 
हैं। उसके नो भेद इस प्रकार है :--हास्थ, 
रति, अरति, शोक, भय, जुग॒प्सा, स्त्रीवेद, 
पुरुषवेद और नपुंसकवेद । 
तवपद--अरिहंत, सिद्ध, आचाय॑े, उपाध्याय, 
साधु, सम्यग्द्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र 
तंथातप। . 
नाभिनंदव--ना भिराजाके पुत्र, भगवाव ऋषभ- 
देव । 
नारायण-परमात्मा; श्रीकृष्ण । 
तास्ति--अभाव | 
नास्तिक--आत्मा आदि पदार्थोकोी नहीं मानने- 
वाला | 
निकाचित कर्म--जिम कंम्मोंमें संक्रमण, उदी- 
रणा, उत्कषंण, अपकषंण आदि द्वारा परि- 
वतन न हो, निश्चित समयपर ही उदयमें 
आकर फल दें। 
निगोद--एक शरी रमें अनंत जीव हों ऐसी अन्त॑- 
तकायरूप अवस्था । 
निज छंद--भपती इच्छानुसार चलना। 
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निदान--धर्मकार्यके फलमें आग्रामो भवमें 
सांसारिक सुखकी अभिलाषा करना; 
कारण। ह 

निदिध्यासन--अखंड चिन्तन | 

निबंधन--बंधन; बाँधा हुआ । 

नियति--नियम; भाग्य; होनी; जो अवश्य होकर 
रहे । 

निरंजन--कर्म-कालिमारहित । 

निरुपक्रम आयुष्य--जो आयु बीचमें टूटे नहीं; 
निकाचित आयु । 
(पृ० ८७३, ८७८) 
निग्नेत्थ--साधु; जिसकी मोहकी गाँठ ट॒टी है। 
निम्नेन्थिनी--साध्वी | | ; 
निजरा--आत्मासे कंर्शोंका आंशिकरूपमें क्षय 
होना । * 

नियुक्ति--शब्दके साथ अर्थकों जोड़नेवाली; 
टीका । 

निर्वाण--आत्माकी शुद्ध अवस्था; मोक्ष । 

निविकल्प--निराकार दर्शंनोपयोग; उपयोगकी 
स्थिरता; विकल्पोंका अभाव | ु 

निविचिकित्सा--सम्यग्दर्शनका त्तीसरा अंग; _ 
महात्माओंके मलिन शरीरको देखकर ग्लानि_ 
न करना । 

निर्वेद--संसारसे वेराग्यका होना । 

निरवेदनी कथा--जिस कथामें वेंराग्यरसको' प्र- 
धानता हो । डर 

निरचयनय--शुद्ध वस्तुको प्रतिपादन करनेवाला 
ज्ञान । 

निहार--मरू-्याग; शोचक्रिया | 

नेकी--भलाई; उपकार; ईमानदारी | 

नेपथ्य--पर्देके पीछेका स्थान; अंतर | 

नेष्ठिक--निष्ठावान; श्रद्धावान; दढ़ । : 

नोतम--नवीन (नवतम) 


प्‌ 

पतंग--एक प्रकारका वृक्ष, जिसकी लबकड़ीमेंसे 

लाल कच्चा रंग निकलता है; एक प्रकार- 

का चंदन; आकाशमें उड़ाई -जानेवाली, 
कागजकी पतंग |, | 
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प्रतित--पापी; अधोदशावाला | 

पदस्थ--ध्यानका एक भेद, जिसमें अरिहंतादि 
परमेष्ठियोंका चिन्तन किया जाता है। 

पद्मवन--क्रमलवन । 

पद्मासन--एक  प्रकारका आसन। 

प्रधर्ं--अन्य मत | पुद्गलादि द्रव्योंका धम 
आत्माके लिए परधमं है । 


परभाव--परद्र॒व्यका भाव । 
परमधाम--उत्तम स्थान । 
परमपद--मोक्ष; शुद्ध आत्मस्वभाव । 
परम सत्‌--आत्मा; परमज्ञान; सर्वात्मा। (पत्रांक 
२०६) 
परम सत्संग--अपनेसे ऊँची दशावाले महात्मा- 
.. ओंका समागम । 
पंरमाणु--पुदुगलका छोटेसे छोटा भाग । 
प्ररमार्थ सम्यक्त्व--जिस पदार्थको तीर्थंकरने 
. आत्मा” कहा है, उसी पदार्थी उसी स्व- 
रूपसे प्रतीति हो, उसी परिणामसे आत्मा 
साक्षात्‌ भासित हो । (पत्रांक ४३१) 
परमार्थ संघम--निश्चयसंयम; स्वस्वछपमें स्थिति। 
(पत्नांक ६६४) 
प्रम्ावगाढ सम्यवत्व--कैवलज्ञानीका सम्यकक्‍त्व 
परमावगाढ सम्यकक्‍त्व है । 
परसमय--समय अर्थात्‌ आत्मा, उसे भूलकर 
दूसरे पदार्थो में वुत्तिका जाना या लीन होना। 
पराभक्ति---उत्तम भक्ति; ज्ञानीपुरुषके स्व चरि- 
त्रमें ऐक्यभावका लक्ष होनेसे उसके हृदयमें 
विराजमान परमात्माका ऐक्यभाव | (पत्रां- 
, के २२३) 
परिग्रह--वस्तुपर ममता; मर्छाभाव | 
परिवर्तेत--घुमाव; फेरा, हेरफेर; रूपान्तर । 
पर्यटल--परिभ्रमण । 
पर्याय--पद्युर्थकी बदलती हुई अवस्था । प्रत्येक 
वस्तु पर्यायवाली है अर्थात्‌ उसमें परिणमन 
होता ही रहता है । 
पर्यायवृद्धता--उमरमें बड़ाई; दीक्षामें बड़ा । 
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पर्याछोचन--एकऋ वस्तुको दूसरी तरहसे विचा- 
रना । 

पयु षण--जैनोंका एक सहान पद । 

पलू--२४ सैकंड प्रमाण समय; ६० विपल | 

पंथ--सम्प्रदाय, मत, मार्ग । 

पंद्रह भेदसे सिद्ध--तो थे, अतोर्थ, तीथकर, बती- 
थंकर, स्वयंबुद्ध, प्रत्येकबुद्ध, बुद्धबोधित, 
स्त्रीलिंग, पुरुषलिंग, लपुंसकलिंग, अन्यलिंग, 
जैनलिग, गृहस्थलिंग, एक, अनेक । 
(पु० ८७६, व्याख्यानसार) 

पादप--चृक्ष । 

पादाम्बुज--चरणकमल।| 

पाथिवपाक--सत्तासे उत्पन्न । 

पाइवनाथ--तेईसवें तीर्थंकर । 

पिशुन--चुगलखो र, इधरकी उधर लगानेवाला | 

पुण्यानुबंधी--जो पृण्योदय आगे-आगे पुण्यका 
कारण होता जाय । 

पुदगल--वह अचेतन पदाथथ, जिसमें रूप, रस, 
गंध ओर स्पशं हो | 

पुरंदर--इन्द्र । 

पुरंदरी चाप--इन्द्रधनुष | 

पुराणपुरुष--परमात्मा, सनातन पुरुष | आत्मा 
हो सनातन है। 

पुरुषवेद--जिस कषायके उदयमें स्त्रीसंभोगकी 
इच्छा हो । 

पुलाकलूव्धि--जिस लब्धिके बलसे जीव चक्र- 
वर्तीके सेन्यका भी नाश कर सके। | 

पृर्णकामता--कतक्ृत्यता । 

पू्व-पश्चातू--भागे-पी छे । 

पूर्वाचुपृवं--पूर्व-क्रमानुसार । 

पूर्वापर अविरोध--आगे-पीछे जिसमें विरोध 
न्हो। 

प्रकृतिवंघच--मोहादिजनक तथा ज्ञानादि घातक 
स्वभाववाले कार्माण पुद्गलस्कंधोंका आंत्मा- 
से सम्बंव होनेको प्रकृतिबंध कहते हैं। 
(जेनसिद्धांत प्रवेशिका) 

प्रज्ञा--वुद्धि । 
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प्रज्ञापता--प्ररूपणा, निरूपण । 

प्रज्ञापनीयता--जतानेयोग्य वर्णन । 

प्रतिक्रमण--हुए दोषोंका पश्चात्ताप करके पीछे 
हटना । 


प्रतिपल--प्रतिक्षण, हर समय । 
प्रतिबंध--परवस्तुओं में मोह, रुकावट, विध्त, 
बाधा | 
प्रतिश्नोती--स्वीका रनेवाला । 
प्रत्यास्यान--वस्तुका त्याग करना | (विशेष देखें 
मोक्षमाला पाठ ३१, पृ० ६७) 
प्रत्येकबुद्ध--किसी वस्तुका निमित्त पाकर जिसे 
बोध हुआ हो, जेसे--करकंडु आदि पुरुष । 
प्रत्येकश री र--हरेक जीवका अलग-अलरूग शरीर 
प्रभुत्व--स्वरामीपन, बड़ाई, महत्व । 
प्रदेश--आकाशके जितने भागको एक्र अविभागी 
पुद्गलपरमाणु रोके । उसमें अनेक परमा- 
णुओंको स्थान देनेका सामथ्यं होता है । 
प्रदेशबंध--बँधनेवा ले कर्मोकी संख्याके निर्णयको 
प्रदेशबंध कहते हैं, अर्थात्‌ आत्माके साथ 
कितने कमंपरमाणु बँघे हैं इसका निर्णय । 
प्रदेशसंहा रविसपं--शरी रके कारण आत्माके 
प्रदेशोंका संकुचित होना ओर फेलना । 
प्रदेशोदय--कर्मोका प्रदेशोंमें उदय होना, रस 
दिये बिना ही खिर जाना । 
प्रमाण--सम्यग्यज्ञान, वस्तुको 
ग्रहण करनेवाला ज्ञान । 
प्रमाणाबाधित--प्रमाणसे विचारते हुए जिसमें 
विरोध न आये | 
प्रमाद--धमंका अनादर, उन्माद, आलस्य और 
कथाय ये सब प्रमादके लक्षण हैं। (मोक्ष- 
- माला पाठ ५०, पृ. ८५) 
प्रमोद--अंशमात्र भी किसीका गुण देखकर 
उल्लासपूर्वक रोमांचित होना। (पत्रांक 
६२, पृ. २१८) 


सम्पुर्णरूपसे 


ब 
बारह अंग--आचारांग, ;सुत्रकृतांग, स्थानांग, 
समवायांग, भगवती (व्याख्याप्रन्नप्ति),ज्ञाता- 
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धर्मकथा, उपासकदशांग, अन्तकृतृदब्ांग, 
अनुत्तरीपपातिकदरशांग,.. प्रइनव्याकरण, 
विपाकसूत्र और दृष्टिवाद । 

बारह गुण--अरिहंत भगवानके १२ गुण हैं:-- 
(१)वचनातिशय, (२) ज्ञानातिशय, 
(३)अपायापगमातिशय,. (४)पुजातिशय, 
(५)अशोकवृक्ष,(६)कुसुमवृष्टि(७) दिव्यध्वनि, 
(८)चामर,(९)आसन, (१०)भामंडल,(११) 
भेरी, (१२)छत्र | इनमें चार अतिशय और 
आठ प्रातिहाय॑ कहे जाते हैं । 

बारह तप--अनशन, अवमौदर्य, वृत्तिसंक्षेप 
रसपरित्याग, विविध शय्यासन, कायवलेश, 
प्रायश्चित्त, विनय, वेयावृत्य, स्वाध्याय, 
व्युत्सग और ध्यान । 

बारह व्रत--श्रावकके बारह ब्रत हैं:---अहिसा- 
णुत्रत, सत्याणुब्रत, अचौर्याणुब्रत, ब्रह्मचर्याणु- 
व्रत और परिग्रहपरिमाणाणुत्रत ये पांच 
अणुब्रत कहे जाते हैं | दिग्व्रत, देशतव्रत और 
अनर्थंदंडब्रत ये तोन गुणब्रत हैं। सामायिक 


प्रोषधोपवास,._ उपभोगपरिभोगपरिमाण 
और अतिथिसंविभाग -े चार शिक्षा ब्रत हैं 
बालजीव--अज्ञानी आत्मा । 
बाह्मपरि ग्रह--बहा रके वे पदार्थ जिनमें जीव मोह 
करता है, इसके दस भेद हैं:--क्षेत्र, घर, 
चांदी, सोना, धन (गाय भेंस आदि पशु), 
घान्य, दासी, दास, कपड़े और बतंन । 
बाह्यभाव--लौकिक भाव, संसारभाव । 
बीजज्ञान--सम्यग्दर्शन । 
बीजरुचि सम्यक्त्व--परमार्थसम्यक्त्ववान पुरुष- 
में निष्काम श्रद्धा । (पत्नांक ४३१) 
बोधवबीज--प्रम्यग्द्शंन । 
ब्रह्मचर्य--आत्मामें रमणता; स्त्रीमात्रका त्याग | 
ब्रह्म रस--आत्म-अनु भव । 
ब्रह्मविद्या--आत्मन्ञान । 
ब्रह्मांड--सम्पुर्ण विश्व । 
ब्राह्मीवेदना--आत्मासम्बंधी वेदना; आंतरिक 
पीड़ा । 
भर 
भक्ति--वीतरागी पुरुपोंके गुणोंमें छीनता । 
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उन्तके गुण गाना, स्तुति करना भादि 
क्रियारूप भक्ति है। 

भद्रभरण--सज्जन पुरुषोंको पोषण देनेवाले। 

भद्विकता--सरलत्ता; उत्तमता । 

भय--एक मनोविकार जो आपत्ति या अनिष्टकी 
आशंकासे मनमें उत्पन्न होता है; डर । 

भयभंजन--भयको टालनेवाले । 

भयसंज्ञा--जिस प्रकृतिसि जोवकोी भय लगा 
करे । 

भरत--ऋषभदेवके पुत्र प्रथम चक्रवर्ती । 

भतृहरि--एक महान्त योगी हो गये हैं । 

भवनपत्ति--एक प्रकारके देव । भवनोंमें रहते 
हैं इसलिए भवनपत्ति कहे जाते हैं । 

भवश्रमण--संसा रमें परिभ्रमण । 

भवस्थिति--संसा रमें रहनेकी मर्यादा । 

भवितव्यता--प्रारब्ध; भाग्य; होनहार। 

भव्य--मोक्ष पानेकी योग्यतावाला ॥ 

भामिन्ती--स्त्री | 

भाव--परिणाम, गुण, पदार्थ, अभिष्राय । 

भाव आख्रव--आत्माके जिन भावोंसे कर्मोका 
आगमन हो ऐसे रागद्वेंघादि परिणाम । 

भावनय--जो नय भावको ग्रहण करे । 

भावनिद्रा--मिथ्यात्व, रागद्वेंषादि परिणाम । 

भावशुन्य--भावरहित, बिना भावफे । 

भावश्वुत--श्रवणके द्वारा जिस ज्ञानकी उत्पत्ति- 
हो। 

भावसमाधि--आत्मको स्वस्थता । 

भाष्य--विस्तारवाली टीका, किसी मूढ़ विष- 
यका विस्तृत विवेचन । 

भिन्‍तभाव--भिन्‍नता, अलगाव, भेद । 

भेदश्ञान--जड़ चेतनका ज्ञान, स्वपर-विवेक | 

अआंति--मिथ्याज्ञान, असदारोप, भ्रम, संशय | 

स्‌ 

मतार्थी--नहि कषाय उपशांतता, नहिं अंतर 
वैराग्य । सरब्ृपणुत मध्यस्थता ए मतार्थी 
दुर्भाग्य ॥” देखें आत्मसिद्धि दोहा ३२, पृ ० 
६१६ 
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मतिज्ञान--इन्द्रिय तथा मनके निमित्तसे जो 
ज्ञान हो । | 

मध्यमा वाचा--म्रध्यम वाणी, बहुत जोरसे भी 
नहीं और बहुत धीरेसे भी नहीं ऐसा वाणी- 
का उच्चारण | 

मध्यस्थता--उदासीनता, तटस्थता, रागद्वेषर- 
हितता । 

मनःपर्ययज्ञान--जो द्रव्य क्षेत्र काठ भावकी 
मर्यादासहित दूसरेके मनमें स्थित विकारी 
भावको स्पष्ट जाने । 

महा आरंभ--अतिशय आरंभ, अर्थात्‌ अत्यंत 
हिसक व्यापारादि कार्य । 

महाप्रतिमा--अभिग्रहुविशेष | 

महामिथ्यात्व--गाढ़ विपरीतता, अत्यंत्त अज्ञान 
कि जिसके उदयमें सदुपदेश भी जीवको न 
रुचे। 

महाविदेह--प्षेत्रचिशेष, जहाँसे जीव सदेव मोक्ष- 
को फ सकें। 

महात्रत--जिन ब्रतोंको साधु स्वीकारते हैं । 

मंत्र--गुप्त रहस्यपूर्ण बात, वे अक्षर, शब्द या 
वावय, जिनका इष्टसिद्धिके लिए जाप किया 
जाता है। 

माया--अ्रांति, कपट | 

मायिकसुख--संसारका कल्पित सुख | 


सागतिसारी--'आत्मज्ञानी पुरुषकी निष्काम 
भक्ति निराबाधरूपसे प्राप्त हो ऐसे गुण जिस 
जीवमें हों वह मार्गानुसारी है ऐसा जिन 
कहते हैँ! (पत्नांक ४३१) 

मिताहारी--थोड़ा-परिमित भोजन करनेवाल्ला | 

सिथ्यादृष्टि--आत्मभावसे रहित । 

मिथ्या वासना--खोटे धर्ंको सच्चा मानना, 
धर्मके नाम पर सांसारिक इच्छाओंका पोषण 
(पत्रांक १९९) 

सिश्वगुणस्थान--सम्यग्मिथ्यात्व प्रकतिके उदयसे 
जीवके न तो केवल सम्यक्त्व-परिणाम होते 
हैं ओर त्त केवल मिथ्यात्वरूप परिणाम होते: 
हैं ऐसी भूमिकाका नाम मिश्रगुणस्थान है । 


१०१४ 
मुक्तिशिला--सिद्धस्थानके नीचे रहो हुई ४५ 
लाख योजनप्रमाण सिद्धशिला | 
मुन्ि--जिसे अवधि, मनःपर्ययज्ञान तथा केवल- 
ज्ञान हो । (पृष्ठ ८०५) 
मुमुक्षु--प्रोक्षकी इच्छावाला, संसारसे छूटनेकी 
अभिलाषावाला | 
मुमुक्षुता--सव्व प्रकारकी मोहासक्तिसे अकुलाकर 
. ' एक मोक्षका ही यत्न करना। (पत्रांक २५४) 
मुँहपत्ती--मुंहके भागे रखनेका कपड़ेका टुकड़ा । 
मूर्च्छाभाव--परपदार्थके प्रति आसक्ति। 
मूढदृष्टि--अज्ञानभाव, सदुअसदके विवेकसे शून्य 
मान्यता । 
मेधावी--बुद्धिमान, तोक् प्रश्ञावंत । 
मेषोन्मेष---आँखका खुलना-मिचना | 
मैत्री--सर्व॑ जगतसे निर्वेरबुद्धि | (पत्नांक ५७) 
मोक्ष--सवंकमं रहित आत्माको शुद्ध अवस्था । 
आत्मासे कर्मोका सवंथा छूट जाना । 
मोक्षमार्गं--सम्यग्दर्शन, सम्थग्ञान और सम्यक्‌ 
चारित्रकी एकता यह मोक्षमार्ग है। 'सम्य- 
ग्वशनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमार्गः ।' 
(त्त्त्वाथेसूत्र) 
मोक्षसुख--अलौकिक सुख, भनुपमेय अकथ्य 
आत्मानंद । 

। (देखें मोक्षमाला, पाठ ७३) 
मोह--जो आत्माको पागलबना दे, स्व व प्रका 
भान भुला दे, परपदार्थमें एकत्वबुद्धि । 
मोहनीयकमं--आएठ कर्मोमेंसे एक कम, जिसके 

: - प्रभावसे जीव स्वरूपको भूलता है। 
मोहमयी--मुंबई; बम्बई । 
। य 
यति--ध्यानमें स्थिर होकर श्रेणी चढ़नेवाला । 
(पृ० ८०५) 
यथार्थ--वास्तविक | 
यशनामकर्म---जिस कर्मके उदयसे यद् फेले , 
यावज्जीवन--जब त्तक जीवन रहे; जन्म- 
) 'मरण | 
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युगलिया--भोगभूमिके जीव । 
योग--मन वचन कायके निमित्तसे आत्माके प्र- 
देशोंका चंचल होना; मोक्षके साथ आत्मा- 
का जुड़ना; मोक्षके कारणोंकी प्राप्ति; ध्यान 
योगक्षेम--जो वस्तु न हो उसकी प्राप्ति और जो 
हो उसका रक्षण; कुशलमंगल | . 
योगदशा--ध्यानदशा । 
योगदृष्टिसमुख्चय--योगका एक ग्रन्थ । 
योगबिन्दु--श्रौहरिभद्राचायंका. योगसम्बन्धी 
ग्रल्थ । 
योगवासिष्ठ--वेराग्यपोषक एक प्रन्थका नाम। 
योगस्फुरित--ध्यानदशासे प्रगटित । ह 
योगानुयोग--योग आ मिलनेसे; संयोगवशात्‌ | 
योगीन्द्र--योगियोंमें उत्तम | , 
योनि--उत्पत्तिस्थान । 


र 
रहनेमी--भगवान नेमिनाथका भाई। 
राजसीवृत्ति--रजोगुणवाली वृत्ति; खाना-पीना 
और मज़ा करना, पुद्गछानंदी भाव । 

राजेमती--भगवान नेमिनाथकी मुख्य शिष्या । 

रुचकप्रदेश--मेरुके मध्यभागमें आठ रुचकप्रदेश 
माने गये हैं कि जहाँसे दिशाओंका प्रारम्भ 
होता है | आत्माके भी आठ रुचकप्रदेश हैं 
जिन्हें अबंध कहा गया है। (विशेषके लिए 
देखें पन्नांक १३९) 

रूपी--जिसमें रूप, रस, गंध भोर स्पर्श हो उसे 
रूपी पदार्थ कहते हैं । 

रोद्र--विकराल; भयानक | 

रोद्रध्यान-दुष्ट अभिप्रायवाला ध्याव | इसके 
चार भेद हैं:--हिसानंदी, मृपानंदी, चौर्या- 
नंदी और विपयसंरक्षणानंदी, अर्थात्‌ हिसा, 
असत्य, चोरी और परिग्रहमें आनंद मानना । 
यह ध्यान नरकगतिका कारण हैं । 

ल 
लब्धि--वीर्यातरायकर्मके क्षय या क्षयोपशमसे 

: “प्राप्त होनेवाली शक्ति; आत्माके चेतन्यगु- 
णकी क्षयोपदमहेतुक प्रगटता । 
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लब्धिवाक्य--अक्षर कम होते हुए भी जिस 
वाक्यमें बहुत अर्थ समाया हुआ है, चम- 
त्कारी वाक्य । 

लावण्य--अत्यन्त सुन्दरता | 

लिगदेहजन्यज्ञान--अमुक चिन्ह या साधनके 
निमित्तसे उत्पत्न हुआ ज्ञान । 

लेश्या--कषायसे अनुरंजित योगोंकी प्रवृत्ति । 
जोवके कृष्ण आदि द्रव्यकी तरह भासमान 
परिणाम पत्रांक ७५२) 

लोक--सब द्र॒व्योंको आधार द्वेनेवाला | 

लोकभावना--चौदह राजूप्रमाण लोकस्वरूप- 
का चिन्तन । 

लोकसंज्ञा--शुद्धका अन्वेषण करनेसे तीर्थंका 
उच्छेद होना संभव है, ऐसा कहकर लोक 
प्रवृत्तिमें आदर तथा श्रद्धा रखते हुए वेसा 
प्रवततंन किये जाना, यह लोकसंज्ञा है। 
(अध्यात्मसार) ' 

लोकस्थिति--छोकरचना । 

लोकाग्र--सिद्धालय । 

लोकिक अभिनिवेश--द्वव्यादि लोभ, तृष्णा, 
देहिकमान, कुल जाति आदि सम्बन्धी मोह 
(पत्नांक़् ६७७) 

लोकिकद प्टि--संसा रवासी जीवों जैसी दृष्टि | 
इस लोक अथवा संसारसे सम्बंधित दृष्टि । 


च्‌ 

वक्रता-टेढ़ापत, असरलता । 

वर्गंणा--समान अविभागप्रतिच्छेदोंके धारक 
प्रत्येक कम परमाणकों वर्ग कहते हें और 
ऐसे वर्गोके समुहकों वर्गणा कहते हैं। 
(जनपिद्ध न्तप्रवेशिका) 

वंचताबुद्धि--सत्संग, सद्गुरू आदिमें सच्चे 
आत्मभावसे माहात्म्यबुद्धिका हीं होना, 
और अपनी आत्माको अज्ञानता ही निरंतर 
चली आई है इसलिए उसको अल्पज्ञता, 
लघुता विचारकर अमाहात्म्यवुद्धिका नहीं 
होना । विशेषके लिए देखें पत्रांक ५२६) 


जिसका परिणमन नहीं हुआ है । 
(देखें आत्मसिद्धि, दोहा १४०) 
वारांगना--वेश्या । 
वाल्मीकि--आदि कवि और रामायणके रच- 
यिता | ; 
वासना--मिथ्या विचार या इच्छा, संस्कार । 
विकथा--खोटो. कथा, संसारकी कथा | 
इसके चार भेद हैं:---स्त्रीकथा, भोजनकथा 
देशकथा और राजकथा । 
विगमे वा--व्यय, नाश होना | (मोक्षमाला,पाठ 
८७,८८,८०) । 


विचारदशा--'विचा रवानके चित्तमें संसार 


कारागुह है, समस्त लोक दुःखसे आर्तत है, 
भयाकुल है, रागह्वेपके प्राप्त फकसे जलता 
है ।! ऐसे विचार जिस दक्षामें उत्लन्न हों 
वह विचारदशा । (पत्रांक ५६७) 
विचिकित्सा--जुगुप्सा, ग्लानि, संदेह । 
विच्छेद--बीचसे क्रम टूटना, नाश, वियोग | 
विदेही दशा--देहके होते हुए भी जो अपने शुद्ध 
आत्मस्वरूपमें रहता है ऐसे पुरुपक्री दक्षा 
वह विदेहीदशा। जैसे श्रीमद्‌ राजचन्द्र स्वयं 
विदेहीदशावाले थे | 
विपरिणाम--परिवतंत, रूपांतर, विपरीत परि- 
णाम--फल । 
विपर्यास--विप रोत, मिथ्या । 
विभंगज्ञान--मिथ्यात्वसद्ित अवधिज्ञान, कुअब- 
घिन्नान । 
विभाव--रागद्वेपादि भाव, विशेप भाव, आत्मा 
स्वभावकी अपेक्षा आगे जाकर विशेष भाव! 
से परिणमे वह विभाव। (६व्याख्यानसार 
२०५, पृ० ८६७) 
विरोधाभास--दो वातोंमें दीख पहनेवालछा 
विरोघ, मात्र विरोधका आभास । 
विवेक--सत्या सत्यक्रो उनके स्वरूपसे समझनेका 
नाम विवेक है। (मोक्षमान्य, पाठ ५१) 
विपयमर्च्छा--पॉच. इन्द्रियोंके... विषयोंमें 
आसक्ति 
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वाचाज्ञान--ऋ्रहनेमात्र ज्ञान, परंतु आत्मामें 


डे 


श्ग्श्द्‌ 

विसजेन--परित्याग, छोड़ता । 

विस्सापरिणाम--सहज परिणाम । 

वीतराग--जिसने सांसारिक वस्तुओं तथा सुखों- 
के प्रति राग अथवा आसक्ति बिलकुल छोड़ 
दी है। स्वज्ञ, केवली भगवान | 

वीर--भ० महावीर, बलवान । 

वीर्य--शक्ति, बल, पराक्रम, सामथ्य | 

वीर्यातरायकर्म--आत्मशक्तिमें बाधक कमंका 
प्रकार | 

वृंद--समूह । 

वृत्ति--परिणति, परिणाम, स्त्रभाव, प्रकृति । 

वेद--त्तोकषायके उदयसे उत्पन्न हुई जीवके 


मैथुन करनेकी अभिलाषाको भाववेद कहते | 


हैं और नामकर्मके उदयसे आविशभू त्त जीवके 
चिह्नविशेषको द्रव्यवेद कहते हैं । इस वेदके 
तीन भेद हैं, स्त्रीवेंद, पुरुषवेद, नपुंसकवेद । 
(जेनसिद्धान्तप्रवे शिका) 
वेदनीयकर्म--जिस कमके उदयसे जीव साता 
' या भसाता भोगे, सुखदुःखकी सामग्री प्राप्त 
हो । 
वेदान्त--वेदोंके अंतिम भाग (उपनिषद्‌ तथा 
आरण्पक आदि) जिसमें आत्मा, ईइवर, 
जगत आदिका विवेचन है, छह दर्शनोंमेंसे 
एक, जिसका उत्तरमोमांसामें समावेश है। 
(विशेष देखें पत्नांक ७११) 
वेराग्य--गृहकुटुंबादि भावमें अनासक्तबुद्धि 
होना। (पन्नांक ५०६) 
व्यतिरेक--साध्यके अमावमें साधनका अभाव, 
. जैसे अग्निके अभावमें धूमक्रा अभाव, 
भेद, भिन्‍नता | 
व्यवच्छेद--पृथक्रता, विभाग, खण्ड | 
व्यवहार--सामान्य बरताव | 
व्यवहार आग्रह--बाह्य क्रियाका आग्रह । 
व्यवह्ा रनय--जो अभेद वस्तुको भेदरूपसे ग्रहण 
करे | 
व्यवहारशुद्धि--आचा रशुद्धि, शुद्ध आचरण, जो 
संसारप्रवृत्ति इस छोक और' परलोकमें 


श्रीमद्‌ राजचन्द 


सुखका कारण हो उसका नाम व्यवहारशुद्धि 
है। (पत्रांक ४८) | 

व्यवहारसंयम--परमार्थसंयमके कारणभूत अन्य 
निमित्तोंके ग्रहण करनेको “व्यवहारसंयम' 
कहा है । (पत्रांक ६६४) 

व्यसन--बुरी छत; खराब आदत्‌ । सामान्यरूप- 
से व्यसनके सात प्रकार हैं : जुआ, मांस, 
मदिरा, वेश्यागमन, शिकार, चोरी और 
परस्त्रीका सेवन | ये सातों व्यतन अवश्य 
त्यागने योग्य हैं । 

व्यंजनपर्याय--वस्तुके प्रदेशवस्व गुणकी अवस्था 
(जेनसिद्धान्त प्रवेशिका) 

व्यास--महाभारत और पुराणोंके रचयिता। 

द्य 


शतक--सौका समुदाय | 

शतावधान--एक साथ सौ बातोंपर ध्यान देना 
(प्रकारके लिए देखें पृू० १६१) 

हवरी-रात्रि। 

शंकर--महादेव; सुख देनेवाला | 

शाल्मलीवृक्ष--नरकके एक वृक्षका नाम | 

शास्त्र--त्रीतरागी पुरुषोंके वचन । धर्मग्रन्थ | 

शास्त्रावधान--आास्त्रमें चित्तकी एकाग्रता । 

शिक्षाबोध--त्यायनी तिका उपदेश; अच्छी शिक्षा 

शिथिलकमे--जो कर्म विचार आदिसे दूर किया 
जा सके । 

शुवलूध्यान--जीवोंके शुद्ध परिणामोंसे जो ध्यान 
होता है । 

शुद्धोपपोग--रागह्वेंघरहित आत्माकी परिणति। 

शुभ उपयोग--मंदकपायरूप भाव । वीतरागपु- 
रुषोंकी भक्ति, जीवदया, दान, संयम आदि 
रूप भाव | 

शुभव्रव्य--जिस पदार्थके निम्मित्तसे आत्मामें 
अच्छे--प्रशस्तभाव हो | 

शुष्कज्ञानी--जिसे भेदज्ञान न हो, कथनमात्र 
अध्यात्मवादी । (विशेष देखें आत्मसिद्धि 
दोहा ५, ६) 

शेलेशीकरण--पर्वतोंमें वड़ा जो मेरु उसके 
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समान निश्चल, अचल | (व्याख्यानसार) 

श्रमण--साधु; मुनि । 

श्रमणोपासक--श्रावक; वीतरागमार्गका उपा- 
सक गृहस्थ । 

श्रावक--ज्ञनीके वचनोंको सुननतेवाला । (विश्वे- 
प देखें पृष्ठ ८१४ उपदेशछाया) 


श्रुतज्ञान--मतिज्ञानसे सम्बंध लिये हुए किसी 
दूसरे पदार्थंके ज्ञानको श्रतज्ञान कहते हैं। 
जेसे-- घट' शब्द सुननेके अनंतर उत्पन्न 
हुआ कंबुप्रीवादिरूप घटका ज्ञान। (जैन- 
सिद्धान्त प्रवेशिका) 

श्रेणिक--भ० महावीरके समयमें मगधदेशका 
एक प्रतापशालो राजा, भ० महावीरका 
परम भकक्‍त। 

श्रेणी---लछोकके मध्यभागसे ऊपर, नीचे तथा 
तियंगदिशामें क्रमसे रेखाबद्ध रचनावाले 
प्रदेशोंकी पंक्ति, जहाँ चारित्रमोह॒नीयकी 
इक्कीस प्रकृतियोंका क्रमसे उपशम तथा 
क्षय किया जाय ऐसी आत्माकी उत्तरोत्तर 
वर्दमान होती हुई दशा । 

श्रेयिकसुख--मोक्ष सुख । 

बासोच्छवास--साँस लेना और छोड़ना । 


ष 
पटपद--आत्मा है, वह नित्य है, कर्ता है, भोक्ता 
है, मोक्ष है और मोक्षका उपाय है। 
(पत्नांक ४९३) 
पट्‌ सम्पत्ति--शम, दम, उपरत्ति, तितिक्षा, समा- 
धान, ओर श्रद्धा, ये वेदान्तमें पट सम्पत्ति 
मानती गई हैं । 
पड्दर्शन--(१) बीद्ध, (२) नेयायिक, (३) सांख्य, 
(४) जैन, (५) मीमांसक, और (६) चार्वाक | 
(पत्रांक ७११) 
पड्द॒व्य--जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश 
और कार | 


सर 


री 


सकाम--इच्छासहित | 
सकामनिरजरा--कदयकाल प्राप्त होनेसे पहले 
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आत्माके पुरुषार्थ ह्वारा जो कर्म आत्मासे 
अलग हो जायें वह सकामनिजंरा है, इसे 
अविपाक निजंरा भी कहते हैं । 

सजीवनमूर्ति--देहधारी महात्मा | 

सत्पुरुषाथ---आत्माको कर्म वंबनसे मुक्त कर सके 
ऐसा प्रयत्न । 

सत्‌मूति--शानो पुरुष | 

सत्संग--जो सत्यका रंग चढ़ाये वह सत्संग है। 
(मोक्षमाला पाठ २४), सन्‍्मार्गमें अपनो 
जैसी योग्यता है, वेसी योग्यता रखनेवाले 
पुरुषोंका संग । (पत्रांक २४९) 

सनातन--शाइ्वत, अत्यंत प्राचीन, अनादिकाल- 
से चला भाया हुआ । 

सप्तदशविधि संयम--सत्रह प्रकारका संयम । 
हिसादि पाँच पाप, स्पर्शनादि पाँच इन्द्रिय, 
चार कषाय तथा मव-वचन-कायरूप तीन 
दण्डका निग्नह । 


समकित--सम्यग्दर्शन । हे 
(पत्रांक ७१५ मूलमार्ग ७) 


समदर्शिता-पदार्थमें. इष्टानिष्ट-बुद्धिरहितता 
इच्छारहितता और ममत्वरहितता । (विशेष 
देखें पत्रांक ८३७ प० ७१४) शत्रु, मित्र, हप॑ 
शोक,नमश्कार, तिरस्कार आदि भावोंके प्रति 
समता । (आत्मसिद्धि दोहा १०, पृ. ६११) 
समय--क्रालका सूक्ष्मतम विभाग | 
समवायसम्बंध--अमेद सम्बंध । 
समश्रेणी--समभावकी चालू रहनेवाडी परिणती। 
समस्वभावी--समान स्वभाववाले | 
समाधिमरण--समतापूर्वक देहत्याग । 
समिति--सावधानीपूर्वक गमनादि क्रियाओंमें 
प्रवर्तन | (पत्रांक ७६७ पुृ० ६८४ तथा १० 
८८७ व्याख्यानसार! 
समुद्घात--मूल. झरीरकों बिना 
आत्माके प्रदेशोंका बाहुर निकलना | समुद्‌- 
घातके सात भेद हैं :-त्रेदना, कपाय, 
वेक्रियिक, मारणांतिक, तेजस, भाहासक 
ओर केवलोसमुद्धात | 
संज्वलनकपाय--यव्ांस्थातचारित्रक 


च्ट ० 
छाड़ 


राक कमने - 
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* वाली अधिकसे अधिक पन्द्रह दिनकी स्थिति- 
'वाली-कपषाय | 
संज्ञा--ज्ञानविशेष, कुछ भी आागे-पीछेकी चितन- 
शक्तिविशेष अथवा स्मृति | (पत्रोंक छ५२ 
पृु० ६५६) * ले 
संयति--संयममें प्रयत्त करनेवाली | 
, संयम--इन्द्रियों तथा मनको वश रखेंकर पृथ्वी 
आदि छंहकायके जीवोंकी रक्षा करना, 
आत्माकी अभेद चितंनां, स्वभावसे विराम 
_पानेरूप | (विश्येष देखें पृत्रांक ६६४, ७६७, 
८६६) ' 
संयमश्रेणी--संयमके गुणकी श्रेणी । 
:संवत्सरी--वर्षसम्बंधी, वाधिक उत्सव | 
संवर--आते. हुए कर्मोक्रा रुकना, कर्मोके आनेके 
ढ्वार बंध कर देना । 
संवृत--पम्तवरसहित, आख्वका निरोध करने 


बाला । 
सैंवेग--वेराग्यभाव, मोक्षकी अभिलाषा, धर्म 


और धर्मके फलमें प्रीति । (देखें-पत्रांक १३५ 

और पृ० ८२०) उपदेशछाया) 
संसार--चार गतिरूप परिभ्रमण | 
सुंसारानुप्रेक्षा--संसार अपार ढुःखरूप है उसम 
-” यह*जीव अनादिकालसे भटक रहा है, ऐसा 

विचार करना | . 
संसाराभिरुचि--संसारके प्रति ठीन्न आसवित | 


संस्थान--आकार । 
संहनन--शरी रसें हाड़ों आदिका बंवनविशेप-- 


गठन | 5 5 
साखी--ज्ञानसम्बंधी, दोहे या पद्च | 
सातावेदनीय--जिस कर्मके उदयसे _ जीवको 
- ” सुखकी सामग्रीं मिले । गे 
साधु--जो आत्मदशाकों साधे, सज्जन, सामा- 

न्‍्यतः गुहवासका त्यागी, मलगुणोंका त्रारक 

(पृ० ८५एव्याख्यानसार) ' 
सामायिक--समभावका लाभ, मृन्त, वर्चन, काय 

और कृत, कारित,: अनुमोंदिनासे हिसांदि 


'श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


पाँच पापोंका: त्याग करना, दो घड़ी तक 
समता--भावमें रहना । ट 

सिद्ध--आठ कर्मोसे रहित शुद्धांत्मा, निकल पर- 
मात्मा, सिद्ध परमेष्ठी | 


- सिद्धांततोध--पदार्थंका जो सिद्ध हुआ-स्वरूप है, 


जशानीपुरुषोंने निष्कषसे जिस प्रकारसे अन्तमें 
पदार्थको जाना है, वह जिस प्रकारसे वाणी 
द्वारा कहा जा सके उस प्रकार बताया है, 
ऐसा जो बोध है वह सिद्धान्तवोब' है। 
(पत्रांक ५०६, पृ० ४६९) 

सिद्धि--कार्य पूर्ण होना, सफलता, निरचय, 
निर्णय, प्रमाणित होना, मुक्ति, योगकी अष्ट 
सिद्धियाँ मानो गई हेँं--अणिमा, महिमा, 
गरिमा, लघिभा, प्राप्ति, प्राकाम्य, ईशत्व 
और वश्षित्व । 

सिद्धिमोह--सिद्धियाँ प्राप्त करने और चमत्कार 
दिखानेका लालच | 

सुखाभास--कल्पित सुख, सुख नहीं होनेपर भी 
सुख जेसा लगना | 

सुधमंस्वामी --भ० महावीरके एक गणधर, इनके 
रचे हुए आगम वतंमानमें विद्यमान हैं । 

सुवारस--मुखमें झरनेवाला एक प्रकारका रस, 
जिसे आत्मस्थिरताका साधन माना है, अनु- 
भवरस | 

सुलभवोधि--जिसे सहजमें सम्यग्दशंन हो सके 
ऐसा जीव । 

सोपक्रम आयुष्पय--शिथिरू, जिसे एकदम भोग 
लिया जाये | ( पृ० ८७३, ८७८ व्याख्या- 
नसार ) 

स्कंव--दो अथवा दोसे अधिक परमाणुओंके 

 समहको स्कंध कहते हैं । 

स्‍्त्रीवेद क्म---जिस कर्मके उदयसे पुरुपसंयोगकी 
इच्छा हों । 

स्थविरकल्प--जो साथु वद्ध हो गये हैं उनके 
लिए शास्त्रमर्यादासें वर्तत करनेका बाँवा 
हुआ--मिश्चित क्रिया हुआ “मार्ग या 

7 नियम । (पृ० ४९१ व्याख्यात्तसार) हु 
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स्थितप्रज्नदशा--मनमें रही हुई सर्व वासनाओंको 
जीव छोड़ दे और अन्तरात्मामें ही संतुष्ट 
रहकर आत्मस्थिरता पाये ऐसी दशा। 
( गीता अ०२ ) 

स्थितिबंध--कर्मकी कालमर्यादा | 

स्थितिस्थापकदशा--त्रीतरागदशा, मूलस्थितिपें 
फिरसे आ जाना । । 

स्थात्पद--क्रथंचित्‌, किसी एक प्रकारसे । उभय- 
नय विरोधध्वंसिनि स्थाल्दांके० ( देखें 
समयसार कलश-४) | 

स्थाह्द--प्रत्येक वस्तु अनेकांत अर्थात्‌ अनेक 
धमंसहित होती है, वस्तुके उन्न धर्मोक्रो 
लक्षमें रखते हुए वतर्मानमें पदार्थके किसी 
एक धर्मको कहना स्याद्वाद या अनेकांत्वाद 
है। 

स्व उपयोग--आत्माका उपयोग ) 

स्वच्छंद--अपनी इच्छानुसार चलना, परमार्थका 
मार्ग छोड़कर वाणी कहता है. यही अपनी 
चतुराई, और इसीको स्वच्छंद कहा है। 
( पृ० ७९६ उपदेशछाया ) 


१०१९, 


स्वद्रव्य--अनंतगुणपर्यायरूप अपनी आत्ता ही 
स्वद्रव्य है। ( स्वद्नव्य-क्षेत्रकाल-मावके 
लिए देखें पृष्ठ ९०७, आस्यंत्तरपरिणामा- 
वलोकन क्रम ७ ) 
स्वधर्म--आत्माका 
- स्वभाव | 
स्वसमय--अपने स्वभावमें परिणमनरूप अब- 
स्था | ( देखें पृ० ६८२, ६८३ ) 
स्वात्मानुभव--स्वसंवेदन, अपनी आत्माका अनु- 
भव, एक सम्यक्‌ उपयोग हो तो. स्वयंको 
अनुभव होवे कि कैसी. अनुभवदक्षा प्रगट 
होती है। ( १० ८२०५ उपदेशछाया ) 


ह्‌ हु 
हस्तामलकवतु--हाथमें लिये हुए आँवलेको 
तरह, स्पष्ट | 
हावभाव--श्टंगारयुक्‍त चेष्टा । 
हुंडावसपिणीकाल--अनेक कल्पोंके बाद आने- 
वाला भयंकर काल, जिसमें धर्मकी विशेष 
हानि होकर मिथ्या धर्मोका प्रचार होता: है । 


धमं, वस्तुका अपना 


शी 
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विशेष नास 
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